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वैदिक सम्पत्ति 


तृतीय खण्ड । 


जा छा 


वेदों की उपेक्षा । 


द्वितीय खण्ड के अन्त में हमने वेढों की अपोस्पेयता सिद्ध करते हुए. कहा है कि इसी 
ब्रेदिक ज्ञान की बदौलत आदिमकालीन आर्य ऋषियों ने यज्ञों की उन्नति के लिये बड़े बड़े 
आविष्कार किये थे। कितु जब से उनमें मिश्रित दर्शन, मिश्रित विश्वास ओर मिश्रित 
विचारें। का समावेश हुआ, तत्र से परस्पर भयद्भुर अनैक्यता का साम्राज्य हो गया ओर. 
उनका हर प्रकार से पतन हो गया। आज उन वाह्कि आयों के वशजों की वरतंमान दा 
का देखकर कोन कह सकता है कि ये उसी अपौरुषेय ज्ञान के माननेबाले हैं, जिसने समस्त 
संसार को ज्ञाना और सदाचारी बनाया था? इनकी धामिक, सामाजिक और राजनेतिक 
अवस्था का देखकर कोन कह सकता ह कि ये उन्हें ऐश्वर्यवान्‌ ऋषियों और राजाओं की 
सन्‍्तति हैं, जिन्होंने समस्त भूमण्डल को अपने विज्ञान, कछा और शोर्यकीशल से 
चकित कर दिया था ! इसमे सन्देह नहीं कि आर्यों का याजशिक काल त्रड़ा ही भव्य, 
तेजस्वी और विशाल था ; उस समय कला, विज्ञान और सेना का महान्‌ आयोजन था | 
आमाद, प्रमोद ओर विलास का साम्राज्य था और बल, शौर्य तथा साहस का समुद्र उमड़ 
रहा था, इसलिये आवश्यक था कि उनकी गिरावट आरम्म हो | ह 

अपने समय के सबसे महान पुरुष स्वामी दयानन्द सरस्वती ने सत्य ही कहा है कि 
'यह संसार की स्वाभाविक प्रवृत्ति हे कि जब बहुतसा धन असंख्य प्रयोजन से 
अधिक होता है, तब आलस्य, पुरुषार्थरहितता, ईंष्यद्विष, विषयासक्ति और 
प्रमाद बढ़ता है।! वह्दी हुआ, आर्यो में आल्स्य और प्रमाद बढ़ा | उनके उज्य्य 
समाज में छोट छोटे काले दाग दिखलाई पडने लगे | जहाँ तहाँ आल्सी, अनाचारी और 
मू्खों का प्रादुर्भाव हुआ। परन्तु प्रश्न यह है कि क्या इस अनाचार के आरम्म का कारण वोदिक 
शिक्षा है ? और क्‍या जिन वेदों की इतनी प्रशंसा की जा रही हैं, उन्ही बेटों के अनुसार 
इस समय हमारा आचार-व्यवहार, धर्म-कर्म और रीति-रस्म चल रहे हैं? क्या वर्तमान 
हिन्दुत्व, जिसके सुधारने का प्रयास चारों ओर से हो रहा है, उसी वैदिकता से उत्पन्न 
हुआ है, जिसका इतना हूम्ब्रा गुणानुवाद गाया जाता है ? और क्या उसी अपो्षेय वैदिकता 
न हमारा अधःपतन किया है, जिसका प्रादुर्भाव आदिसृष्टि मे परमात्मा की और स हआ 
था: इन प्रश्नों का उत्तर दिये बिना वेदों कीं अपौरुषेयता की कोई खूब्री समझ मे नहीं 
आती | हम इस तृतीय खण्ड में इन्हीं सब्र बातों का खुलासा करना चाहते हैं। हमारा 
विश्वास है कि आर्यो का पतन दर्शनामिश्रण और विश्वासामिश्रण से ही हुआ है। 


(४१२ ) ... वैदिक सम्पत्ति। 


उनके पतन का कारण न वेद हैं और न वैदिक ऋषि। किन्तु उनके पतन का 
कारण विदेशी ही हर ॥ अतः हम इस समस्त विवरण का पता लगाने के लिये 
आरयों का सामाजिक बन्धन, उनका विदेशगमन, विदेश से पुनरागमन, आयों के दर्शनों में 
विदेशियों के विश्वासों का मिश्रण और उनके पतन का आरम्म आदि समस्त विषय विस्तार 
से लिखते हैं । 

आयों में अवेदिकता का संचार ओर प्रसार कैसे हुआ, इसका मी उत्तर स्वामी दयानन्द 
सरस्वती के वाक्यों में ही भरा हुआ है। समाज मे चांहे जितना अच्छा आर हृढ प्रत्रन्ध 
हो, पर कुछ या अधिक काल के बाद प्रत्रन्ध में शिथिलता आ हीं जाती है और दुअ मनुष्यों 
का प्रादु्भाव हो ही जाता है। आयों में भी इसी स्वाभाविक नियमानुसार आल्स आया, 
शिथिल्ता ने दुष्ट मनुष्यों को उत्पन्न किया ओर चारों वर्णों में एक साथ ही प्रमाद उत्पन्न 
हुआ | परन्तु विचक्षण आर्यों ने तुरत ही इस बात को ताड लिया और उपाय भी करने 
लग | सबसे बेहतर ओर आर्योचित उपाय यही हो सकता था कि दुष्ट, दुर्जन अर्थात्‌ 
अनाये लोग समाज से बाहर निकाल दिये जाएँ। अतः समात्र से प्रथक्‌ करने के कई एक 
मांग सोच गये | सबसे पहिले यह स्थिर किया गया कि अमुक समय तक यज्ञोपवीत 
कराके यदि कोई आर्य आचार्यकुल में दाखिल न हो जाय, तो वह समाज से प्रथक कर 
टिया जाय | इसी तरह यदि कोई आर्य किसी को अकारण सताये, तो वह भी असुर-दस्यु 
स्वभाववाला-समझा जाय ओर समाज से निक्रा दिया जाय। यदि कोई दह्विज वेद न 
पटकर अन्यत्र श्रम करे, तो झूद्ध समझा जाय | यदि कोई दोनें। समय सन्ध्या न करता हो, तो 
वह भी झूद्र समझा जाय | यदि कोई आये सवर्णा स्री के अतिरिक्त अनुलोम प्रतिलछोम विवाह 
करके प्रजा उत्पन्न करे, तो वह प्रजा भी चातुवंण के अन्दर स्थान न पावे । और यदि माता, 
पिता, आचार्य, राजा ओर अन्य माननीयों की आशा न माने, तो वह भी समाज से 
निकाल दिया जाय । इस प्रकार से समाजशुद्धि के अनेकों द्वार खोले गये और चुन चुनकर 
नियमभज्ञ करनेवार्लों को जाति से-समाज से-बाहर निकाल दिया गया। चाहे ब्राह्मण 
हो, क्षत्री हो अथवा वैश्य हो, यदि वह मूल और अनाचारी है, तो तुरन्त ही जातिबहिष्कार 
के योग्य समझा गया । 

समाज को स्वच्छ रखने के तीन ही उपाय हैं | पहिल्ा और सर्वप्रधान उपाय यही है कि 
समाज में ऐसी एक भी व्यक्ति न रहने पावे, जिसने गुरु के पास रहकर विद्या, सदाचार ओर 
सभ्यता न सीखी हो | दूसरा मार्ग यह है कि यदि कारणवश विद्या, सदाचार और सम्यता 
सिखलाने पर भी वह बदमाश हो जाय, चोर, व्यमिचारी, अत्याचारी और हृत्यारा हो जाय, 
तो उसको जाति से निकाल दिया जाय | इन दो प्रधान नियमों से समाज में न तो कोई मूल 
ही रह सकता है और न अत्याचारी ही। इन दोनों की रक्षा के ल्यि तीसरे उस मार्ग की 
आवश्यकता होती है, जिसंस सत्र लोग ईश्वर की उपासना, वेदद्वारा सृष्टि का ज्ञान और बड़ों 
का आदर करने का अभ्यास रक्‍खें, जिससे पहिले दोनों प्रधान नियमों के पालन करने में 

| ९ 6 जी 3] से न] 

असुविधा न हो । आदरश आय बनाने के येही माग हं ओर पूवकाल मे इन्हीं का 
अवलम्बन किया गया था । इन्हीं से उस आदर्श आयंजाति की प्राप्ति हो सकती 


थी, जिसका वणन हमने गत खण्ड में किया है। जातिबहिष्कार के अतिरिक्त उस समय 
दूसरी सजाएँ, भी थीं, प्रायश्रित्त भी थे, जेल और जुमोने भी होते थे। पर उस समय के महान 


बेदोंकी उपेक्षा । (४१३ ) 


सम्यताप्राप्त आर्यो में जातिअपमान को सजा सबसे कड़ी समझी जाती थी। सच भी है, एक 
मनुष्य इसलिये आये न कहलाने पावे कि वह मूख अथवा बदमाश है, इससे बढ़कर और 
क्या सजा हो सकती थी ! सभ्य समाज स जिसका सम्बन्ध तोड़ दिया जाय, जिसके साथ 
कोई सम्य मनुष्य किसी प्रकार का व्यवहार न रक्‍खे, उसके लिये इससे बड़ी ओर क्या सजा 
हो सकती थी ओर आदर्श आयेत्व कायम रखने के लिये इससे अच्छा और क्या उपाय हो 
सकता था ? पर हरएक खूबी में कुछ खरात्री होती है, हरणक बन्दोत्रस्त में त्रुटि होती है 
आर हरएक सुधार में ऐब छिपा होता है । इस अद्भुत नियमानुसार इस बह्िष्कारपद्धति में 
भी आग चलकर विष के फूल फूले | हम यहाँ सारांशरूप से उन जातियों के बहिष्कार का 
वर्णन कर देना चाहते हैं, जो पहिले आये थीं और फिर अनाये हो गई | तथा जातिच्युत 
होकर ठस्यु, दास, राक्षस, असुर, महिषर, कपि, नाग आदि नीच नामों से पुकारी जाने 
लगीं और आर्यों के पतन का कारण हुई | 
द्वितीय खण्ड में हम दिखला आये हैं कि आदिसष्टि में समस्त गणगणालुंकृत आर्यजाति 
का ही जन्म हुआ था और उसी से मूखे ओर असम्यों ने निक्छठ निकलकर दस्यु और 
राक्षसादिकों की उत्पत्ति की थी। क्योंकि मनुस्मृति में लिखा है कि ब्राह्मणों के पास न 
पहुँच सकने के कारण क्षत्रियों की जातियाँ क्रियाइस होने से पतित हो गईं। वही पोंड, 
ऑड, द्रविड, काम्षोज, पारद, खश, पहव, चीन, किरात, झलल, मह्छल, दरद और शक नाम- 
धारिणी अनारय जातियों हो गई । यह सत्य है कि पहिले इसी प्रकार के ब्रात्य ही जातिच्युत 
किये जाते थ । परन्तु कुछ दिन के बाद जातिबहिष्कार का रूप जरा उग्र हों चला। महाभारत 
हरिवंश और विष्णुपुराण में यह कथा है कि राजा हरिश्रन्द्र के बाहु नामी सातवाँ वंशज 
दुआ | वह हेहां ओर तालजंघ्रा नामी राक्ष्सों से पराजित हुआ और अपनी गर्भिणी स्त्री 
के सहित जंगल में भाग गया। उससे सगर पेंदा हुआ। सगर ने अपने बाप के झ्त्न 
शक, यवन, काम्बोज, चोल, केरल आदि को जीतकर उनका समूछ नाश क्ररना चाहा, 
परन्तु अपने गरू वसिष्ठ के कहने पर उन सब्चको वेदभ्रष्ट करके, दक्षिण देश के अरप्यों में 
निकाल दिया + | आगे चलकर इस प्रथा न ओर भी अधिक उग्र रूप धारण किया | नहष 
के पुत्र ययाति ने अपने पॉँचों पुत्रों में से तुबंसु से युवा अवस्था माँगी, पर उसने दने से 
इनकार कर दिया | इससे पिता ने नाराज होकर उसको सपरिवार जातिश्रष्ट करके जहाँ 
अगम्यगामी, मांगाहरी ओर पशुद्धत्तिवाले म्लेच्छ रहते थे, उस दक्षिण दिशा में हँकाल 
दिया »< | ये घटनाएँ क्षत्रियों में हुई । 
इसी तरह ब्राह्मणों में भी जातिबरहिष्कार हुआ । महर्षि विश्वामित्रजी ने कहीं से एक 
लड़का प्राप्त किया और उसे अपने सौ पुत्रों में सत्ससे मुख्य ठहराया | किन्तु पचास लड़को 
+ शकाः यवनकाम्बोजा: पारदाः पहवास्तथा | कोल्सिर्पा: समहिषा दार्वाश्रोला: सकेरला: | 
सर्वे ते क्षत्रियास्तात धमस्तेपां निराकृतः। वसिष्ठवचनाद्राजन्‌ सगरेण महात्मना | 
( महाभारत ) 
»< यच्त्व में हृदयाजातो वयस्ल्ं न प्रयच्छसि । तस्मात्‌ प्रजासमुच्छेदं तुबंसो तब यास्यति । 
संकीणाचारधर्मेषु प्रतिकोमचरेषु च। पिशिताशुशिज्ञाटेषु मूटराजा भविष्यति। 
गरुदारप्रसक्तेषु तिय्यग्योनिगंतेपु च। पश्ुधर्मिपु पापेषु स्लेच्छेषु त्व॑ भाषिष्यसि | 
( महाभारत ) 


(धश्४ट ) वदिक सम्पत्ति । 


ने पिता की इस आशा को मानने से इनकार कर दिया, इसलिए, द्विजदेव विश्वामित्र महाराज ने 
क्रोधित होकर .लन्हें दक्षिण के जंगल में निकाल दिया | वही सत्र आन्ध्र, पुण्ड, शब्रर, घुलिन्द, 
आदि राक्षस हो गये »< | यह ब्राह्मणों का हल हुआ । 


वैश्यों का हाल इससे भी अधिक विचित्र है| कहते हैं कि अति प्राचीन -काल में आर्य- 
लोग लोभी वणिक्‌ को “ पणिक्‌ ” कहते थे | वणिक, पणिक या पणि लोभी होते ही हैं | अतः 
आये जनता इन पर मी नाराज हुईं ओर विवश होकर इनको भी उसी दक्षिण दिशा में जाना 
पड़ा # । इस प्रकार से आर्यों द्वारा प्थक्‌ की हुई, यह समस्त ठोली दक्षिणी प्रांत से भारत के 
अन्य सीमाप्रांतों में जा जाकर आबाद हुईं | पश्चिम, उत्तर, पूर्व और दक्षिण में ये जातियाँ बसीं, 
बढ़ीं ओर पुष्ट होकर आया से लीं, तथा परास्त हो होकर अन्य अन्य देशों को चली गई । 
आन्प्र छोग आन्ध्राल्य अर्थात्‌ आस्ट्रेलिया को गये, झल लोग अफरीका में जाकर जूदू हो गये, 
चीनी लोग चीन में जाकर बसे ओर किरात बलचिस्तान में बस गये | नट, कंजर, बेडिया आदि 
बहुत सी जातियों इसी देश के जंगलें में रह गई | इसी तरह अन्य पतित जातियाँ भी प्रथिवी के 
अन्य अन्य भागें में जाकर बसीं ओर अपने अपने नामों से उन उन देशों का नाम रखकर 
बहुत दिन के बाद स्वयं उस नाम से प्रसिद्ध हो गई | अति प्राचीन काल में सबसे प्रथम जो 
जातियाँ मारत से निकलीं जाकर अन्य अन्य भूभागों में जा जाकर बसी हैं, उनका यह्द 
ठिग्दशन मात्र है। 


इनके अतिरिक्त व्यापार करने के लिए, घर्मोपदेश करने के लिए. और शासन, सभ्यता 
और आचार प्रचार करने के लिए. भी कई बार यहाँ से आर्य छोग पूर्वोक्त देशों तथा अन्य 
अन्य भूभागों में जाकर बसे हैं | उन सब्र का वर्णन अगले पृष्ठीं में विस्तारपूर्वक किया जायगा | 
पर यह स्मरण रखना चाहिये कि चीन, यवन और शक आदि शब्द विदेशी नहीं, 
किन्तु भारती हैं और बहुत पुराने हैं। चीन शब्द के विषय में प्रो० हीरन कहते हैं कि 


» तस्य ह विश्वामित्रस्येकशत पुत्रा आसुः। पंचाशंदेव ज्यायांसो मधुच्छं- 
दसः । पञ्चाशत्कनीयांसस्तत्‌ ये ज्यायांसो न ते कुशलं मेनिरे | ताननु व्याजहारं 
तान्‍्वः प्रजाभक्षीष्टेति । त एतेड5न्ध्राः पुंडाः शबराः पुलिंदाः मुतिवा इत्युदंत्या 
बहवो भवंति | विश्वामित्रा दस्यूनां भूयिष्ठाः । ( ऐतरेय ब्राह्मण ७।४।१८ ) 
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आयों का विदेशंगमन । (४१५ ) 


चीन शब्द हिन्दुओं का है और हिदस्थान से ही आया है # । पश्चतन्त्र की एक कथा में 
लिखा है कि एक कौलिक विष्णुरूप धारण करके किसी राजकन्या के फस जाया करता था | 
वहाँ उस कन्या के सर्वाज्धसुन्द्र बर्णन में “ चीना नाभि: ? लिखा हआ है | यहीं चीना शब्द 
का अर्थ गहरा है। अमरकोश में मृमों का भेद वर्णन करते हुए एक प्रकार के स्रृग को 
भी चीन कहा गया है | इन प्रमाणों से मालूम होत्ता है कि चीन शब्द के असछी अ्थों 
के कारण ही-गहराई में रहने और तेज तब्नीयत होने से ही-चीनवालों को चीनी कहा गया 
है | इसी तरह यवन शब्द भी पुराना है। पुराणों में “ तुवंसो यवना जाताः '। अर्थात्‌ 
तुबंस से यवन पेदा हुए, लिखा है । तुर्वल ययाति का पुत्र था। इससे शात होता है कि 
यवन दाब्द भी नवीन नहीं है | इस हदाच्द के विषय में स्वामी विवेकानन्द ने लिखा है कि 
मिश्र और बेबिलनवाले भी बहत समय पूर्च, शक पक लोगों को यवन ही कहते थ। दाक भी 
युराना शब्द है। ' नरिष्यन्तः शकाः पुत्राः ' वाक्य से प्रकट होता है कि शक इश्ष्वाकु 
का पौत्र था | शक इतना पुराना शब्द है कि यह ऋग्वेद में भी आया है। कहने का मतलब 
यह कि आर्यों ने अपने अन्दर से जिन पातित आया को निकाछकर दस्यु, राक्षत आदि कहा 
है और चीनी, यवन, शक आदि शब्दों से पुकारा है, वे शब्द आयों के पास आएिम काल 
में भी उपस्थित थे और उनका कुछ अथे था | उसी अर्थ के अनुसार जिनमें जैसे गण देख, 
उनके वैसे ही नाम रख दिये और उन्होंने भी वे नाम अपने साथ ले जाकर अपने नवीन 
देशों के भी वही नाम रक्खे और स्वयं भी अब तक उन्हीं नाम को स्वीकार किये हुए हैं। 


आया का विदेशगमन। 


पश्चिम एशिया। 


भारत से पश्चिम की ओर सब्नसे प्रथम अफरीदी, काबुली ओर बदूचीयों के देश आते 
हैं। इन देशों में इसकाम प्रचार के पूर्व आर्य ही निवास करते थे। यहीं पर गान्धार 
था | जहाँ की गान्धारी राजा धृतराष्ट की रानी थी। गान्धार को इस समय कन्धार 
कहते हैं, जिसका अपभ्रंद् कन्दार ओर खनन्‍्धार भी है | इसी के पास राजा गजसिह का 
बसाया हुआ गजनी नगर अब तक विद्यमान है | काबुल में जो पठान जाति रहती है, वह 
प्रतिष्ठान ( झूसी ) राजधानी की रहनेवाली चन्द्रवंशी क्षत्री जाति है। झसी से आकर 
पहिले यह सरहद ( फ्रंटियर ) में बसी और वहाँ इसने प्रजासत्ताक शासनपद्धति स्थापित 
की | प्रजासत्ताक शासनपद्धति को उस समय गणराज्य कहते भ। अफरीदी छोग उस 
समय के गण लोग ही हैं । रायबहादुर चिन्तामणि विनायक वेद्य ने अपने महाभारतप्रीमांसा 
नामी ग्रन्थ में इस विघय पर अच्छा प्रकाश डाछा है। आप कहते हैं कि “ महाभारत में 
लिखा है कि “ गणान्‌ उत्सवर्सफेतान्‌ दस्यून्‌ पर्वतवासिन: | अजयन सप्त पाण्डवाः' 
अथांत्‌ सप्त गणों को पाण्डवों ने जीत लिया | इन्हीं गणों ने जरा आगे बढ़कर “ उपगण ' या 
«८ अपगण * राज्य स्थापित किया | इसी को इस समय अफगान कहते हैं ओर उनके स्थान का 


# (0 गर७॥।९ ० (गा 38 छत विधातैप ठण॑श॒ात्र छाते एछमार [0 पह किए 
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नाम अफगानिस्तान है । इसका असली उच्चारण “ उपगणस्थान ” है। यह पहिले गणराज्य का 
मातहत था। ये गण (अफरीदी ) आरयों से द्वेष रखने के कारण ही आर्यों के शासन से 
अलग रहते थे। इसी तरह बलूचिस्तान भी बलोश्वस्थान शब्द का अपश्रंश है। इसमें 
केलात नामक नगर अब तक विद्यमान है| यह केलात तब का है, जब किरात नामी पतित 
आय ॑ क्षत्री यहाँ आकर बसे थे। ये क्षत्री होने से ही बल में उच्च स्थान प्राप्त कर सके थे। 
मनुस्मृति में जहाँ अन्य पतित क्षत्रियों के नाम गिनाये गये हैं, वहाँ “ किराता; यवनाः शकाः ? 
कहकर किरात भी गिनाये गये हैं | हम आगे विस्तारपूर्वक इनका वर्णन करेंगे ओर दिखलावेंगे 
कि ये किरात नेपाछ और भूटान आदि में जाकर मज्लेलिया जाति के मूल पुरुष भी 
बने हैं। 
अफगानिस्तान के आगे ईरान है, जिसको पारश्य देश भी कहते हैं। यहाँ पहिले वह जाति 
आबाद थी, जो आजकल हिन्दुस्थान में पारसी नाम से प्रसिद्ध है। यह जाति अति प्राचीन 
काल में ही आरयों से जुदा होकर इंरान में आबाद हुई थी। मकक्‍्समूलर कहते हैं कि “ यह 
बात भोगोंलिक प्रमाणों से सिद्ध है कि पारसी छोग फारस में आबाद' होने के पहले भारत 
में आबाद थे | उत्तर भारत से जाकर ही पारसियों न इरान में उपनिवेश बसाया था ! + । 
वे अपने साथ यहाँ की नदियों के नाम ले गये। उन्हेंने सरस्वती के स्थान में “ हरहवती ' 
ओर सरयू के स्थान में ' हरयू ” नाम रकखा | वे अपने साथ शहरों के भी नाम ले गये । 
उन्होंने भरत को * फरत ” किया और वही फरत “ यूफूरत ” हो गया । उन्होंन भूपाल (न) 
को बेबिलन और काशी को कास्सी ( ('४४०ल ) तथा आयन को इंरान नाम से भी 
प्रसिद्ध किया | इस वर्णन से ज्ञात हुआ कि पारसी भी भारती आर्यों की ही शाखा हैं। 


ईरान के पास ही अरब है। वादिक भाषा में अरवन्‌ घोड़े को कहते हैं और जिस जगह घोड़े 
रहते हैं, उस स्थान को अव॑ कहते हैं। जिस प्रकार गौओं के बड़े चरागाह को ब्रज और 
भेड बकरीवाले देश को गन्धार कहते हैं, उसी तरह जहाँ अच्छी जाति के घोड़े रहते हैं, 
उसको अब कहते हैं। अब भी अरबी घोड़ा स्ोपरी समझा जाता है। उत्तम घोड़े उत्पन्न 
होने से ही आयों ने इस देश का नाम अर्व रक्‍्खा था। स्मृतियों के पदनवाले जानते हैं 
कि आर्यों से उत्पन्न एक वर्णसंकर जाति को “ शेख ” कहते हैं। यह संकरजाति ब्राह्मण के 
योग से उत्पन्न होती है । माल्म होता है वही शैखजाति अरब में बसकर शेख हो 
गई है | क्योंकि शेखों का अरब में वही मान है, जो भारत में ब्राह्मणों का है | यह प्रसिद्ध 
ब्रात है कि मुसलमान होने के पहिले वहाँ के निवासी अपने को ब्राह्मण ही कहते थे । 
अरब से ही रामानुज सम्प्रदाय का मूल प्रचारक यवनाचाय बहुत करके यहाँ नवीं शताब्दी 
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हे 
» ब्रात्यस्तु जायते विप्रात्पापात्मा भूजकण्टकः । | 
आवन्त्यवाटधानौं च पृष्पधः रख एवं च ॥ ( मनुस्मृति ) 


आया का विदेशगमन (४१७) 


में आया था | क्‍योंकि ग्यारहवी शताब्दी में रामानुजाचार्य का जन्म हुआ है। इनके दो तो 
वर्ष पूर्व मद्रास प्रान्त में झूद्ध जाति पर महान्‌ अत्याचार था। उसी समय इस अखदेश- 
निवासी ब्राक्षणकुलोत्पन्न ढयादु यवनाचार्य का आना हुआ । उस समय वहीं महात्मा 
शटकाप आदि आन्दोलनकर्ताओं को यवनाचायय ने मदद दी । 

८ एशियाटिक रिसर्चेज ? भाग १० में “बिलफोर्ड ” नामी विद्वानालिखित एक नित्रन्ध छपा 
है | उसमें लिखा है कि ' यवनाचार्य का जन्म अखदेश के एक ब्राह्मणकुल में हुआ था और 
अलेक्जेड़िया के प्रसिद्ध विश्वविद्यालय में उन्होंने शिक्षा पाई थी # | अरब में अब तक बहुत 
से आर्य निवास करते हैं, पर उनका आचार यहाँ के हिंदुओं का सा नहीं है। जमंन युद्ध के 
समय यह के कई फौजी सिपाही बगदाद, बसरा और मेसोपोटामिया आदि में रहकर यहाँ 
आये हैं । वे बतलाते हैं कि वहाँ अब तक पुराने हिन्दुओं के चिह्न पाये जाते हैं । इन घटनाओं 
से अच्छी तरह सिद्ध होता है कि अरबनिवासी आर्य ही हैं | इस अरब से आगे चलने के पूव, 
हम उन स्थानों के प्राचीन नाम - और पते बतला देता चाहते हैं, जिनका इस समय एशिया 
माइनर या नियर ईस्ट में समावेश होता है | आजकल के नक॒शे के अनुसार फारस, मेडिटेरे- 
नियन समुद्र, अरब और मसोपोटामिया को सब जानते हैं। इसलिए नाचे छिखे देशों की 
कल्पना कर लेना सहज होगा | फिनीशिया पश्चिमी एशिया में मेडिटेरेनियन समुद्र के किनारे 
पर है | सीरिया देश फिनीशिया से मिला हुआ पूर्व की तरफ है| बेबिलोनिया सीरिया के 
दक्षिण, फारिस के पश्चिम और अख के उत्तर है। चाल्डिया भी इसी के पास है । जुडिया 
को सीरिया भी कहते हैं, वह भी यही पर है और मेसोपोश्रमिया असीरिया के पश्चिम में 
है । इन देशों के निवासियों का परिचय इस प्रकार है । 

फिनीशिया प्रदेश मेडिंटरेनियन समुद्र के किनारे पर स्थित है| पूर्व प्ृष्ठो में हम 
आर्यजाति के वैश्यवर्णान्तर्गत पणि नामक आसुरी बृत्तिवाले बनियों का वर्णन कर आये हैं। 
वैदिक भाषा मे वैदश्यवर्ण के बदमाश, ठग, धोखेत्राज ओर धनलोलप गिरोह की पणि कहते 
हैं | य पणि आरयों द्वारा निकाल दिये गये और दक्षिण प्रदेश में एक अच्छा बाजार बनाकर बस 
गये | इस बजार को लोग पण्य कहते थे | कुछ दिन में यही पण्य पाण्ड्य कहलाने लगा ओर 
इन्ही पणियों के नाम से पाण्ड्य प्रदेश कायम हा गया 2८ । 

इन्हीं की एक दूसरी शाखा चोर होने के कारण इनसे भिन्न स्थान में बसी और 

#. ]॥0 फ#शकढ लीमाए काजएगिगए ण गीक0 लशापाल्ते गाथा, 8एगाएंतर? 
00त8 $0 6 #ब्बांत रण गा एफएल्ए गाया, जे शएणक्थातलोक्ताफय,.. 3 006 वी 
[की प्रा छ& सिपगगाा स्यो।ए का शैपयाओंत बाओर्व स्विातदाईएवे ॥ा. ॥॥6 
एऑघ्कग्मात ण 4 ल्यणातानंब, (कैडंतत९0 ] 000९४, ०. -६.) 

५८ पणियों के लिए. ऋग्वेद ७।६।३ में लिखा है कि “ अक्रतून्‌ अ्रथिनः मुअ्वाच: अश्र- 
द्वान्‌ पणीन्‌ ? अर्थात्‌ गॉठ काटनेवाले पाकेट्मार पणि | चेम्बर्स डिक्शनेरी में लिखा है कि 
[शयांए-?लकयग]ए 00 6 6 गिल बालंला। (पफवरीक्नश्ीताधा+; शि05%, 
+टबटीकणाड, तेल्ल्ला।पो. (., िफ्रांलाइ-2ठलां, शोर (४एव९ा७॥5, ) 
सकबर्ग ( हपलेगपए्टी) ) नामी विद्धान्‌ अपने रोम के इतिहास में लिखता है कि 
«४ पृपाल एक्माया एक गि0ला बात गिक्रांलाह ज्वा'ह टतापाफाणा$ ए ?2॥0थां 
धाते ?00थांलेग्रा,' 

रे 
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क्र 


' घोल ” कहलाने लगी | इसी के नाम से चोल प्रदेश प्रसिद्ध हुआ | ये पाण्ड्य और चोल 
दोनों प्रदेश मद्रास प्रान्त में अब तक विद्यमान हैं। ये पणि लोभी थे और ब्रहुत बड़े 
व्यापारी थे | जहाज बनाना भी जानते थे। मद्रास प्रान्त में सागवन की छकडी अधिक थी 
हो । अत: उसके जद्दाज बना बनाकर ये पणि दूर देशों को रवाना हुए और पश्चिमी एशिया 
में मेडिटेरोनियन समुद्र के किनारे पर आबाद हुए । 

जिस प्रकार इनके नाम से यहों पाण्ड्य और चोल प्रदेश प्रसिद्ध हुए थे, उसी तरह पणियों 
स फिनीशिया और चोलों से चाह्डिया देशों के नाम भी प्रसिद्ध हो गये | फिनीशियावाले 
पश्षि अथवा पणिक ही हैं, इस में सन्देह नहीं है | क्योंकि बेब्िलोनियावालों के मूल पुरुषो! 
के विषय में 'हिस्टोरिकल हिस्टी ऑफ दि वर्ल्ड' में लिखा है कि 'बेबिलोनियावालो के वायु 
देवता का नाम 'मतु! या भर्तृ! है। यह हमें वैदिक शब्द 'मरुत” ही प्रतीत होता है| यह 
पणियों और चोलों के द्वारा ही बेब्रिलोनियामें छाया गया है! * | इस वर्णन से यह स्पष्ट हो 
गया कि पणियों का चोलों के साथ सम्बन्ध है और यह मी निश्चय हो गया कि इन्होंने ही 
बेबिलोनिया को भी आबाद किया था। राजनिषण्टु में ल्खा है कि ' वेशस्तु व्यवहर्ता 
विद वार्तिकः पणिको वणिक्क * अर्थात्‌ व्यवहता, विठ, वार्तिक, पणिक ओर वणिक वहय 
के ही भेद हैं | इस प्रमाण से सुलझ गया कि वे आर्य ही हैं। इसके अतिरिक्त तिलक महोदय 
ने लिखा है कि वैदिक 'मना' और फिनीशिया का 'मनह! शब्द एक ही है और वहाँ भारत से 
ही गया है | मन के लिए ऋग्वेद ८।७८।२ में आया है कि “आ नो भर व्यंजन गामरव. 
मभ्यअनम्‌ । सचा मना हिरण्यया !। यद मन वजन के लिए. काम में आता था और अब 
भी आता है | इसको लेटिन में मिन, ओऔक में मिना, बेत्रिलेनियन में मिन और वर्तमान 
अंगरेजी में माउण्ड कहते हैं? २८ | इसी तरह फिनीशिया की माषा में ऊँट को जिमल कहते हैं | 
वही अगंरजी में कमल कहलाता है | यह संस्कृत के क्रेलक शब्द का ही अपभ्नंश है | क्रमलक 
का ऋ्रमेठकत और कमेलक का केमल तथा केमल का जिमल हो गया है +। परंतु यह अफरीका 
का प्राणी नहीं ह । इससे ज्ञात होता कि ऊँट और उसका वाचक दब्द दोनो भारतसे ही 

# [0 वरत्ना6 0० ४0 उि्लोज़जांधिा #छतठाका-(0०वत फ्ह जैक्कित ०७ १्ाका। 
शाला, के एल ॥50 जा, एक धी6 ब्रता6 कह 6 १०ता6 आजा शांत 
पाए 480७6 एल्‍ला ला ॥ए हाल वि्यांड बाते (परत (0 (0]0गां9. 

(॥80ए0थों पा ण ॥॥० १४७७०, ४७). , ]. 69.) 

<& 4, जिशातेक्वाुक' ('ग्रालाता।0ता (७४४१४, 

+ फिनीशिया लिपि के अबजद का “जीम! ऊँट के ही आकार का है। इस जीम को 
पहिल फिनीशिया भाषा में जिमल (जँट) कहत थे | क्योंकि यह अक्षर ऊँट से ही लिया गया है | 
अबजद का अगरेजी में ' & 3 (? [) ? (अन्नसद) हुआ है | परन्तु 'सी” का उच्चारण कः भी 
होता है| इसलिए, जिमल का केमल हुआ है | 

+ 46 00५3  तवैठग्राकाट घधाराक्नो॥ ६९ टलकाा। लता [70( ८८८ 
किणा। ठीक ९एणाप्रोलाह, कह क्‍07 पाहक्षाट९, ॥0 ८गारों, पाली &लला 
६० #४85४6 फैश्शा थाफएशैए फीधवाठ्ाव था. औजिंदा फैलीजाल 6 ]!९(१७१ 0 
९ हाल परंशा'ब्ांगा के जैकांलया 4+ांत्त शो 2,000 3. (!, 

(िक्चातराह500700 66079, ० ॥॥९ १४००४, ७. 2007) 


आयों का विदेशगमन । ( ४१९ ) 

गये हैं ओर इनके ले जानेवाले पणिक ही हैं । 

इन समस्त प्रमाणों से सिद्ध होता है, कि पणि और चोछ ही फिनीशिया ओर 
चाह्डिया म॑ आबाद दहुए। इस समस्त वर्णन का सारांश यह है, कि आदि में कैच्यों से 
पणि हुए. ओर वही पणिक हो गये । उन्होंने ही दक्षिण में जाकर पण्य अर्थात्‌ पाण्ड्य नाम 
का बाजार बसाया, जो कुछ दिन में उमी नाम का व्यापारी प्रदेश हो गया । इसी तरह 
अपने पड़ोस में चोलो-- गाँठ काटनेवालों- को भी चोल प्रदेश में आबाद किया। वहां से 
ये छोग पश्चिम दिद्या को गये और वहीँ पाण्ड्यों ने प्यूनिक या पयूनिक देश बसाया, जो 
अच फिनीशिया कहलाता है ओर चोली न चाल्डिया बसाया, जो बहुत टिन तक इस देश 
के साथ व्यापार करता रहा | इस तरह से आये लोग अपनी आर्यसम्यता के साथ पूर्व से 
पश्चिम में पहुँच । 

अभी ऊपर हमने तिछक महोदय के जिस निन्नन्ध का प्रमाण दिया है, उसमें उन्होंने 
अथवंबेद ओर चाल्डियन वेद के कई शब्दों का मिलान करके बतलाया है, कि दोनें। की 
भाषा एक दूसेर से मिलती है | इस मिलान का नमूना इस प्रकार है--- 


संस्कृत चाल्डियन अथ 
सिनीवालि सिनवुब्बुलि अमावास्या 
अप्सु अब्जु ( जु-अन्र ) पानी 

यह्न (१) यहवे महान्‌ 
ऋतु ड्ट्त मीसिम 
परसु पिलक्कु, बलगु (२) शस्त्र 
अलिगीविलगी (३) विलगी (४) सर्पदेव 
तेमात तिआमत (५) देवता 
उरुगुला उरुगुल (५) देवता 


इस शब्दसाम्य के अतिरिक्त, चाल्डिया की डेल्यूज टेबलेट अथांत्‌ मनु के तूफान की कथा 
भी ज्यों की तयों। यहाँ के अनुसार ही लिखी हुई मिलती है | इससे स्पष्ट हो जाता है, कि 
वे आये ही हैं। हम अभी फिनीशियावार् के वर्णन के साथ लिख आये हैं, कि बेबिलोनिया 
में पणियों ओर चोलों न ही उपनिवेश बसाया था। ये चाह्डियन उन चोलों के अतिरिक्त 
ओर कोई दूसरे नहीं है, जो आयों से जुदा होकर पहिले चोंलछ देश में बसे थे | इर्सालए 
चाल्डियानिवासी भी भारतवासी आर्य ही हैं । 


(१) यह शब्द ऋग्वेद ९-७५-१; ३-१-१२ ओर ८-१३-२४ में 'महान्‌! अर्थ में आया 
है और जेन्ट में यही 'यजु' हुआ है । हजरत मूसा का जिहोवा शब्द इसीसे निकला है | ग्रिफिथ 
ने इसका अर्थ ".0० 0 किया है। 

(२) ' पिलककु ” अकेडियन और '“बअलगु” सुमेरियन भाषा का है। 

(३) यह शब्द अथवंबेद ५-१३-१७ में आया है। 

(४) यह शब्द असीरियन भाषा का है । 

(५) ये शब्द अकेडियन भाषा के हैं । 


( 92२० ) वदिक सम्पत्ति ! 


जुडिया यहूदियों का देश है | इसी में हजरत मूसा और हजरत ईसा जैसे जगग्मतिद्ध 
धर्मांचार्य उत्पन्न हुए हैं | बाइबल में लिखा है कि पश्चिम में आनेवालं की एक ही भाषा थी. 
और वे सत्र पूर्व ही से आये हैं ." | इनके विषय में पोकाक नामी विद्धान्‌ अपने * इण्डिया इन 
ग्रीस ? नामी अंथ में लिखता है, कि युडा ( जुडा ) जाति भारत की यदु अर्थात्‌ यदुवंशीय 
क्षत्रिय जाति ही है +। इसके अतिरिक्त अभी हमने तिलक महोदय के लिखित शब्दसाम्य 
के हवाले से दिखलाया है कि यहूदियों का यहोवा शब्द संस्कृत के यह शब्द का ही अपश्रेश 
है | बाबू उमेशचंद्र विद्यारत्न कहते हैं कि ज्यू शब्द संस्कृत का ही है। आप मेदिनी कोष का 
यह वचन उद्धृत करते हैं कि 'जूराकाशे सरस्वत्यां पिशाचे यवनें5पि च ।! अथांत्‌ 'ज्‌ः 
शब्द यवन शब्द का ही अपभ्रेश है| 'मानवेर आदि जन्मभूमि' प्रृष्ठ ३ में आप कहते हैं कि 
£ राजा सगर की आज्ञा से यवनों ने जिस पल्ली स्थान में निवास किया था, वहीं पेलेस्टाइन दो 
गया है ओर यवन शब्द का ही विकार ( यवन-जोन ) “जू! हैं! #। इस वर्णन से सिद्ध होता 
है कि यदुवंशी क्षत्री ही राजा सगर के द्वारा यवन करके निकाले गये, जो पेलेस्टाइन में बसे ॥ 
यही बात बाइबल ओर पोकाक के वचनों से भी सिद्ध होती है | बाइबल का नूह का वर्णन 
भी मनु के तूफान की ही सूचना देता है | अतएव यहूदियों के आर्य होने में कुछ भी सन्देह 

नहीं रह जाता | साथ ही यह भी सिद्ध हो जाता हैं कि वे भारत से ही जाकर वहाँ असे हैं | 


हम फिनिशिया के वर्णन में ऊपर लिख आये हैं कि बेबिलोनियावालों का वायु देवता 
जिसको वे मतु या मते कहते हैं, वह वैदिक आर्यों का “ मरुत्‌ ' ही है। यह पणियों और 
चोलें के द्वारा बेत्रिलोनिया में गया हैं | अतः सिद्ध है कि पणिक और चोल ही फिनीशिया 
और चाल्डिया से जाकर वेत्रिलोनिया में आब्ाद दुए हैं | ए० बररीडल कीथ महोदय कहते हैं 
कि “ खास ध्यान देने योग्य शब्द “ सूरिआस ? है, जो इनमें सूर्य के ही अर्थ में बोला जाता है ? 
और ई० मेयर साहब ने मान लिया है कि यह “ सूरिआस ? वैदिक “सर्या (स) ही है || 

> ते ॥॥6 जी0० जब 0 006 ॥घाएु.प्रव९९, बयतवे ए ताए+ए०ल्टा, /जार्त 
॥ द््ाव6 60 ७४४४, 8. 0॥6ए . ]०प्रपाढएएव #णा जी िहड,... ( एथांड/5, 
('9]00०7 +. ) 

+ 6 फट ० एप 8, था चिल, 0 एए'ए एकता एए ज्षांएी ०)ा- 
अंवेक्षबी)68 70006 88 ७6० बा था ग्राज [/86णाड ->काबा85, (शी वी 
(॥7'९९९९, 9. 22.) 


# सागर आदिशे हिंदू यवनगन प्रथमतः ये पल्लीस्थानेर प्रतिष्ठा करेन, ताह्य ।80850९ 
अलिया प्रख्यात हय एवं उक्त यवनगन, यवन शब्दर विकार ( यवन-जोन-जू ) क्रम 'जू! 
नाम प्रख्यात लाभ करेन | ( मानवेर आदि जन्मभूमि ) 


| 06 700090%॥]9 8 छप्रानंब8, डव0९ 0 4४ ९>फशा०वें छू प्राए्त72 
बाल गा, +पावे 4, अल्एक ॥88 जलेवेए्त 0४0 ४8९ ४थाफुब0णा 00. ४०८०७ 
स्वुपककाणा जछंत्री गीढ एैथ्वांट 9प्ए््७छ,.. ((9., जिप्यातेंएइक 0ग्रागराशाकाबा0गा 
॥8छ8 ४8, 6 4काए सीडएणए छा शिवेठ-फ्शााशाडह जज ( है. 00७7०१॥0 
९४६), ) 


आयों का पि्दिेशगमन । ( ४२१ ) 


यह सूरिआस शब्द ब्रिलकुल ही “ सूर्याः ” का रूप है| क्येंकि विसर्ग का उच्चारण सकार ही 
होता है। इसके अतिरिक्त बेब्रिलोनिया की एके बहुत पुरानी फेहरिस्त में सिन्धु नामक 
बारीक मल्मल का नाम आता है। बेबिलन में इस सिन्धु शब्द का कुछ भी अर्थ नहीं है । 
जिस तरह काछीकट ग्राम से जाने के कारण योरप में एक छीट का नाम केलिको प्रसिद्ध है । 
उसी तरह सिन्धु हैदराब्राद से जाने के कारण इस वम्त्र का भी सिन्धु नाम हो गया था। यही 
सिन्धु बम्त्र पुरानी आइन्रल में सेडिन ( तंग ), ग्रीक में सिण्डम्‌ ( गत ) कहा गया 
है और अन्न अँगरेजी में साटिन (४७४॥॥)) नाम से बाजारों में त्रिकता है +। 

कहने का मतलब्न यह कि इन वर्णनोंसे यह सहज ही अनुमान हो सकता है कि पूर्वातिपूर्व 
काल में इस देश के साथ बेब्रिलन का घनिष्ठ सम्बन्ध था ओर सिन्धु नामक वस्त्र अपने नाम 
के साथ वहाँ पहुँचता था। हम जिन चोलें का वणन पढहिले कर आये हैं, वे दक्षिण से 
सागोन की लकडी भी अपने नवीन देशों में ले जाया करते थे। अभी कुछ रोज हुए मुंघेर 
के खण्डहरों से पाँच हजार वर्ष की पुरानी सागोन की लक़डी का टुकड़ा मिछा है #। 
बेत्रिछोनिया के प्रथम बादशाह की बनवाई हुई इमास्त से इस ढुकड़े का प्राप्त होना यह 
सूचित करता है कि ये निस्सन्देह मारतवासी ही हैं- आय ही हैं ओर दक्षिण के पाण्ड्य और 
चोल से ही यहाँ जाकर अपने वंश ओर सम्पता का विस्तार किया है 


असीरिया में भी आरयों का ही निवास था। ए० बेरीडेल कीथ ने वहाँ के सुबरदत्त, 
जशदत्त ओर सुबन्धि आदि राजाओं के नामों से सिद्ध किया है कि ने आये ही थे+८ | इन देशो 
के निवासियों को आर्य लोग असर कहा करते थे | इसीलिए ये सदैव अपने नाम के साथ 
असर झाब्ठ का प्रयोग करते रहे हैं | प्रसिद्ध बादशाह असर नासिरपा७छ ओर असर वाणीपाल 
इस बात के उदाहरण है| इनके नाम असुर शब्द के साथ आर्यभाषा के ही हैं। हमने 
आरम्म में ही कहा था कि आर्यों ने जिन गुणदोषों के सूचित करनेवाले नामों को रखकर 
दुष्ट आयों को अपने से अलग किया था, वे नाम उन्होने भी कायम रक्‍्खे थे | तथा उन्हीं 
नामों से अपने देशो को भी प्रसिद्ध किया था | जैसे चीना से चीन, आन्ध्र से आन्ध्रालय 
( आस्टेलिया ) आदि । कहने का मतलब्न यह कि असीरियानिवासी भी आर्य ही है आर 
भारत से ही जाकर वहँ बसे हैं। 


+ 97, जिध्यातंब्वाैझ', (्राालशाठतबताणा. फिद्ाए5,.. (परज्ञोतिशा. छापे 
फावाशा ४०१४, ७४ 3. (७. ०८. 

# [] 00 "एड ० जैपिशीलशा", क्ारंशा। (९ ०" 6 (पर्वातए०-,. 907 
७ए [कवं॥ ( के कफ सिब९४४0७ ), धी6 पिक् फिट एण ऊिणा, ज्री0 एोट्व 
]0 ]658 धाक्वा। 3,000 ए९शाड 3. (., ज़8 0एगाते ७ फा०ए७ रण पापीशा ६९४, 
( ४९१ंट पाती फज ७. 88०27. ) 

% मैएफ्था.. ग्रशाढढ बाग्राए ॥60 कृुणंगटक गा. 83७. ाएी. कर 
>प्रफ़तातदाप8,.. बैंबध्वेष४08,.. था फ्रव,.... :फछातवा १8, शिजा87% ४, 
जायो)४79) धापे ७पाॉधा'ध78. . . . . ( 5, जीक्यातेकएस' (णए्रफ्ालाकःबा।0त्रा 
॥0888५४४, .._.। ॥0 क्कातए लीछ0'ए 0 ग्ीव0 फिमांशाह ऐ)चज. औै. फिलफनेल्तेछी९ 
]१९४), ) 


(४२२ ) वदिक सम्पत्ति 


मेसोपोयमिआवाले भी आये ही हैं | इनके विषय में ए० त्रेीरीडल कीथ ने लिखा है कि 
दसरथ नाम का मितानी राजा इजिप्ट के एक राजा का साला था। यह आये था और ई० 
सन्‌ के १३००-१४०० वर्ष पूत्र राज्य करता था | इसी प्रकार मितानियों के दूसंर राजा 
का हरि नाम भी आर्या का ही सिद्ध होता है +।| अभी हाल में जो मेसोपोंठामिया के 
पुराने मकानों की खुदाई से मिद्टी की पक्री हुईं लिखित ईंट प्राप्त हुई हैं, उन इंटों में 
मितानी आर हट्टाइ राजाआ का इकरारनामा लेखा हुआ मेला है, जिसम ममंत्र, 


वरुण, इन्द्र आर नासत्य आदि वदिक देवताओं के नाम लिखे हुए हं#। इस घटना 
से त्रिलकुल ही यह बात सिद्ध हो जाती है कि ये दोनों जातियाँ आर्य ही थीं। क्‍योंकि 


( ]॥000 ) लोगों के लिए अन्न सिद्ध हो गया है किवे क्षत्री थे। श्षत्री का ही अपब्रेश 
'खत्तीः है | जिस प्रकार पंजाब के रहनवाले खन्नी अपनी उप्पत्ति क्षत्रियों स ही बतलाते है, उसी 
तरह ये खत्ती भी जो इस समय हिद्दी ( [80॥0 ) लिखे जाते हैं, क्षत्री ही हैं 


इस प्रकार से हमने यहाँ तक एशिया माइनर के तमाम प्राचीन देशों को देखा, 
तो मालूम हुआ कि वहाँ प्राचीन काल में ही आयजाति जाकर आबाद हुई है 
आर उसी ने अपनी सभ्यता का वहाँ प्रचार किया है। यही थोड़ा सा पश्चिमी 
एशांशया मे आइडिकालीन आया के गमन का दास हे | 


उत्तरी एशिया। 

हम आरम्म में लिख आये है कि किरात लोग पतित क्षत्री हैं | ये दो भागों में बट गय 
थे | एक दल बलूचिस्तान में जाकर बसा ओर दूसरा हिमालय पर जाकर बसा। हम अभी 
पहिले दल का वगन कर आये दइ। अब्र दूमेरे ढल का वणन करते हैं। नेपाल में जितन 
ब्राह्मण बसते हं, सत्र कान्यकुब्ज हैं ओर जितने क्षत्री हैं, सत्च रामचंद्र के वंशज सूर्यबंशी 
है | कहा जाता है कि इनका सम्बन्ध महाराणा उदयपुर स है। इसलिए, इनके आर्य होने 
मतोा कोई शंका ही नहीं है। किन्तु नेपाल में एक चपटे चेहंराली मंगेलियन जाति भी 
रहती दे | यह जाति अति प्राचीन काल में आर्यों की ही एक शाखा थी। परन्तु यह दीघांति- 

ने >ाक्ता8, 0 जिशां फिताए, ॥0०)]ील-पा-छ ० औयादातोेए) ता 
(४ ( [(444-070 3. ९. ). 6 ्याए विन, एडत्त॑ ०0 ० 
या, ७ एक ए दी6 कैप वव्ा6, ( ३. विक्वावब्ारेश' (एरवातवातए- 
माता. फिक्षएा,. किट का ।ए विकरीण'ए. री किवेठनीषश्यांशा 9ए 
3७१०४) ९ ६०॥४॥. ) 

१॥० 0#ज्ञंगाड लाला कफ की क्‍7एशाफ णे जीशा। धाते ५५७ 
फएलालभाल्व ालछाल गाव 0 6 €कां ... ... ( ॥00., ) 

# एशिया माइनर के बगजकोइ (॥09]200) स्थान पर हिटीशिया (॥0009) 
के बादशाह सुब्बिडलिउमा ( #प्रोओएोएणा४ ) और मितानी ( '४ -४0०तछनवा 
१०७०७०७॥९७ ). के बादशाह मुदझबुजा ( ॥0४पघ८४७ ) के बीच के (ई० सन्‌ पूर्व 
१४०० के ) कुछ सन्धिपत्र मिले हैं, जिनमें मित्र, वरुण, इन्द्र और नासत्य आदि बैदिक 
देवताओं की वनन्‍्द्रना की गई है। ( गेयल एशियाटेक सोसाइटी का सन १९१० का जर्न॑ल 
प्र० ७2५१ और ४०६ | ) 


आया का विदेशगमन ( ४२३ ) 


दीघ काल पृव ही आयों से प्रथक्‌ होकर चीना नामक हिमालय के उत्तर ओरबाली गहराई 
में बस गई थी, इसलिए अब उसके आकार, रंग और भाषा आदि में बहुत अन्तर आ 
गया हैं | बाबू उमेशचन्द्र विद्यारल ने लिखा है कि किरात छोग नेपाल के उत्तर-पश्चिम 
में बसते थे और पतित क्षत्री थे ओर हमने बतलाया है कि चीना हिमाल्य के नीचे 
उत्तर-पूब में रहते थे ओर ये भी क्षत्री ही थे | इन्हीं दोनों के मल से मंगालिया जाति के 
पृवजों की उत्पत्ति हुई है| यही नपालनिवासी चपटे मुँहवाली जाति है। यही जाति मंगो- 
लियन विभाग की जननी है | उमश बाबू कहत हैं कि इस नवीन जाति का रंग वाल्मीकि 
रामायण में सुवर्ण का सा लिखा है। जिस समय की यह बात है, उस समय जिस प्रकार जरा 
सॉवल रंगवाले श्याम और थ्यामा बढ़े सुन्दर समझे जति थ, उसी तरह ये पीत अर्थात्‌ 
सुत्रण के से रंगवाले भी बहुत उत्तम समझे जाते थ। महामारतरमामांता में रावत्रद्मदुर 
चिन्तामगी विनायक वेद्य न महाभारत के प्रमाणों से लिखा है कि कोखपांडव की 
गोरर्ण स्त्रियों का रंग तप्त सुवर्णग का सा था। यह उस समय के रैग की खूत्नी का 
बयान है | दक्षिण के गजराती ओर महाराष्ट आदिकों का भी प्रायः यही रंग है। वेनता 
सफेद हैं आर न सर्खामालय ही हैं। आदिम काल मे आया न जग सौवले आर जरा पीले रंग 
का ही अपन मन में उत्तम समझा था, इसीलिए माताओं के संस्कार प्रबल हुए आर अधिक 
प्रजा इसी रंग की हो गइ | हम देखते हैं कि नपाल में असनवालों का भी प्रायः यही रंग हे । 
वहाँ चरपंट चहेरे ओर पीतवर्णवालों मे कुछ ताम्रवरण के श्याम लोग भी पायब जाते है। अभी 
हर्मन जिस श्याम रंग का वर्णन किया हैं, य लोग उसी रुचि के परिणाम हैं। कहने का मत- 
लब यह है कि थे चपट चहर ओर पीले तथा श्याम रंगवाले मंगोलियन आर्यों से भिन्न किसी 
अन्य जाति क मनुष्य नहीं है । 
नपाल से आगे हिमालय के नीचे रूसी तुर्किस्थान है। वहाँ बहुत पृ काल से आयों 
फा निवास है »८। इसके आगे बाबू उमरशचन्द्र विद्यारल ने आर्यो का मूल बतन मंगोलिया 
के अलताइ पहाड़ पर सिद्ध करने क लिए 'मानवेर आदि जन्मभूम नामक ग्रन्थ लिखा है | 
उस ग्रन्थ के पढने से आधिक तो नहीं, पर इतना अवश्य भासित होता है, कि पृर्वातिपृर्वकाल 
मे आरयलछाग अलताई अर्थात्‌ इलाबूत मे रहते थे और यह अछताई शब्द इलाबृत का ही 
अपभ्रंश है । 'मानवेर आदि जन्मभूमि' प्रष्ठ ११९ में वायुपुराण अध्याय ३८ के कुछ इतल्थोक 
उद्धत किये गये हैं, जिनसे ऊपर की बात पुट होती है | उनमें स दो इलाक से हैं-- 
वेच्द्ध दक्षिण त्रीण त्रीण वषाणि चात्तरे | 
तयोमध्ये तु॒विज्षेयं| मेरुमध्यमिलाबतम ॥ 
तत्र देवगणाः सर्वे गन्धरवरिगराक्षसाः 
शलराज्ये प्रमोदन्‍्ते शुभाश्राप्सरसाडुना: 
अ्थांत्‌ इलाबृतवर्ष के दक्षिण हरिवर्ष, किम्पुरपवष ओर भारतवष ये तीन वष हैं आर 
उत्तर की ओर रम्यकवर्ष, हिरिण्यवर्ष ओर उत्तरकुरुवषष ये तीन वष हैं। इनके ओीच में इला- 
< 4 #कछुणाफ ध्टाए कातीमतोए वीरता भा गीए0 तं्षप्तता छा. ॥४त0/% 


िफा वीप्राफिजया। एफ वीवो एव ॥४ भा ह।घ॥॥ एफ ता0॥. 
(ला 5 गि05९एी० /॥ (९ ]।ा+ ए09., ) 


(४२४ ) वेदिक सम्पत्ति। 


वृतवर्ष है | इस वर्णन से स्पष्ट हो जाता है कि मंगोलिया में आयेलोगों ने ही अपना 
उपनिषेश बसाया था | 

सिथिया देश किसी समय भारत से निकाले हुए शक नामी पतित क्षत्रियों द्वारा बसाया 
ग़या था। इन शकों के विषय में पुराणकार लिखते हैं कि--- 


इक्ष्वाकुश्चेव नाभागों धृष्टः शर्यातिरेव च। 

नरिष्यन्तश्व विख्यातो नाभानेदिष्ठ एवं हि॥ 

करुषश्च॒ पृषश्रश्ध वसुमान्‌ लोकविश्ुतः 
मनावेंवस्वतस्यते नव पृुत्राश्व धा्मिकाः ॥ ( विष्णुपुराण ) 

अथांत्‌ वेवस्वत मनु के इक्ष्वाकु, नाभाग, धृष्ट, शर्याति, नाभानेदिष्ठ, करुष, '्रपभ्र, 

वसुमान्‌ ओर नरिष्यन्त ये नव पुत्र थे | हरिबंश अध्याय १०, छोक २८ में लिखा हैं कि--- 


नरिष्यन्तः शकाः पुत्रा नाभागस्य तु भारत । 
अम्बरीषो5भवत्‌ पूत्रः पाथथिवषभसत्तमः ॥ (हरिवंश) 
अर्थात्‌ नरिष्यन्त के पुत्रों का ही नाम शक है। इन शककों को राजा सगर ने “अध॑मुण्डान्‌ 
शकान्‌” ( विष्णुपराण अं० ४, अ० ३, छोक २१ ), अर्थात्‌ आधा शिर मुंडवाकर निकाल 
दिया था | यही लोग सिथिया ( जिसको शकावस्था कहना चाहिए ) में जाकर बस गये । 
इसलिए, इनके आर्य होने में कोई सन्देद नहीं हैलें | 
उत्तर कुरुप्रदेश साइब्रीरिया से लेकर आगे तक है | इसके विपय में वायुपराण अध्याय 
८५ के ये छोक पढने लायक हैं | वहाँ लिखा है कि--- 


उत्तरस्य समुद्रस्य समुद्रान्ते च दक्षिण 

कुरवस्तत्र तद्॒ष पुण्य सिद्धनिसावेतम्‌ | 

देवलोकात्‌ च्युतास्तत्र जायन्ते मानवाः शुभाः । 

अर्थात्‌ उत्तर महासमुद्र के दक्षिण किनारे पर अति पवित्र उत्तरकुरुवर्ष है, जहाँ देवलोक 

से गय हुए, उत्तम पुरुष निवास करते हैं ! यह देवलोक हिमालय के सिवा ओर कुछ नहीं है । 
आयलोग हिमालय से जाकर उत्तर समुद्र अथांत्‌ शीतकटिबंध के इस पार तक आर 
साइबीरिया के उस पार तक कुरु देश में निवास करते थ। जिस प्रकार भारत मे कुरुक्षत्र 
था, उसी प्रकार उतनी दूर जाने पर भी उन्होंने कुर नाम से ही उस देश को सम्बोधित 
किया था | आर्य लोग सदव ही अपने साथ अपने अपने स्थानों के नाम ले गये हैं। उसी 
तरह उत्तरकरु का नाम भी कुरु शब्द से ही रक्खा गया है | 


+ लाए णंश्ानों ॥0ग्राढ जक्क यी जेगाए0॥, #फगतांब  गोए ९०0एएवा]- 
(0 7077 ऐै_।२8४8&0]98 07 ९ ९ ब0वे6 7 ४6 छद्वोद्क्क 0 0॥60 फ०४छ 0७7 
णी छिछज्राफ़ं5ब ( (कुर्ता ) 80, विश्याट8 6. +0कीछवा. फिक्ोटकशायाा 
]70९९€वल्वे 80॥] क्राछ'४ 00 6 70-४७ छातव॑ कह 0८९ ९ 
"0०85 ता ह850णाए,... ( रिल्ए०वाललते #7ण्ा “मानवेर आदि जन्म भूमि 


पृष्ठ १३ ) 


आया का विदेशगमन (४२०५ ) 


यहाँ तक हमने एशिया की उत्तरी सीमा का दखा, ता बहाँ सबंत्र आयजनता 
का ही भारत से जा जाकर बअसते हुए पाया । हे. उत्तर कुरु से आगे जहाँ 
प्रवप्रदेश है, वहाँ आयलोग कभी नहीं जाते थे। बहा उनको यज्षयाग 
करने का सुभीता नहीं था। बहाँ महा विकट अंधेरा था भार वह 
आसुरी भूमि आय सखभावचालों के लिए अन्तकूल नहीं थी। गरी कारण है कि 
मुग्रीव न वानरों का उत्तर तर+ रवाना करते समय कह दिया था कि छुम छागे 
उत्तरप्रव में मत जाना । यह वेठिक आदेश था। क्थेकि वहा में ढीघराजि और उस रात्र 
मे पड़े हुए रोनेवालों के अल्ड्ार से उपदेश दिया गया है कि धहोँ किसी का ने जाना 
चाहिए । परन्तु वहाँ एक “९६१७ /वयधगाधोंयों अथात्‌ नव्य हिमालय का पता सिछता 
जिससे सूचित हाता है कि कभी इरानियों के बुजुर्गों ने वहाँ ज्ञाकर उपनिव् बअसाया था। 
उनकी भाषा में सस्कृत क हों का 'ज' हो जाता है, इसीलिए प्रतीत हाता है कि “ नव 
जिमालय * नाम उन्ही ने रक्ला है भोर पुराने हिमालय के साथ मिलाया है । यदि बाइक 
आर्य नाम रखत, तो 'नव्य हिमालयी ही रखते। इस नव्य जिमालय को उदू ज्याभ्रफा मे 
नवजुमत्थ' लिखा हुआ है। इसका वर्णन इनसाइक्लापडिया ब्रिदेनिका में भी आपा है+। 

आइसलेंड आर ग्रीनरूढ यद्यपि योग्प से उत्त की ओर हैं, पर बहा के ब्ाशिन्दी को 
सत्रंघ आयों से ही ह | अतः कुरु के इन पड़ोसी देशों का भी वर्णन कर देना चाहिए । 
इसके बिषय में प्राफ्सर ही नामक बिद्वान कहता है कि आइसलेड और ग्रीनलद के 


् 


निवासियों की भाषा जर्मन भाषा से मिलती है | अतः अनुमान होता है कि थे भी भाये ही 
है | हमने इन छोगों के विषय में अधिक स्वाध्याय नहीं किया | संभव है ये योरप से गये हो । 
पर चूकि योरप वी प्रजा स्वयं आयों की भाषा बोलनवाली भी निग्रा, तुरानी प्रजा है, इस 
स अनुमान होता है कि आइसछेड ओर ग्रीनंलडबाल मी निग्रो, तुरानी ही होग, जो निश्चय 
हा पातत आय ह | 
यहाँ तक हमने उत्तरी एशिया से सम्बन्ध रखनेबाल उन आरयों का बर्मन किया, जन 
के। ट्स समय मंगोलिया या चुरानी टाइप के कहा ज्ञाता है | पर हमार अंत्र तक के विवेचन 
से यही जात होता है कि व आय ही हैं। उनकी सभ्यता, भाषा, रूप ओर रंग 
बदल जान से अब उनको चाहे जो कुछ कहा जाय, पर उनके मूल मे आया का 
ही राधर प्रवाहित है। 
पूर्वी एशिया । 
भारतवर्ष से पूर्व सब्ंस नजदीक जो पहिला देश है, बह बअमा है। इसका सम्कृत में 
ब्रह्मदेश कहते है । वामनपुराण में लिखा है कि ततिअ्चत मे रनवाले असरों के द्वास सताय 
जाने पर पूर्वकथित पीतवर्ण कुछ आर्य ब्रह्मदेश में जाकर आज्राद हुए। थ असर भी कोई दूसर 
+ ॥6 ठावशाबो. फरलकफफ्रील ती जीरए एएजगीरए गरतापा ा परा'णाए जा 
॥09' #0का'लणा।एवे 9४ थार +फ58, एरए दे ॥ कराए्ए्वाता'ए 0, जिनीए' 
(बा जीलीए फ़क्तए ॥8 ला ऐए 6 #छा6ए०पछ, ज्ञात ॥50 शाह ॥0 
०08४६ 07 06 दैत्वाए#एडए जाते शील फसोग्राशे रिशाधाञा, एर ॥४६० ४0० 
४॥॥]] #एी]शाशा था १६०४४७७ /ला9, ( जाए 00०४९तंक. फिलशायाएा। ). 


(४२६ ) बदिक सम्पत्ति | 


विद 


नहीं थ । वायुपुराण में लिखा है कि असुर आयों के दायाठ बान्घव ही है #| दायाद बान्धत्र 
उन्हीं को कहते हैं, जिनका पेतृक सम्पत्ति में हक हो | इनके विपय मे महाभारत में छिस्ब्रा है 
कि जो कुरुक्षेत्र में असत हैं, वही तिब्बत में बसते इ+ | इसस स्पट्ट हो गया किय आर्य 
ही हैं, जो पतित हाकर तिब्बत में गये हैं। रामायण में इनका सुबर्ण का सा रंग लिखा 
| वामनपुराण में इनका तिब्बत स अहदेश का जाना भी पाया जाता ह/८। इसस 
ज्ञात होता है कि ये भी वही किरात नामी क्षत्री ही हें, जा नेपाल से लक्कर तिब्बत तक 
बसंत थ | इन्होंने ही बमा में जाकर अमराबती ओर मिथ्र्य नामी नगरी असायी है, जा 
अनबन तक हैं । इससे स्पष्ट हो जाता हू कि ये आर्य ही ह और उक्त नगरों के बसाते समय 
तक इनकी भाषा संस्कृत ही थी । इतना ही नहीं, प्रद्यत बुद्धबमप्रचार के समय भी ये 
दिन्दूधर्म के अभिलापी थे, इसीसे य सब्रके सब्र बोद्ध हे गये । बअ्ह्मदश नाम से भी ज्ञात 
होता है कि वह वैदिक आर्यों के ही द्वारा रखा गया ह ओर ब्रह्मनिवासी आर्य ही है । 

चीन देश के विषय में लिखा जा चुका है कि आर्यों के प्रारम्भिक काल में ही कुछ 
लाग पतित होकर चीना (नीचे दर्ज के) हे गये थ और हिमालय स नीच चीना--गहराई---ं 
जा बसे थे | समस्त भाषाओं के एक ही व्याकरण के विषय में हम ल्खि आये हैं कि 
सामापेडिक भाषा जो चीन देशान्तर्गत पेतिसी ओर ओब नदिया के किनार पर बसनवालें में 
बोली जाती है, उसमें आय भाषाओं की तरह तीन वचन और आठ विभक्तियाँ हैं | इसस 
पाया जाता है कि चीन में असनवाल मूल पुरुष आये ही थ | चीनियों के विपय में ठाड हन्टर 
सादेब ने अपने राजम्थान के इतिदास, परिशिष्ठट, अध्याय दूसंर में इनके वंश का हाल लिखा है । 
उसका सारांश यह है के 'मोगल तातार ओर चीनी छोग अपने को चन्द्रवंशी क्षत्री 
बतलात हं । इन में से तातार के लोग अपने को 'अय' का वंशज कहते हैं । 
यह अय पुरुरवा का पुत्र आयु ही है। इस आयु के वंश ही में यदु था और 
उसका पात्र हय था। चीनी लछोग इसी हय को दा कहते हं और अपना 
पूृवज मानते है | उक्त अय की नर्त्री पीढ़ी में एल्खों के दो पुत्र हुए । उनके नाम काइयान 
और नगस थ। इसी नगस से नागवबंश की उत्पत्ति प्रतीत हाती 6 । चीनवालों के 
पास यू की उत्तत्ति इस तरद लिखी है कि एक तारे का समागम यू की माता के साथ हो गया | 
इसी से यू हुआ। यह बुध और इल्य के समागम की सी बात ज्ञात होती ह। इस 
तरद से तातारों का अय, चीनियों का यू ओर पोराणिकों का आयु एक ही व्यक्ति 
6 | इन तीनों का आदिपुरुष चन्द्रमा था ओर थे चऋअन्द्रवंशी क्षत्री है, यह अच्छी तरह 
सिद्ठ होता है? ! 


श्री 





[३ ली ६] | कल « 


चीनियों के आदि पुरुष के विप्रय में प्रसिद्ध चीनी विद्वान्‌ यांगत्साई ने सन 
१५०८ में एक ग्रन्थ लिखा था। इस ग्रन्थ का सन्‌ १७७६ मे हथा नामी विद्वान न 
फिर सम्पादित किया। उसी पुस्तक का पादरी क्लार्क ने अनुवाद किया है। उसमे 


# असुरा ये तदा आसन तेषां दायादवान्धवाः । (वायुपुराण) 
+ ये वसन्ति कुरुक्षेत्र ते वसन्ति त्रिविष्टपे । (महाभारत) 
> ततो5सुरा यथाकामं॑ विहरन्ति त्रिविष्टपे । 

ब्रह्मलोके च त्रिदशाः संम्थिता दुःखकर्षिताः ॥ (वामनपुराण) 


दक्षिणी एशिया ( ४२७ ) 


लिखा 5 कि अलन्त प्रार्चीन काल मे भारत के मो० छो० ची० राज्य का आह यू० 
नामक राजकुमार यून्नन प्रान्त मे आया। इसके पुत्र का नाम ती० मागंग था। इसके 
नो पुत्र पद हुए। इन्हीं के सन्ततिविम्तार स समम्त चीनियों की वंशबृद्धि हुई है!। 
इसक आतारेक्त चीन देश में हम (हवन ) को घ्रोम कहते हैं। इसस प्रतीत होता ह कि 
उनमें आर्यो का कमकाण्ड सुद्त तक प्रचलित था। चीनवालों का भारत से इतना अधिक 
सम्बन्ध रहा है कि यहाँ स ब्रह्मा लोग पर्मप्रचार के किए चीन को जति थे और चौन- 
निवासी यहाँ आकर फिर से आरयों के समाज में मिल जाते थे । 

हिन्दी विश्वकोश प09० ३१८ मे उपनिवेश शब्द पर ल्खि है कि “चीन देश की पुरातत्त 
आलाचना स यह सिद्ध हाता है कि इ० सन्‌ पूर्व ८ वी शताब्दी में भारतीय आर्य वणिका 
ने चीन देश के बहुत से स्थानों में अपना प्रमाव फैलाया था और बहुतसे स्थानों मे 
उपनिवश भी किया था!। तभी तो दारूचीनी जिसे दालचीनी कहते है, वर्ों से आती 
थी । दारू छकड़ी का कहते दे, इसलिए, एक खूएस प्रकार की चीन की छकड़ी का दारुचीनी 
कहा जाता था। यह लगभग तीन हजार वर्ष के पूर्व की बात है। परन्तु हमने चन्द्रवंश 
ओर आयमापषा की जो बात लिखी हे, वह तो उस समय की है, जन्म सर्वप्रथम भार 
छोग “चीनी! होकर चीन गये थ, इसलिए. चीनियों के आययपंशज होने में जरा भी 
सन्दह नहीं है । 

लोग कहते ह कि जापान में जो जाति निवास करती 5, बड़ चीन से ही जाकर बहा 
बसी है, क्योकि दोनें की भाषा आदि मे बहुत अन्तर नहीं है। यह बात ठीक हैं। पर 
हमारा अन्वषण इतना ओर बतलाता है कि चीन की तरह जापान में भी अभी उस 
आयेजाति की एक शाखा मोजूद है, जिसकी अन्य शाखाओं से जापानियों की उत्पत्ति 
हुई है | उस मूलवासिनी जाति का नाम “ एन्यू ? है। इसका कांकेशियन विभाग के 
अन्तर्गत समझा जाता है?(। एज्यू छोग अब तक प्राचीन ऋषियों क भप से रहते ह। 
अर्थात्‌ डादी और केश नहीं निकालते | इसीलिए. इनका आजकल फति#ए फैला 
अर्थात बाल्वाले लोग कहा जाता है| चाहे जापानी इन काक्रेशियन की सनन्‍्तती हो ओर 
चाह चीनीयें की | दोने सूरतों में व आये क्षत्रिय ही है। जापानियो का बुशिडोा' अथांत्‌ 
क्षात्रध्म अब तक प्राचीन क्षत्रीयपने का स्मरण दिला रहा है | एन्यू छोगां का प्रस्तुत 
होना, जापान की ख्त्रियों में भारतीपन का होना ओर पुरुषों का क्षात्रधर्म आदि 
बातें एक स्वर से पुकार रही है कि वे आयेवंशज ही हैं । 


दक्षिणी एशिया । 

दक्षिणी एशिया पर कुछ लिखन के पूत्र दक्षिण भारत म आत्राद द्रविड जाति की उर्बान 

का विवरण विस्तारपूर्वक हे। जाना चाहिए। क्येंकि पाश्वात्यों और उनके द्वारा शिक्षा 
पाये हुए कतिपन्र एतद्देशीय विद्वानों का मत है कि भारतवष के मूछनिवासा कोछ और 
3९ वह + ये ब/एफाणाडह क्ित।॥ छा (छादकए वो वी (॥0 िए विद, 
[॥65४७ छछ'०७ छाठीफीए 6 रँएाशिफयों गीता शा वैब्रता, 0ता १४० 
॥00७ 6%  क्रफऐलश'ः छापे €ग्रापरिल्व 0 ८९४0०, पाल कै।णीह 3ज्ेधाव, 
बाते फ़क्काई जी "तोदाहोता, (पिता 0 ० 7॥० ५०४०, |. 32). 


(४२८ ) वैदिक सम्पत्ति! 


द्रविड ही हैं । आर्यकोग तो यहेँ कहीं बाहर से आकर आबाद हुए हैं। यहाँ के स्वामी 
काल ओर द्रविड ही थ, पर आर्यो ने यहाँ आकर उनको युद्धों में परास्त करके जंगले में 
भगा डिया, आप राजा .हो गंवे और मूलनिवासियों को दास, दस्यु, राक्षस, असुर 
ओर यातुधान आदि नामों से पुकारने छंगे। ये विद्वान अपने इस आरोप की पुष्टि में 
कहते है कि-- 

. (१) वेदों में आय और दस्यु दो जातियों का वर्णन है। ( २ ) दस्युओं 
के इ्याम वण और जल म्लेच्छ भाषा का वर्णन है। ( ३) उनके साथ युद्धों 
का वणन है ओर (४) यहाँ के मूलनिवासी कोल, भील, संथाल, नट, कंजर 
ओर द्रविडों में इयाम वर्ण और अनाय॑ भाषा पाई भी जाती है। अतएव यह 
समम्त वणन उन्हीं के लिए है । 

हम देखते हैं कि इन बर्णनों और अवलोकनों स उपयुक्त आरोप को सहारा मिलता है । 
अतएव इस बात के जौचने की आवश्यकता है कि यह आरोप और ये प्रमाण परस्पर कितने 
सहायक < । सबसे पहिले हम देखना चाहते हैं कि--- 

(१) आरयों के बाहर से आने ओर उनके पूर्व यहाँ के मूलनिवासियों क 
विषय में क्या क्या प्रमाण हैं ! (२) दस्युओं के रूप, रंग, भाषा और युद्धों का 
वेदों में क्या उल्लेख है ? ओर (३) मूलनिवासियों की मौलिकता का क्या रहस्य 
है? इन तीन ही वाक्यों में समस्त जिज्ञासा भरी हुई है| इन सत्र में पहिला प्रश्न यह है कि 
क्या आयलाग बाहर से आये ? 

इस प्रश्न के उत्तर के लिए आयजाति का साहित्य ही आदरणीय हो सकता है । क्येंकि 
बद् बात सबमान्य हो चुकी है कि आर्यों के वैदिक साहित्य (वेद) से पुराना साहित्य 
आर्यों की किसी शाखा के पास नहीं है। अतः हम सत्रस प्रथम यही देखना चाहते हैं कि 
आरयों ने अपने साहित्य में भारत आगमन के विपय में खुद क्‍या लिख रक्‍खा है। आयों 
ने अपने इतिहास में कहीं नहीं लिखा कि वे कहीं बाहर से आये। आरों को 
विदेशी सिद्ध करनेवाले बिद्रानें। में मि० मूर प्रसिद्ध हैं | आप आयंसाहित्य को अर्स तक उल्टने 
पलटन के बाद इताग होकर लिखते हैं कि 'जहाँ तक मुझे ज्ञात है संस्कृत की किसी 
पुस्तक से अथवा किसी प्राचीन पुस्तक के हवाले से यह बात सिद्ध नहीं होती 
कि भारतवासी किसी अन्य देश से आये' + | 

आर्यो के साहिदय से न सद्दी मुलनिवासियों की ही किसी कथा से यह बात सिद्ध 
होती कि आयलछोग कहीं बाहर से आये और उनको जंगलें। में निकाल दिया। परन्तु यह 
ब्रात भी अब तक किसी ने नहीं दढूँढ निकाली | इसके अतिरिक्त यदि आयों के पहिले कोल और 
द्रधिड यहाँ के मुठ निवासी होते, तो उनक्री भाषा भे इस देश का कुछ नाम अवश्य होता | पर 
अनायों की भाषा में आयावत और भारतवर्ष नाम के पहिले का काई भी नाम नहीं मिलता | 


+ 0 ४0 दि ४४ | 0 706 ०० शाीए शांत, गाता ठएशा 0 
04 ब्याल॑ला।, जांच छाए. वीशगाएं कर्शकशालए 6 म्रौपजंणा 0 ९ 
[जालेए॥ कहा रण णाढ सावाका$, (जैपोिएंड ्याओंज। 05४0 उि000, ४0, 
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दक्षिणी एशिया। (४२९ ) 


इससे तो यह बात बिलकुल ही उड़ जाती है कि यहाँ आर्यों के पूत्रे काल और द्रविड रहा 
करते थ | कुछ समय से पढ़े लिखे द्रविडों ने अपना कुछ इतिहास लिखना शुरू किया है। 
परन्तु उन्होंने अपना इतिहास किन्हीं अनार नामों से आरम्म न करके अगस्य ओर 
कण्व आदि ऋषियों के चरित्रों से ही आरम्म किया है। अगस््व और कण्व निःसन्देह 
आये नाम ४ ! इतिहास के मूल में इन नामे के होने से ता यद्द बात बिलकुछ ही स्पष्ट 
दो ज।ती दर कि द्रबिडों के पूत्र भी यहाँ आये ही निवास करते थे। इस विपय पर एक 
द्रविड़ पण्डत मद्रास प्रांत से लिखते है कि द्रविड़ों की भाषा, रूप, विश्वास, धर्म और 
इतिहास से मुझको पूर्ण संतोष हो गया है कि वे लगभग ५०० वर्ष इंस्वी सन्‌ पूर्व पश्चिमी 
एशिया के समुद्र पार से यहाँ आये | यह एक पढ़े लिखे द्रविड जाति के आधुनिक विद्वान 
की राय दे | सभी जानते है कि बुद्ध भगवान्‌ के जन्म का संवत्‌ इंस्वी सन्‌ से पूर्व छटी 
शताब्दी है । उस समय से हजारों बर्ष पूर्व तक आरयों के यहाँ बसने का प्रमाण मिलता है | 
परन्तु उपयुक्त द्रविड विद्वान ने स्पष्ट ही कह दिया है कि द्रविड लोग इंस्वी सन्‌ से ५०० 
वर्ष पूत्रे बाहर से आय | ऐसी दशा में द्रविडों के मत से भी आर्य छोक द्वविडें। से पूत् 
यहाँ बस हुए पाय जाते हैं | इसके अतिरिक्त आर्यों की किसी भिन्न शाखा ने भी स्वीकार 
नहीं किया कि वेटिक आये हमसे जुटा होकर भारत को गये। कहने का मतलब यह कि 
ससार में इस प्रकार का कोई इतिहास उपलब्ध नहीं है, जिसमें लिखा हों, या कहा जाता 
हो कि आये व्यग भारत में कहीं बाहर से अयि। इसके विरुद्ध वैटिक आरयों ने अपने 
प्राचीनतम इतिहास मे लिखा रक्‍खा है कि ब्रह्मावर्त के जंगठों को काटकर सच्से प्रथम हमने 
ही आबादी की है । 

द्वितीय खण्ड मे हम लिख आये है कि आयों की उनपत्ति हिमालय के मानस! स्थान पर 
हुई । बहुत दिन तक आये लोक हिमालय पर ही रद । संततिविस्तार के कारण उन्हेंने 
हिमालय से नीचे उतरकर भूमी तलाश की। जिस रास्ते से वे आये उत रास्ते का नाम 
उन्होंने दरद्वार ( हर-हिमालय और द्वार-दरवाजा ) अर्थात्‌ हिमालय का दरवाजा रक्‍्खा | 
यहाँ आकर व कुछ दिन तो रहे, पर जंगली जल वायु के कारण सत्र रोगी हा गये और 
फिर अपने प्रवनिवास हिमालय को चले गये #। परन्तु कुछ समय बाद वे यहाँ किर 
आये । अन्न की बार उन्होंने यहाँक जंगले को काटकर देश को बसनेयोगस्य बनाया और 
दरद्वार, कुरुक्षत्र अथांत्‌ सरस्वती नदी से लकर पूव की गण्डकी नदी ( जिसको सदानीरा 
और हृषद्वती कहत है ), तक जंगलें को जलाकर आत्राठी की /८ और इस आजाद भूमि 
का नाम ब्रह्मावर्त रखा + | इसके आगे के देश का नाम विदेह हुआ, जिसका अर्थ शरीर- 
बून्य अथात्‌ निजन है + | _ 

# दोष मत्वा पूर्वनिवार्स हिमवंत जग्मुः | (चरकसंद्विता) 

»< तहिं विदेधो माथव आस | सरस्वत्या< स तत एव प्राइ दहन्न भीयायेमां प्रथिवी 
ते गातमश्र राहूगणो विदेधश्व माथवः पश्चाइहन्तमन्वीयतु;। स इमाः सवा नदीरतिददाह, 
सदानीरेत्युत्तरादू गिरे : निर्धावति ता< हैव नातिददाह ता ह सम तां पुरा ब्राह्मगा न तरन्त- 
नतिट्घादेना वैश्वानरेणति | ( शतपथ ब्र,ह्मण १॥४॥३॥१४ ) 

+ सरस्वतीदृषदत्योर्देबनद्रोयदन्‍्तरम्‌ । त॑ देवनिर्मितं देश ब्रह्मावत प्रचक्षत । (मनुस्मृति) 

+ एर्ताह कोसलविदेहानां मर्यादा | (शतपथ १॥४।३।१७) 
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( ४३० ) बदिक सम्पत्ति | 


इतिहास से ज्ञात होता है कि इसके पूर्व यहाँ कोई निवास नहीं करता था। यदि 
आब्रादी होती, ता जंगल न जलान पड़ते और देशों का नाम विदेह न रखना पड़ता। जिन 
दस्युओं को मूलानवासी कहा जाता है, वे युद्ध करना जानते थे, उनके बड़े बढ़े नगर थ | 
क्योंकि 'असुरः पुरो प्रकुबीत' शतपथ में लिखा हुआ है। वे व्यापारी थ और जहाज 
चत्शना भी जानत थे। एस छोगों ने जंगले में हो निव्रास रक्खा हो, यह युक्तियुक्त 
प्रतीत नहीं दाता । क्योंकि कोल, भील तो जंगल काटने में अब तक बढ़े प्रतल हाते हैं । 
परन्तु आर्यो के उपयुक्त बगन से पाया जाता है कि आर्या के पूृथ किसी के असने लायक स्थान 
ही न था | इस तरद से न तो यहा आर्यो के पूव किसी के बसने का पता मिछ्ता है और न 
यहीं कोई पराजित या विज्ित ही था। पाश्चवात्य विद्वानों की इस ऊलजदूल थियरी का तात्र 
प्रातिवाद करते हुए प्रासिद्ध विद्वान नेसाफेल्ड साहब्र लिखते हैं + भारतीयों मं आयाविजेता 
ओर मूलनिवासी जेसे कोई विभाग नहीं हैं । ये विभाग बिलकुल आधुनिक हैं ! 

हो तो समस्त भारतीय जातियों में अत्यन्त एकता है। ब्राह्मणों से लेकर 
सड़क झाड़नेवाले भंगियां तक का रूप, रंग ओर रक्त एकसमान ही है+ | 

हमने यहाँ तक यह दिखलाने का यत्न किया कि इस देश में न तो आर्यों के पूर्व काई 
मूलनिवासी नाम के कोल, द्रविद्ठ आदि ही रहते थे ओर न आर्यों के साहित्य स आयों 
का बाहर से आना ही सिद्ध होता है। इसी तरह न मूलनिवासियों की किसी कथा या 
नाम से ही सिद्ध होता हे कि आर्य बाहर से आये और कोल, भील, द्रविढ यहाँ फ 
मुंडनिवासी थे । ओर न इस बात को आर्यों की किसी अन्य शाखा ने ही स्वीकार किया हे 
कि हमारा एक दछ भारत का गया। जब यह हाछ है, तब फिर नहीं माल्म होता कि 
संसार भर के प्रमाणों के विरुद्ध किस आधार से कहा जाता है कि आये लोग कहीं बाहर स 
आये आग यहाँ के मूलनिवासी कोल ओर द्रविड ही हैं? इसलिए पाश्वात्यों का यह 
आरोप कि आये लोग बाहर से आये बिलकुल निराधार हे। इसी तरह यह भी निराधार 
है कि आर्यों के पूर्व यहाँ कोल आर द्रविड रहते थ। इसके बाद अब हम इस प्रश्न का उत्तर 
ढूँढत ह कि दम्युओं के रूप, रंग, भाषा ओर युद्धों का वेदों में कया उल्लेख है। 
एक दख्स ने प्यार करते करते अपने बच्चे को कहा कि यह बडा छातान है | इस 

ब्रात पर पास बैठे हुए उनके दोस्त ने कहा कि जी हाँ, इसका वर्गन तो बराइबरछ और कुरान 
मे भी आया है | जो बात इस मजाक में दिलाई पड़ती हैं, ठीक वहीं बात वेदों में दस्यु 
आदि दब्द देखकर काल, मीले। के लिए बताई जाती है| किंतु वेढों को गौर से पढने 
वाले इस बात से इनकार करते हद | वेदों में आये हुए दस्यु आदि शब्दों पर मिस्टर मृर 

+क॑ जिल'ए 8 ॥0 पफिवशता एणी 6 फुकरोए ्ऋ् श एग्रापुपकता 
ण वि्वीक ब्याष गए. )0ण0एश्ाडह ए पाए गण; एफ वीरांशेंता (७ 
0वैलवा गाव शी सीलल ॥8 €ह#टषातकों प05 छत गिर फितीका। #क्रए28, ।॥0 
शर्त; वो ]णाव४ णी जिाशातवाड कछ९ढ ॥0 ता व्रत ल्ाफ़ोल्शा०्)प् 0 रा 
जिला जा >कालः >हवे (क्वाप्रा'क पीक्ा बाएं णाशाः दा#९, 0 वीशाीओाल ॥ 
पराए्ढ 0. 00वें. छा थीए अडारणाए्रएऊ जशञव0 #ज्ञए%ु। ४0. /0थर्ध, 
( ७ 6७ ता गीढ6 (:कऋ्ाए >ए४शा। णी 6 २४००४-- 650 :0एकटएड 
४०0 ()॥॥, 9. 27'.,) 


दक्षिणी एशिया। ( ४३१ ) 


ल्खते हैं कि “मैंने ऋग्वेद के दस्यु या असर आदि नामों को इसलिए पढ़ा कि वे अनायों के 

या मल।नवासयी के | परनन्‍त मुझका कोई भी नाम ने मिला, जो इस प्रकार का हो »<८। 
इसी तरह प्रो० मेक्‍्समूलर कहते हैं कि “सम्यु का अर्थ केबल शात्र ह+॥ ए० गागेजिन कहते 
के दस्यु का अथ केबल लोग है ओर इरानियों की अवस्था पुस्तक में उनका दकह्य झब्द 
सी अथ में आया हे#। जन्दावस्था के इस प्रमाण से रागाजिन ने सिद्ध कर टिया कि 
इरानी छोग अपने इरानी छागों का ही दह्य॒ अर्थात्‌ दस्यु कहत थे । मकक्‍समृलर न स्पष्ट कर 
| कि दस्यु दुश्मन को कहत है । मतलब यह हुआ कि चाहे अपनी जाति का हे अथबा 
दूसरी जाति का, जो द्वेष करने याग्य है, वही दस्यु है । यदि ऐसा न होता ता ईरानी छोग 
अपनी ही जाति को दह्मु न कहते । क्योंकि उनके यहाँ तो कोई श्याम वर्ण ओर भिन्न 
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| 


भाषाभाषी था दी नहीं । 


भाषा के विषय में जो वर्णन बंद में आय है, वे भी मूलनिवासियों की मापा के लिए नहीं 
है | वेदों में आय हुए 'मृश्रवाचा' आदि शब्द, जिनका अनार्यों की भाषा कहा जाता हे 
जाँच स सिद्ध नहीं हाते कि वे अनायें की भाषा के लिए. आये हैं। पिम्टर मृर कश्त $ कि 
मृश्रवाचा' से अनायों की भाषा किसी प्रकार भी सिद्ध नहीं होती।। इसी 
प्रकार ब्याम वर्ण का वर्णन भी अनायों की लचा के लिए नहीं आया | प्रा० रथ अपने काष 
मे लिखत दें कि कृष्णणमभा ओर क्ृष्णयानि आदि शब्द कृष्ण मेत्र के लिए. आये है, जो 
काला हक्कन है । यही अभिप्राय ए० मारनीरन के छख का भी ह+। बाबू अविनाशनरन्‍द्र 
दास कहते हैं कि निस प्रकार एक अगरेज किसी डाकू अगर का बइलछेक गाड' कहता 


«& | 0४6 ए076 0४07 ॥॥6 वाक्षाएफ़ छा +॥6 ७१४5 00 औैल्यावड पाता 
९९५ ॥ ॥॥0 ै]०5०( छा] 0९ 5]०७एछ छा ॥॥७०६ (का) 9 ४0४)।४॥०।' ७॥।४ ७४ 
॥0॥॥ ९0 26 #एएपपैल्त क्ञह एा ॥0-.3॥058॥) 0०७" (]04॥0)05% ७॥"]०॥॥। 
पा 4 वएठ ॥06 080 ९ते ब्रा)0 वीक्ा मल (60॥0 णा वी एवक्रापणबएव 


( )।5।॥ |७६। ]900|: ०), , 0. ठे#7 ) 

के ]॥05 पे वध आदर ोला॥॥ किये रिशया छा की6. वक्ष 
((००४।०, ७9. ७१4१६.) 

# [)0७६॥  गाएयावाएं कंता]) ५७ ॥एकजञए, के गाएयावतवाए श्ली ॥॥0 ए0ा। 
॥)व' 070 किया) छिफा (गत जा एएंचओ गो वीणा ॥॥७ ७४७) 
पे >तित्षणावपएा शिलव])00॥,. ( ९०वी० पी0॥8, ७. |3.) 

टह्य शब्द दस्यु का अपश्रेश है | क्योंकि संस्कृत का 'स जेद भाषाम है हा जाता है. 
जस सप्त का हम ओर मास का माह आदि । 

की धा३ ७ाजए, 6 हुलाहए ए॑ ॥॥0 ४०१ भमनश्नवाचा  एए धाएटपतांत 
80 ७॥७॥ ० 0फ फर्णसफाओए ॥ छयंगी ७क्रवतविलालत ॥9 9 ]0लामपा॥ 
(॥6 ४०९७ 0 6 क्रैफाश]0, (धवारीरक पैएडा 005, ]). ४7४. ) 


न 606७ या ! ताणाएं ॥0600 3 ०(॥४. ४१%. ॥34. 
] 


( ४३२ ) वैदिक सम्पात्ति । 


है, उसी तरह इ्याम वर्ण का वणन, जो आयों ने अपन एक दल क लिए. किया है, वह 
उपमा काले बादलों स हो आईं है, जिसे व बृत्र वी खाल कहते है + 


इस छानब्रीन स यह पता लग गया कि वदों में आये हुए कृष्णयोनि और सृश्रवाचा 
आदि शब्द मूलनिवासीयों के लिए नहीं प्रयुक्त हुए। उलट यह सिद्ध हो रहा है कि वेदों 
में श्याम त्वचा, सृध्रवाचा और दस्यु आदि शब्द बादलों के लिए प्रयुक्त हुए हैं । 
और युद्धों के वर्णन इंद्र और वत्र के हैं, जो वास्तव में विद्व्‌ सूय॑ तथा मेथों के 
रिक्त और कुछ नहीं हूं । यहाँ दस्यु और बृत्र आदि शब्दों पर विचार कर लने से ही 
यह सारी उल्झन सुलझ जायगी । 
बेंद के पढनेवाले जानते हैं कि वेदों में इंद्र और बृत्र का वर्णन बहुतायत स आता है । 
यह वर्णन युद्ध के रूप में भी आता है | हम चाहते हैं कि यहाँ पर थोड़े से वेदों के वे वाक्य, 
जिनमें इंद्र, बृत्र, दस्यु, मभ्रवाचा, कृष्णोनि आदि शब्दों की व्याख्या की गई है, लिख 
टें। जिससे स्पष्ट हो जाय कि यह सब वर्णन प्रथिवीं के ऊपर का नहीं है। ऋग्वेद में एक 
सूक्त सिफ इसलिए आता है कि जिससे इंद्र का वास्तविक स्वरूप समझ में आ जाय | 
इस सूक्त का नाम “ स जनास इंद्रः ' है । इसके आवश्यक अंश इस प्रकार हैं - 


यो जात एवं प्रथमः। यः प्रथिवीं व्यथमानामर्ंहद्यः पवतानप्रकृपतों 
अरम्णात्‌ | यो अर्न्तरिक्ष विममे या द्यामस्तश्नान। यो हत्वाहिमारंणात सप्त 
सेन्धचून । यो अष्मनोरन्तरगिन जजान। यो दासं वणमधरं गुहाकः। 
यस्याइवासः प्रदिशि । यः सय॑ य उषसं जजान | यो अपां नता | यो विश्वस्य 
प्रतिमानं बभूव | यो दस्योहन्ता ! यः शम्बरं पवतेपु क्षियन्तं | या अहिं जघान । 
यः सप्तराज्मिवृषभस्तुविष्मान । यो वज्रहस्तः ' 'स जनास इंद्रः | (8० २ | १२) 


अथांत्‌ जो सबसे प्रथम उत्पन्न हुआ, जे प्थ्िवी का कंपायमान करता हैं, जो पवतों 
अर्थात्‌ बादलों को कुपित करता है, जो अन्तरिक्ष में है, जो गो को रोके हुए है, जा बादलों 
का मारकर सातों किरणों का मुक्त करता है, जो बादलों में अग उत्पन्न कग्ता हैं, जो 
बादलों का नीच गिराता है, जिसकी किरोें सब्र दिज्लाओं में फेली ४, जा सूर्य ओर ऊपा 
का उत्पन्न करता है, जो जले का नता है, जो संसार का पैमाना है, जो दस्युओ-बादलों 
का मारनेवाला है, जो शंबर को पर्वतों-बादलों-पर छिन्न मिन्न करता है, जा बादलों का 
मारता है. आर जा वजहाहस्त है, उस ह मनुष्या ! इंद्र समझा । 

अब विचार करके देखना चाहिए कि क्या यह उपयुक्त इंद्र काई प्रथिवी का देहधारी 
गजा है या आकाशीय सर्वप्रधान शक्ति है? यदि यह आकाशीय शक्ति है, तो फिर यह 


[हा 


आकार्शीय पदार्थों का ही मारता ह और उन्हीं के साथ युद्ध करता हैं। उपर के पव॑त, 


ह पाक माह कथा... पिाएीडीओधा एण्पौव लीं का भिष्ीशी ॥कोलश' 0] 
>जावीतक ७ मेले एप्रछते, गी0 ध्यात्रोठ2४ एणा वीए फीमलर कौ जज 
७0त्ीए ताम्षपवा ७) गिल चजिंएरएवाल औैफबाह निणा जीए 0छी0ताए 0 
०0]|तावे फ्रगाली फ्राछ एल्टआणतरवे ऋ पीर कैतवैए वैशाणा, रए7क, 


( 2 ए०ताल गाता, ७. 283 ) 


दक्षिणी एशिया। ( ४३३ ) 


आडइ, दास, दस्यु, शम्ब्रर आदि गब्द सब आकाश के ही पढ़ा्थ हैं। निमण्ट्म थे सत्र नाम 
बादलों के ही लिए आये हैं | इंद्र के ही लिए बेदम और भी वर्णन देखने योग्य ह। एक जगह 
लिखा है कि-- 
अयमिन्द्रो मरुत्सखा वि ब्ृत्रस्याभिनच्छिरः | वज्नेण शतपवंणा ॥ २॥ 
वाबधानो मरत्सखन्द्रों वि बृत्रमरयन्‌। सृजन्त्समुद्रिया अपः ॥ ३ ॥ 
(कऋ० ८|७६|२-३) 
अर्थात्‌ इस मझ्त्‌ के सखा इन्द्र ने वज्ज से बृत्र के शिर के सा टुकड़े कर दिये । है मस्त 
के सखा इन्द्र | बृत्र को मारकर समुद्र के जलो को उत्पन्न कीजिये। यहाँ स्पष्ट हो गया कि इन्द्र 
मरुतों अथांत्‌ हवाओं का सखा हं, जो बादलों को मारकर समुद्र बनाता हैं। ऋग्वेद 
< | २७ | ४ में स्पष्ट कह दिया हे कि ' महान्ता मित्रा वरुणा सम्राजा देवावसुरा ' 
अथांत्‌ मित्र ओर वरुण दोनों देवों और असुरों के राजा हैं | मित्र सूगे है और सभी जानते हैं 
कि वरुण जल का स्वामी है। सूर्य देवों का राजा और वरुण असुरों का राजा है। एसी दशा में 
यह वरुण बादले के सिवा ओर क्या हो सकता हैं ! ऋग्वेद में स्पष्ट लिखा हैं कि--- 


इन्द्रो मघमंघवा बृत्रहा भुवत्‌ 4 (ऋ० १०।२३।२) 

बृत्रहर्ण पुरन्द्रम्‌ । (कऋ० ६।१६।१४) 

यो दस्योहन्ता स जनास इन्द्रः | (ऋ० २।१२।१०) 
अथात्‌ इन्द्र ही मत्रवा कृत्र के मारनेबाला हुआ । बृत्र का मारनेवाला ही पुरन्दर ह ओर 
जो दस्युको मारनेवाला है, वी इन्द्र ६ । यहां बृत्र और दस्यु शब्द एक ही पदाथके बाचक है । 
इन्द्र और दस्यु शब्द पर मक्सवभूलर कहते हैं कि 'तत्र इन्द्र की स्तुति की जाती है, क्योकि उसने 
दस्युओं का नाश किपा और आर्य रज्ञो की रक्षा की ? 9८ | हम पहिले ही लिख आगे हैं, कि 
मक्समूलर दस्यु को शत्रु कहते द॑ ओर मिस्टर मूर कहते हैं कि बेढों में अनेक प्रमाण है जिनमें 
बृत्र का शनत्र कहा गया है | + इससे मात्यूम हुआ कि बृत्र और दस्यु एक ही पंढाथ है | दस्यु 
शब्द की निरुक्ति करते हुए यास्कर कहते हैं कि 'दस्युदस्यतेः क्षयाथादुपदस्यन्त्यस्मिन रसा 
उपदासयति, कर्मांणि' अर्थात्‌ दस्यु शब्द क्षयार्थक दस धातु से बना हैं। अतः जो रसें 
का क्षय करता दे ओर यज्ञों को नष्ट करता हे, वही दस्यु है। संसारके सत्र रस खिंचकर बादव्झ 
में ही जाते हैं, इसलिए, सच्चे दस्यु बादल ही हैं। इसी तरह बृत्रों की निरूक्ति में यास्काचार्य 
कहते हैं कि 'तन्न को बृत्रः मेघ इति नरुक्ता | अथांत्‌ वृन्न कोन हैं ! उत्तर देते हैं कि 
नरुक्ता के मत से मघर ही वत्र सीलिए. कऋग्वेट में आया है कि ' इन्द्रो यो दस्यून 
अधरानवातिरत । ' अर्थात्‌ जो इन्द्र दस्युओं को नीचे गिराता है। अर्थ स्पट्ट दो गया कि 


४ कैतवशा वित्त ॥8 फाआ#एपं. एलटकपह8ए.. ह९ तलूए'0४९( 6 जिया 
भाव छ0७00९९८९व 00 २7 ९0॥0फ7, 
( (8७ ऐहछप8 ० गोल पैपायाता दिल्‍त्ताए), |. 34) 
+ कैयते ४७, जाल8 मक्ाए ग्राध्याए फु्बहधाछल गा. उणा (० एणात, 
भातछ, वैक् वीर डंएगांयिदा।ता छी थालाए पा लाल, 
( पि।# जिल्याहांधतं 05४ उठता, 0). [!, $. #४ ) 
प५ 


(४३४ ) बेदिक सम्पत्ति 


इन्द्र अर्थात्‌ विद्यत्‌ या दूर्य ताडन के द्वारा बादलों को नौचे गिराता है । यही आर्य और दस्युओं 
का युद्ध है और नीचे गिराना ही दस्युओं को भगा देना है। तथा बादल ही कृष्णयोनि हैं और 
वही मृप्रवाचा बोलनेवाले हैं । ऋगेद २| २०१७ में लिखा है कि “स वृत्रहेन्द्रः कृष्णयोनिः ' 
अथांत्‌ बृत्र ही निश्चयपूर्वक कृष्णयोनि है और “दनो विश इन्द्र सृप्रवाचः (ऋष« 
१ १७४। २) अर्थात्‌ इन्द्र ही वृत्र में घुसकर मृघ्रवाचा बोलता है | मतलत्र यह है कि काले 
बादल कृष्णयोनि हैं और बादलों में विद्युत्‌ की गडगडाहट ही मृप्रवाचा है । 


: वेदों में आया हुआ इंद्र ओर वृत्र का अलड्भार ही देव ओर असुर तथा 
आय और दस्यु के संग्राम के नाम से प्रसिद्ध है। आयों का विश्वास है कि उन्होंने 
संसार में जितने पदार्थों का ज्ञान प्राप्त किया है, उनका नाम वेद शब्दों से ही रक्खा है | प्रकाश 
के विरुद्ध आनेवाले बादलों को जिस प्रकार वेद ने दस्यु कहा है, उसी प्रकार श्रेष्ठ आयों से विरोध 
करनेवालों को भी दस्यु कहा है। इसीलिए आर्यों ने वेदों से नामकरण की यह सच्ची कुञ्जी 
पाकर अपनी जाति को दो भागों में बॉट दिया । क्योंकि यजुर्वेद में लिखा है कि ' विजानी- 
जह्यायान ये च दस्यवः।” अर्थात्‌ आर्य और दस्यु को अल्ग जानो | दस्यु का रक्षण करते 
हुए वेद ने बताया है कि--- 


अन्यव्रतममानुषमयज्वानमदेवयुम्‌। (ऋ.८।७०।११) 
अकमा दस्युरभि नो अमन्तुरन्यत्रतो अमानुषः। (ऋ० १०२२८) 
अर्थात्‌ क्महीन-यशहीन, अविचारी-अनीश्वर्वादी अमानुषषों को दस्यु समझना चाहिए । 
इनके विरुद्ध आये का लक्षण करते हुए निरुक्तकार कहते हैं कि “ आये इश्वरपुत्रः ? अथांत्‌ 
आर्य परमेश्वर के पुत्र हैं। तात्पर्य यह कि जैसे बादल सूर्य के प्रकाश को रोककर अन्धकार फेलाति 
हैं, वेसे ही अनाय-दस्यु-भी आयों के श्रेष्ठ कमों में विन्न करते हैं और जिस प्रकार सूय अपनी 
प्रखर किरणों से बादलों को नष्ट करते हैँ, वेसे ही आर्य भी दुशें का दमन करते हैं। इसीलिए 
आये इंश्वरपुत्र कहलाते हैं | वेद की इस अलंकृत शिक्षा के द्वारा ही प्राचीन आरयों ने अपनी 
जाति के भीतर ही दुष्ट स्वभाव के मनुष्यों को अनाय॑ कहा है| दंस्यु कहा है 
ओर उत्तम स्वभाववालों को आर्य कहा है | 
वेदों म॑ इतिहास माननेवाले भी स्वीकार करते हैं कि सुदास, दिवोदास और त्रिसदस्यु 
आदि राजे आर्य ही थ | पारसी मी अपने गोल में ही दक्चुक्की कल्पना करते थ | अतः इसका 
यह अर्थ नहीं है कि दस्यु कोई दूसरी जाति थी। वेदों में किसी जाति का दस्यु नाम से वर्णन 
नहीं है, न आर्यों के पूर्व यहाँ किसी मूलानवासिनी जातिका पता मिलता हैं | इसलिए दूसरा प्रश्न 
भी निराधरे ही सिद्ध होता है। इतना वर्णन कर चुकने के बाद अब आगे तीसरे प्रधान प्रश्न 
पर विचार करते हैं कि मूलनिवासियों की मोलिकता का क्‍या रहस्य है । 


मूलनिवासियों की मौलिकता का रहस्य । 


जब्न से यह बात सिद्ध हो गई है कि, द्रविड लोग बाहर से आकर आबाद हुए है ओर 
उनकी आच्रादी का समय बहुत ही न्यून है, तन से पाश्चात्यों ने मुलनिवासियों के दो विभाग 
कर दिये हैं | इन दोनों विभागों में एक का नाम कोल्ारियन विभाग हैं और दूसरे का 
द्रविडियन | कोलारियन विभाग को द्रविडियन विभाग से प्रथक्‌ मानते हुए भी दोनों को 


मूलनिवासियों की मौलिकता का रहस्य । (४३५) 


न॑त्तो वे लोग स्पष्ट रीति से जुदा करते हैं और न एक में ही मिलते हैं | कुछ समय पूर्व वे 
दोनों दल्य को एक ही मानते थे ओर दोनों को मूलानवासी अथात्‌ 'एबॉरिजिनीज! कहते 
थे | परन्तु भब मूलानैवासियों के दो विभाग मानते हैं| हम यहाँ देखना चाहते हैं कि, क्‍या 
कोलारियन ओर द्रवीडियन एक ही दल के हैं, या प्रथक्र्‌ प्रथक्ध ! साथ ही यह भी देखना चाहते 
हैं कि इन दोनों दलों की असलियत क्‍या है ! | 

मिस्टर हॉजसन, कनंऊझ डाल्टन ओर मिस्टर क्लाडबेल आदि विद्वानों ने द्रविडों और कोलों 
की भाषा, रूप, रंग और उनकी जाति विभाग के विषय में बड़ी खोजें की हैं | बडे बड़े ग्रन्थ 
लिखे हैं और उनमें अपना मत प्रकट किया है । यहाँ। हम मिस्टर क्लाडवल के ग्रन्थ से इस 
विषय के प्रमाण उपस्थित करते हैं कि द्रविड ओर कोल एक ही जाति की दो सभ्य असब्प 
शाखएँ हैं | मिस्टर क्लाडवेल कहत हैं कि द्रविड भाषाओं के १२ विभाग हैं- 


परिमार्जित विभाग अपरिमा्जित विभ्राग 
१ तामिल १ तूदा 

२ मलयाल्म्‌ २ कोय 

३ तेलगू ३ गोंड 

४ कनाड़ी ४ खोंड या कू 

५ तूद ५ उराँव 

६ कुडग (कुग) ६ राजमहाल 


तूदा, कोटा, गोंड ओर कू आदि भाषाएँ यद्यपि असम्य और असंस्कृत हैं, तथापि 
निस्सन्देह तामिल, कनाडी ओर तेडगू के समान द्ववीडियन हैं | उसी सिलसिले में राजमहारू 
आर उराँब मिली हैं | तो भी में उनको द्रवीडियन विभाग में रखता हूँ हे 
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(४३६ ) वेदिक सम्पाति । 


उराँव भाषा के लिए मिस्टर हॉज़सन का ख्याल है कि वह द्रविड और कोल भाषा के 
बीच की कडी है# | कर्नल डालटन इससे भी आगे बढ़कर कहते हैं कि 'द्रविड तत्त्व बंगाल 
के निवासियों तक फैला हुआ है+ । 


दन वर्णनों से यहाँ यह स्पष्ट हो गया कि कोल भील और बंगाल के संथालों से 
लेकर दक्षिण के समस्त द्रविड एक ही जाति के छोग हैं और एक ही मूलभाषा 
की शाखाओं को बोलते है । यही नहीं, प्रत्युत विद्वानें की खोज से यह भी सिद्ध हो गया 
है कि यहाँ के को्लों ओर द्वविंडों से लेकर लंका, मेडेगास्कर, अफरीका और 
आस्टेलिया तक जितने लोग इथिओपिक विभाग के हं, सब एक हो भाषा 
बोलते हैं ओर सब एक ही जाति के हैं | इथिओपिफ विभाग की पह्विचान श्याम रंग 
घंघराले बाल, चोडी खोपडी आर तंग जन्नड़ा हक | यह विभाग उक्त समस्त विभागों को 


एक में जोडता है । 
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मूलनिवासयों की मौलिकता का रहस्य । ( ४३७ ) 


ऊपर के वणन में यह स्पष्ट दिखछाई पइता है कि कोल और द्रबिडों की कडियोँ जुड़ी 
हुई हैं। मध्यप्रान्त का गेजेटियर भी इसी परिणाम पर पहुँचा है। यही नहीं, प्रत्युत भारतवर्ष 
का प्रार्चीनतम इतिहास भी यही कहता है कि आन्ध्र, द्रविड़, शत्रर और किरात आदि सत्र 
एक दी हैं। हम यहाँ मिस्टर क्वाइवेल की एक तहकीकात दर्ज करते हैं| वे कहते हैं कि “ऊपर 
कही हुई द्रविड भाषाओं की फेररिस्त में मैंने मुन्डा, हो, कोल ओर शब्रर भाषाओं को नहीं 
रक्‍्खा, जो कोलारियन भाषाएँ हैं? + | क्लाडवेल शबर जाति को कोलारियन विभाग मे गिनते 
हैं । अन्र हम दिखलछाना चाहते हैं कि द्रविड ओर शबर एक ही जाति के है । 

कोलों और द्रविडों को एक दी समुदाय के बतानेवाले ओर दोनों की मौलिकता का 
पता दनेवाले प्रमाण आर्यज्ञाति के प्राचीनतम ग्रन्थों में सुरक्षित हैं। हम एऐश्तरेय ब्राह्मण 
के प्रमाण से लिख आये हैं कि विश्वामित्र आये राजा ओर क्रषि थे। उनके एक सौ पुत्र 
(दिप्य) थ | उनमें पचास लड़के दुष्ट हो गये और प्रजा को दुःख ठेने लगे। विश्वामित्रन 
उनके आयेसमाज से निकाल दिया। वहीं सब आन्प्र, पुण्ड, शबर, पुलिन्द आदि हो 
गये और दस्यु कहलाने लंगे | मनुस्मति में लिखा हैं कि ब्राह्मणों के न मिलने से 
बुषल हुई क्षत्रिय जाति बाहर निकाल दी गई, जे औण्ड, द्रविड, कम्बोंज, यवन, शक, पारद, 
पहत्र, चीन, किरात, दर्द और खश नाम से प्रसिद्ध हो गई + | ये ठोनों ऐतिहासिक 
प्रमाण किसी सामान्य अन्थ के नहीं हैं, प्रत्युत ऐतरेय ब्राह्मण और मनुस्मति क हैं, जिनकी 
प्रामाणिकता के विषय में किसी को इनकार नहीं हो सकता । इनमें आये हुए नामों में से 
आन्ञ्र, शबर, द्रविड ओर किरात शद्द विशेष ध्यान देने योग्य है +। आन्ध्र और द्रविड, 
द्रबीडियन विभाग के हें ओर शब्रर तथा किरात कोलारियन विभाग के हैं। ये दोनों विभाग 
क्षत्रिय जाति से उत्पन्न कहें गये हैं । क्षत्री जाति निस्सन्देह आये ही है | इसलिए अब हमारा 


प्रतलतापूर्वक दावा है कि कोल और द्रविड दोनों एक ही आर्यजाति की शाखाएँ हैं 
और आर्यावरत में ही आयों से उत्पन्न हुई हैं ! 
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» विश्वामित्रस्थेकशत पुत्रा<:सु: | पश्चाशदेव ज्यायांसः | ताननु व्याजद्ार तान्चः प्रजा 
भक्षीशिति | त एतेड्न्ध्रा: पुण्डाः शब्ररा; पुलिन्दा मूतिवा इत्युदन्ता बहवो भवन्ति । विश्वामित्रा 
दस्यूनां भूयिष्ठा: | ( ऐतरेय ब्रा० ७ | १८ ) 

प शनकैस्तु क्रियालोपादिमा शक्षत्रियजातयः । वृषलत्व॑ परिगता ब्राह्मणादशनेन च | 
पोण्डकाश्रीण्ड्द्रविडा: काम्बोजा: यवनाः शकाः | पारठाः पहुवाश्रीनाः किराता दरदा; खशाः। 

( मनुस्मृति ) 

-+ इस दाबर जाति की ही प्रसिद्ध शबरी थी जो रामचन्द्रके समय्र में उपस्थित थी | यह 
भिल्लिनी भी कही जाती है। मिल और कोल एक साथ ही “ कोलमिल ” कहलते हैं | अत 
एव दबर जाति निश्चय ही कोलारियन विभाग की है | 


(४३८ ) वेदिक सम्पत्ति । 


हमने पहिले ही कहा है कि आय छोग अपने ही पतित आरयों को उत्ती तरह दस्यु कहाँ 
करते थे, जिस प्रकार ईरानी छोग अपने ही पतित भाई को “ दक्म ” कहा करते थे | हमने ही 
नहीं कहां, प्रत्युत योरप के विद्वान भी इसी बात को स्त्रीकार करते हैं कि आयों ने दुढ आपों 
को ही दस्यु, राक्षत और याठ॒ुधान आदि कहा है | प्रो मेक्समूलर कहते हैं कि वसिष्ठ एक 
शुद्ध ब्राह्मण था । परन्तु विश्वामित्र ने उसे यातुघान तक कह डाला है 5८। यही क्यों, कृष्ण 
भगवान्‌ ने तो अर्जुन जैंते आये बीर को भी जत्र कायरता की बरतें करते सुना, तो तुरन्त ही कह 
दिया कि 'अनायजुष्टमस्वग्यंम' अथांत्‌ तू अनाये स्वभाव धारण कर रहा है । वायुपुराण में 
स्पष्ट ही लिखा है कि “असुरा ये तदा आसन तेषां दायादबान्धवाः ।” अर्थात्‌ असुर तो 
आर्यों के दायाद (वारिस) बन्धु ही हैं । इसी तरह मद्ाभारत शांतिप में भी लिखा है कि 
'हृश्यन्ते मानषे लोके सर्वेवर्णषु दरुयवः। अथात्‌ आजकल तो सभी वर्णों में दस्यु 
दिखलाई पड रहे हैं | अब्र सोचना चाहिए कि दस्यु अगर कोई गर जाति होती या उसके रूप, 
रंग, भाषा में भेद होता, तो सत्र वर्णों में दस्यु केसे दिखछाई पड़ते ! बात तो असल यह है कि 
आय॑ लोग सदेव दुश्टों को दस्यु कहते रहे हैं, चाहे वे अपनी जाति के हों या 
शर ज्ञाति के | मनु मद्वाराज साफ शब्दों में कहते हैं कि --- 

मुखबाहूरूपज्ञानां या लोके जातयो बहिः। 
मलेच्छवाचा श्रायेवाचा सव ते दस्यवः स्मृताः । (मनुस्म्॒ति) 

अथात्‌ वर्णाश्रमद्दीन जातियाँ चाहे आयेभाषा बोलनवाली हा ओर चाहे म्लेच्छ भाषा बोलती 
हो, सत्र दस्यु ही हैं | रहा यह कि आर्या का दस्युओं को मारना लिखा है सो काई ताज्जुत्च की 
बात नहीं है। वेदों में तो आरयों को भी मारना लिखा है | पर वह राजा के लिए है | क्योकि 
राजा तो युद्ध में शत्रु को दंड देता ही है, चाहें शत्र आय हो या द्स्यु । जिस मंत्र में आयों के 
मारने के लिए. लिखा है वह यह है--- 

त्वं तानइंद्र उमयाँ अमिन्रान्दासा दृत्राणि आया च झूर। 
वधीः वन इव सुधितेभिः अत्केः आ पृत्सु दर्षि नृणां तृतम। (%० ६।३३।३) 
अथांत्‌ हे मनुष्यों के श्रेष्ठ नेता पराक्रमी इंद्र ! तू उन दोने। पपात्मा अमित्रों, दस्युओं 
आर आर्यों को मार | जैसे कुल्हाड़ी से वन काटे जाते हैं, वैसे ही तू उनको सुधारे हुए शस्सत्रों से 
युद्धा में अच्छी तरह काट । इन वर्णनों से स्पट हो जाता है कि दस्यु, असुर, राक्षस, यातुधान 
आदि शब्द किसी गेर जाति के लिए नहीं हैं, प्रत्युत उनके लिए, हैं, जो वर्णाअ्रमधर्म के विपरीत 
आचरण करते हैं, अधर्मी हैं, नास्तिक है ओर बदमाश दे | यह प्रमाणित हो जाने पर कि 
अनार्य, दस्यु आदि आयों की ही शाखाएँ हैं और द्रविड, शत्रर आदि मूलतः आगे ही हैं, तथा 
बेदों के वर्णनों से इनका वास्ता नहीं है; अब्र केत्रल यही प्रश्न रह जाता है कि जब ये आर्यों से 
मिन्न अन्य जाति के नहीं हैं, तत्र उनका रूप, रंग ओर भाषा एथक्‌ क्‍यों है ! 
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सूलनिवासियों की मोलिकता को रहस्य (४२९) 


रूप, रंग और भाषा के विषय में हम द्वितीय खण्ड में सप्रमाण सिद्ध 
है न. तियाँ ७५ 5 

कर आये हैं कि कारणवश गोरी ज्ातियाँ काली हो जातो हैं ओर भनन्‍य जाति 
की भाषा अन्य जाति के छोग बोलने लगते हैं। इसी तरह हम यह भी सिद्ध 
कर आये हैं कि आयों से ही सब रंगों और रूपों की उत्पत्ति हुई है। हसकछिए 
इयाम रंग और भिन्न भाषा के कारण ये आया से प्रथक नहीं हो सकते | 

इस प्रकार से यहाँ तक हमने भारत के मूलनिवासियों के बिप्य से उसी ढंग से खोज की, 
जिस ढंग से पाश्रात्य बिद्दान या उनसे शिक्षा पाये हुए देशी चिद्दान्‌ करते हैं। हमन उन्हीं 
की हुँद तलाशों से और बेदों के उद्धरणेंसे ही अपने आरोप की पुष्टि ओर उनके मत का निर- 
सन किया है | इसलिए. अब यहें। साहसपूर्चक कहते हैं कि मद्रास प्रांत में बसनेवाले 
द्रविड तथा दक्षिणी प्रदेशों में बसनेवाले कोल आये ही हैं और आय जाति के 

क्षिणी शो >्७ हर 

छोग ही समस्त दक्षिणी एशिया में बसते हैं । 

दक्षिण में सबसे निकट सौलोन ( लक्क ) है | परन्तु पूवेकाल में कवल सीलेन का ही नाम 
लड्डाा नहीं था। सीछान तो लझ्ढा देश का एक टुकड़ा है। इसके आगे जो जमीन समुद्र में ड्रज 
गई है, उसको और दक्षिणी द्वीपसमुदाय तक फैले हुए. एक बड़े भूभाग को छक्का कहते थे। 
इस वर्तमान सौलोन का नाम तो सिंहलद्वीप है। सिंहल क्षत्रियों को कहते हैं। जिस तरह जृष के 
मारनेवाले को वृषल कहते हैं, उसी तरह सिंह के मारनेवाले की सिंहल कहते हैं| पहिले जो 
क्षत्री सिंह को मारते थे, उनको सिंदल कहते होंगे, किन्तु पिछे से 'छू! निकल गया और केवल 
अमुक सिंह ही नाम रखने का रिवाज हो गया। कहते हैं कि जब्र से यह द्वीप लक्का से 
अलग होकर इस आऊक़ार में आया, तभी से उत्तर के क्षत्रयों ने जाकर वहाँ अपनी सत्ता 
जमाई और जंगलों के सिंहों को मारकर सिंहलद्वीप नाम खखा। परन्तु इस द्वीप में मद्रास 
के द्रविड लोग तो आदि से ही- असली लड्ढ के समय से ही- आत्राद थे। अभी हाल में 
नवीन दूँढतलाश से ज्ञात हुआ है कि मलय और सुमात्रा की ही जर्मान में छक्का थी। 
हमारा तो अनुमान है कि आरंभ में मेंडगास्कर, सौलेन और द्वीपपुज्ञन एक मे मिले थे 
और इस विद्याल समस्त भूभाग को लड्ढा कहा जाता था। परन्तु मलय-सुमात्रा के 
लड्ढा सम्बन्धी जो प्रमाण मिंल हैं, उनमे कतिपय प्रमाण इस प्रकार हैं। अह्माण्डपुराण में 
लिखा है कि--- 

से | सशि पीशिक ९ 
तथेव मलयद्वीपमेवमेव सुसंवृतम्‌ | 
नित्यप्रमुदिता स्फीता लड्डा) नाम मंहांपुरी । (अक्माण्डपुराण) 

इस कछोक से लक्ढा मल्यद्वीप में ही पाई जाती है। इसके अतिरिक्त अन्य हूँढरलाशों से शात 
हुआ है कि सुमात्रा द्वीप के उत्तर-पूववाले पर्वत के पास समुद्रतट पर सोनीलछ्ा नामक 
स्थान है और इसी सुमात्रा में ही लछ्डत नामी एक द्वीप भी है| छक्का के साथ सुवर्ण का 
नाम बहुत प्रसिद्ध है । छोग समझते हैं कि लंका में सोना. बहुत था । अब मालूम हुआ है 
कि यह बात कल्पना नहीं है। इन द्वीपों में पहिले अहुत सोना निकलता था | इसी से 
असुरों ने भी इस स्थान को राजधानी बनाया था ओर वह सोने की जमीन के नाम से 
प्रसिद्ध भी था | इस बात से जाना जाता है कि यहाँ मारत के लोग अथांत्‌ पतित क्षत्रीगण 


(४४० ) बदिक सम्पत्ति । 


'भर अन्य छोग भी सुवर्णके ही लिए उपनिवेश 'नाभर बसते थे। नारदखण्ड में लिखा है कि- 


भविष्यन्ति कली काले दूरिद्रा तृषमानवः। 
तेउन्र _स्वणस्य छोभेन देवतादशनाय च! 
नित्यं चेवागमिष्यन्ति त्यकत्वा रक्ष/:कृतं भयम 
अथांत्‌ कलियुग में राजा; प्रजा दरिद्री हो जायगे इसलिए यहाँ छोभके कारण नित्य ही 
आया करेंगे | माछम होता है कि इस दीपपुञ्ञ में सुवर्णी अधिकता के ही कारण थे छोक 
बनाये गये हैं | इन छोकों से सोनीलंका और सुवर्मय लंका की भ्रात एकदम पुट हो जाती है 
ओर यह भी ज्ञात हो जाता है कि वर्तमान लंका-सीलोन-द्वीपपुत्न तक फैला था | सीलोन भी 
सिंहल का ही अपश्रंश है | सिंहल का सिंडन और सिलन का सीलोन हो गया है | यहाँ तक के 
बर्णन का मतलब यह है कि सीलोन में पहिलेपहिल द्रविड गये और पीछे स सिंहल नामी क्षत्री 
गये । दोनो आरभ्म में आये ही थ | अत; लंका में भी आयोंका ही विस्तार सिद्ध होता है । 
इस द्वीपपुंज में प्रधानतया छे सात द्वीप हैं | योरपनिवासी अच्च तक यहाँ के निवासियों के 
लिए नाना प्रकार की कल्पना करते हैं | पर संस्कृत के प्रार्चीन साहित्य से सिद्ध होता है 
कि मलय, जावा, सुमात्रा आदि देशों में आयों ने ही सबसे प्रथम उपनिवेश किया था । 
वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि ' यत्रवन्तो यवद्वीपः सप्तराज्योपशोभितः ' । 
अथांत्‌ यवद्वाप सात राज्यों से सुशोमित है। इन द्वीपों के लिए वायुपुराण में भी 
लिखा है कि-- 


अहगद्ठीपं यवद्वीपं मलयद्वीपमेव च । 

शंखद्वीपं कुशद्ीपं # वराहद्वीपमेव च ॥ 

एवं षढेते कथिता अनुद्वीपा समन्‍्ततः । 

भारतं द्वीपदेशो वे दक्षिणे बहुविस्तरः॥ (वायुपुराण) 

अर्थात्‌ अन्गद्वीप, यवद्वीप, मलयद्वीप, शंखद्वीप कुशद्वीप ओर वराइद्रीप आदि भाग्तव्ष के 

अनुद्वीप ही हैं, जो दक्षिण की ओर दूर तक फैले हैं। इन इ्लोकं से स्पष्ट हं। जाता हैं 
कि यह द्वीपपुंज भारतीयों का ही उपनिवेश था। इन छे के सिव्रा सातवाँ वालिद्वीप भी है। 
इस वालिद्वीप में अब तक मनुस्मति का कानून चक रहा है | डॉक्टर देसाई ने वहीं से 


# कुशद्वीप में रामचन्द्र के लंकाविजय के पश्चात्‌, उनके पुत्र कुश ने सर्वप्रथम राज्य 
किया | यह कुछद्वीप द्वीपपुंज में से ही है ।यहाँसे ही बहुत प्राचीन काल में पणिक 
लोग बेब्रिलन को गये हैं | 
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प्राप्त महाभारत की पुस्तक से ७० श्लोक की गीता की खोज की है। वहाँ के रहनेवाल 
द्रविड, मंगोल और भारतीयों के मिश्रित सन्‍्तान हैं | द्रविड और मंगोल एक ही तुरानी 
भाषा बोलते हैं और आर्यों के ही वंशज हैं | अतः द्वीपपुञ्ञ के रनेवाके भी आर्यों की ही 
उपशाला में गिने जांते हैं | इस तरह से एशिया का यह दक्षिण प्रदेश भी भारतीय आगये- 
सन्‍्तति से ही भरा हुआ और बसा हुआ दिखलाई पड़ता है। कहा नहीं जा सकता कि 
आयों ने कितने काल पूर्व, सुबर्ण निकालने के लिए इन द्वीपों की खोज करके वहीँ अपना 
उपनिवेश बसाया था । 
इस प्रकार से हमने एशिया की चारों सीमाओं के प्रधान प्रधान और प्रसिद्ग प्रसिद्ध नंय 
तथा पुराने देशों, प्रान्ता और जातियों को देखा तो मालूम हुआ कि सवत्र ही आयसम्यता 
आर्यवंश और आर्यगौरव की जयध्वनि गूँज रही है | सर्वत्र ही यह प्रमाणित हो रहा 
कि समस्त मानवजाति जा एशियाखप्ड में निवास करती है, चाहे काली, पीली, सफे: 
आदि किसी रंगरूपवाली हो, तथा भाय॑, सेमिटिक और तुरानी आदि काई भशषा बोलती 
हो, परन्तु बह आयों की ही शाखा या उपशारूण है | 


अफ्रीका खण्ड | 

अफरीकाखण्ड में मिश्र देश है | मिश्र को आजकल इजिप्ट कहते हैं। लोगों का ख्याल 
है कि मिश्रनिवासियों की सम्यता बहुत पुरानी है।पर नाचे के वणन से ज्ञात हो 
जायगा कि मिश्रनिवासी भारतवासी ही हैं | इसके पहिले पश्चिमी एशिया के वन से 
ज्ञात हो चुका है कि फारस, अरब, मेसोपोटामिया, जुडिया, बेब्रिलन, चाल्डिया और 
फिनीशिया में आये ही निवास कर रहे हैं | भारतीय आयों ने ही पंजाब, मद्रास, और 
द्वीपपुज्ञ तथा नेपाल से जाकर उक्त देशों में निवास किया है । उक्त देशों से मिश्र में जाने 
के लिए. एक छोटा सा समुद्र पार करना पडता था। जिस प्रकार अकरीका ओर एशिया को 
स्वेज नहर ने इस समय जुदा कर रकक्‍्खा है, उसी तरह वे आगे भी जुदा थ। जहाँ इस 
समय स्वेज नहर है, वहाँ छोटी सी नदी की भेंति पहिले भी समुद्र भरा था। इस छोटी 
सी नदी को लॉँघकर आयों ने ही मिश्र को आजत्राद किया था। इस >वेषय मे बूग्सव 
नामक एक विद्वान ने लिखा है कि ऐतिहासिक यादगिरी से पूव भारतीय आर्यों ने स्वज 
पुल को पार करके नील नदी के किनारे अपना उपनिवेश बनाया था ><। इसी तरह 
हिस्टॉरिकल हिस्टी ऑफ दि वर्ड जिल्‍्द १, ४० ८९ में लिखा है कि ' इजिप्टनिवासी 
पणिकों की शाखा हैं | ये लोग परशियन गल्फ होते हुए छाल समुद्र के दक्षिण में पान्त 
नामक देश से गये ? + | हमारा विश्वास है कि यह पान्त देश पाण्ड्य के सिवा और कुछ 
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नहीं है ऑर पणिक भी वहीं पणी हैं, जिन्होंने पाण्ड्य ओर फिनीशिया बसाया था | 
विद्वानों ने प्राचीन खोपडियों के मिलान से भी निश्चित किया है कि मिश्रनिवासी 
भारतीय आर्य ही हैं # । 

परन्तु भारत के पाण्ड्थ देश के निवासी होने से यह न समझ लेना चाहिए कि मिश्र- 
निवासी श्याम बश के मद्रासी द्रविड हैं | मिश्रवालों का रंग श्याम नहीं है न उनकी भाषा 
ही द्रविढ़ है | वेतो गोर वर्ण और हेमिटिक भाषा के बोलनेवाछे हैं | मद्रास के श्याम 
रंगवालों का यह रंग आस्ट्रेलिया के कारण हुआ है | परन्तु इनका आस्टेलिया से कोई 
वास्ता नहीं रह, इसलिए ये वे गोर वर्ण आय॑ ही हैं । 

इजिप्ट देश के तीन नाम हैं- कमित, हपि और मिश्र ! कमित 'कुम्ृत्‌' का अपश्रंश है ! 
मृत्‌ मिद्दी को कहते हैं; इसलिए कुमूत्‌ का अर्थ काली मिद्दी होता है। यह नाम नील नदी 
के कारण ही रक्‍्खा है । नील नदी की काली मिट्टी पर इजिप्ट बसा हुआ है, इसीलिए 
उसका नाम कुम्रत्‌ है | इसी तरह हपि शब्द अप का अपश्रेश और अप जल को कहते हैं । 
मिश्र तो मिलावट को ही कहते ही हैं | इसलिए संस्कृत के अप और मिश्र नाम रखने से भी 
वे आये ही सिद्ध होते हैं । 

मिश्र में एक दानव जाति भी थी | यह दानव शब्द आयों का ही है। बहौं की कबरों से 
नीला रंग और इमली की लकड़ी भी मिली है, जो बिलकुल भारती उपज है | माशा, सिलक, 
मन आदि वजनसम्बन्धी शब्द भी भारती ही हैं, जो वहाँ पहिले चलते थे | वहाँ के 
स्थानों के नाम भी शिव और मेरु आदि हैं, जिनसे व आये ही सिद्ध होते हैं +। “इण्डिया 
इन ग्रीस” नामी पुस्तक में पोकाक कहते हें कि वे ( मिश्रनिवासी ) अपने को सूर्यवंशी कहते 
हैं, सूये की पूजा करते हैं और मनु को अपना मूल पुरुष समझते हैं "| इसी तरह उलके 
पुराने लिखित पत्रों से पाया जाता है कि वे भारत के पुनजन्म सिद्धांत के माननवाले भी 
थे || कनेल आलकाट कहते हैं कि आठ हजार वर्ष पूर्व उन्हों ने भारत से जाकर मिश्र 
में उपनिवेश बसाया और भारतीय सम्यता का विस्तार किया + | इस तरह से इतने स्पष्ट 
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और बिस्तृत प्रमाणों के होते हुए कौन कह सकता है कि वे आर्यवंशन नहीं हैं और भारत 
से वहाँ नहीं गये ! 
मिश्र से आगे दक्षिण अफरीका में भी बहुत प्राचीन काछ में आयों के जाने का पता 
मिलता है। हमन आरम्म में ही लिखा है कि ब्रात्य क्षत्री 'झल ' होकर अफरीका गये और वहाँ 
“जूलू हो गये । इनके बाद वहाँ आरयों का जाना झुरू हुआ । स्वर्गवासी शास्त्री काशीनाथ 
वामन लेले के एक लेख के आधार पर अक्तूबर सन्‌ १९२२ के दीपमालिका अंक में “ गुज- 
राती ” नामक पत्र लिखता है कि “ऐतरेय ब्राह्मम के ३९ वें अध्याय के अन्त में यह मन्त्र है 
कि “हिरण्येन परित्वतानक्ृष्णान्शुक्कुदतो स्गान्‌ | मष्णारे भरतो5ददाच्छतं बद्दानि 
सप्त च' । इस मन्त्र पर सायणाचार्य कहते हैं कि मृगशब्देन गजाः विवक्षिताः ते च 
गजा हिरण्येन परिवृताः सवाभरणयुक्ताः क्ृष्णाः शुक्काभ्यां दनन्‍्ताभ्यां ताहशान्‌ 
गजान्‌ मष्णार नामके देशे भरतो राजा दत्तवान्‌ | शतमित्यादि तत्संख्योच्यते | 
बढ इन्दमित्येती पयायो। बद्दानि सप्ताधिकशतसख्यांकानि तावतो गजान्‌ दत्तव- 
दित्यथः | अथात्‌ दुष्यन्त के पृत्र राजा भरत ने मष्णार नामक देश में, सुवण अलक्ढारों 
से युक्त बढ़े बढ़े ब्वेत दंतवाले हाथियों के एक सो सात बन्द दान में दिये। इस महान्‌ 
हस्तिदान से भरत राजा को मद्ाकर्म की उपाधि मिली | जिस प्रकरण में यह वर्णन आया 
है, वहाँ पाँच मन्त्र हैं | अन्तिम में इस महाकर्म की यह व्याख्या लिखी है कि “महाकर्म 
भरतस्य न पूर्वे नापरे जनाः । दिव मत्य इव हस्ताभ्यां नो5दायुः पंच मानवाः।' 
अथांत्‌ ऐसा महाकर्म भरत राजा केन ते पूर्वजों ने किया और न पीछेवालों ने और न 
किसी अन्य मनुष्यजाति ने | इस बात पर अब यह प्रश्न होता है कि वह मण्णार देश कहाँ 
है, जहेँं इतने अधिक हाथी थे और इतना अधिक सोना पाया जाता था | 
मेनयुअलठ ऑफ जिओग्रेफी के देखने से ज्ञात होता है कि अफरीका खण्ड' में दक्षिणी 
रेडिशिया देश है, जहाँ “'मष्णाः नामक स्थान है | पूर्व काल में वहाँ बहुतायत से सोना 
दोता था और हाथियों की भी बहुतायत थी । वहाँ के खण्डहरों के देखने से मालूम होता 
कि वहाँ कोई सम्य जाति रह चुकी है| भूगोल की पुस्तकों में वहाँ का वर्णन दिया 
गया है, जिससे अच्छी तरह प्रकट हो जाता है कि बहुत काल पूर्व वहाँ किसी सभ्त्र जाति 
न सोना निकाला था और मकान तथा मन्दिर आदि बनवाये थे | वहाँ हाथी भी बहु 
तायत से होते थे | पर अन्न उनका झुमार इसलिए, कम हो गया है कि, वहाँ के सब हाथी 
मार डाले गए हैं ० | वही स्थान “मष्णा' है। संस्कृत मे उसी का नाम “मप्णार' लिखा 
है | 'र' का लोप हो जाना सहल है | हमेशा 'र' का विख्र्ग होकर अथवा विसर्ग का र' 
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होकर अपभ्रंग हुआ करता है। इसलिए, वह स्थान “भण्णार' ही है | राजा भरत 
ने इसी देश में सुवण के साथ कोटि कोटि हाथियों का दान किया था | 

वह मध्यमकाछान सम्यता है, जो आयों के द्वारा अफरीका पहुँची है | इसके भी पूर्व 
अथात्‌ आरंभ काल में भी दक्षिण से झल लोग जाकर वहाँ रहे थे । उनकी इस समय जूलू 
कहते हैं | उनके विषय में आधुनिक पुस्तकों में लिखा है कि-- 


रथक्रान्ते नराः क्ृष्णाः प्रायशो विकृृताननाः। 
आममांसभुजः सर्वे शूराः कुंचितमूद्धजाः॥ 
(भविष्यपुराण) 
अर्थात्‌ यहाँ के मनुष्य काले, विकृृत मुँहवाले, कच्चा मांस खनेवाले और शिर में 
श्रैंधराले बालवाले होते हैं |इस तरह से अफरीका में आरयों की तीन धाराएँ तीन बार 
पहुँची हैं। झलकाल अर्थात्‌ आदिमकाल, भरतकाल अर्थात्‌ मध्यम कार और पणिकाल 
अर्थात्‌ अन्तिम मिश्रकाल | हमारा अनुमान है कि पुराने आयों में नवीनों का मिश्रण होने से 
ही इस देश का नाम मिश्र रक्‍खा गया होगा । यही थोडा सा अफुर्रका खण्ड में आयों के 
विस्तारका वणन है | 
योरप खण्ड | 
योरप के विद्वानों ने इछा मचा दिया है कि हम भी आये हैं। दूसरे खण्ड में हमने 
स्पष्ट गति से दर्शा दिया है कि आये सर्वश्रेष्ठ को कहते हैं | लम्बी नाक, सफेद चहेरा 
और केन्तुम अथवा शतम्‌ भाषा बोलनेवालों को नहीं » | यद्यपि वैदिक आर्यों के विद्या, 
बुद्धि, सभ्यता आदि के इतिहास से प्रभावित होकर योरपनिवासी आर्यों का वह लक्षण 
कप्ते हैं, जो उनमें घट जाय। पर दूँढतलछाश करनेवालें ने पता लगा लिया है कि 
“रपनिवासी प्राचीन वैदिक आयों के वंशज नहीं हैं। हाँ, उन्होंने आर्यों कि भाषा अवश्य 
अखितियार की है। जिस प्रकार आजकल गोआ प्रदेश में बसनेवाले देशी क्रिश्वियन अँगरेजी 
को अपनी भाषा बना रहे हैं, उसी प्रकार योरपवालों ने भी आये भाषा ग्रहण की है । 
हम लिख आये हैं कि योरपनिवासी दो भिन्न भिन्न मनुष्यसमुदायों के मिभ्रण से पैदा हुए 
हैं। वे बोनों समुदाय किसी जमाने में आय थ, पर आयेत्व नष्ट करके एक दल मंगोल 
हुआ और दूसरा निग्नो | इन्हीं मंगोढ और निग्नो छोगों के मिश्रण से योरपनिवासियों का 
जा ९०१, ४०06 #८बा८०र्त 0९! 06 ए६06६७7., 06ए छएछण।; 00 ४6 ०९४७७) ५४ 
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% आदि में केन्तुम और शर्त बालनवाले दो प्रकार के लोग ये | ग्रीस और ईरान में भी 
केन्तम विभाग था। ये “श' के स्थान काफ्‌ का उच्चारण करते थे | ग्रीक में श्वान को क्वान 
और जेद मे श्वसर को कुसर कहते थे । 


योरप खण्ड (४४५ ) 


प्रादुमांव हुआ है। वैदिक आयों की उच्च सम्यता उस समय भी प्रज्वलित थी। अतः 
इस काले पीछे रंगों के मिश्रित वंश ने आयों की माषरा और सम्यता से प्रभावित होकर 
उसे स्वीकार किया । 
विद्वानों की जाँच से ज्ञात होता है कि योरप में मनुष्यों की बस्ती बहुत पीछे से हुई है । 
तिलक महोदय के निष्कर्ष से तो योरप की बस्ती दश हजार वर्ष से अधिक पुरानी सिद्ध 
ही नहीं होती | पर दूसरे विद्वान इसको बहुत अधिक मानते हैं। चाहे जो हो, पर 
योरप में अन्य भूभागों की अपेक्षा मनुष्यज्नति बहुत ही पीछे से बसी है | इसलिए 
प्रश्म होता है कि यह मिश्रित जाति कहाँ पर उत्पन्न हुई और कहां पर इसने आयेभाषा 
सौखी १ इसकी निष्पत्ति पर दो एक म॒त हैं । पर सबसे उत्तम मत यह है कि एशिया माइनर में ही 
यह सत्र रचना हुई । एशिया माइनर के वर्णन में हम पहिले ही दिखला चुके हैं, कि यहाँ 
द्रविड भाषा बोलनेवाली हिद्दी (7770०) खत्ती जाति निवास करती थी । स्वेज ब्रिज 
से अफरीका के काले रंगवाले निमग्नो भी वहाँ आया करते थे और वहीँ पर तुरानी जाति भी 
मौजूद थी। डॉक्टर भंडारकर के स्मृतिनिबन्ध में तिलक महोदय ने भी यह बात लिखी 
है | उधर 'हाम्सवर्थ हिस्ट ऑफ़ दी बडे! में लिखा है कि वहाँ मंगोलिक जाति भी 
हती थी +। हमारी दूँदतलछाश बतलाती है कि वैदिक काल की पतित क्षत्री जाति किरात 
होकर हिमालय पर गई ओर केलछात नाम धारण करके उसकी एक झाखा बहुत दिन बाद 
ताताखालों की पूर्वज होकर एशिया माइनर में भी बसी ओर योरप देशकी केल्ट जाति की 
जन्मदात्री हुईं। इसो तरह मद्रास के झछ अफरीका के जूदू हुए. और स्वेज पुर से एशिया 
माइनरम आकर केल्ट नामक तातारियों से मिछकर पीले और काले रंग को मिलाकर 
इ्वेत रंग की उत्पत्ति की, तथा चहीं पर बसे हुए पर अन्य शुद्ध आरयों की भाषा सीखकर 
आयेमणि-आरमेनिया-नामक स्थान में अपना निवास किया । 
यहीं से योरप में मनुष्यज्ञाति के-एक प्रकार से आये जाति के- पदापंण का आरम्म 
हुआ । उनकी भाषा आगे भाषा हो चुकी थी। इसी आये भाषा के कारण उन्होंने आर्य- 
नन्‍्द अथांत्‌ आयलेंड और शमदेशीया अर्थात्‌ सरमेशिया आदि नाम रक्‍्खे | रोम दब्द 
लेटिन का नहीं, < किन्तु भास्कराचार्य द्वारा हूँढदा हुआ संस्कृत का ही है । वेद में रुमे, 
रुशमे शब्द आते हैं। ये छोग पहिलेपहिल “श' का उच्चारण नहीं कर सकते थे, इसीलिए 
लेटिन में शर्त (सो) को “केन्तुम ', ग्रीक में “कातान ?, प्राचीन जर्मन में “हुंड” (प्॒पया0), 
गराथिक में 'खुन्त' और अगरेजी में “ण्ड्रेड” कद्दते हैं | किन्तु कुछ दिन के बाद आरयों 
की एक अन्य शाखा भी योरप में निवास करने के लिए, गई | यह बराबर शर्त बोलती 
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(४४६ ) वेदिक सम्पत्ति 


थी | अवस्था में शतेम और रशिया कीं भाषा में सतो बोलते थे। यह शुद्ध उच्चारण पीछे 
स॒ जिस झुद्ध वैदिक आये जाति से योरपवालों ने सीखा, वह जाति अब्र तक वहाँ मौजूद 
है। इसके लिए वहाँवालों ने न जाने क्‍या क्‍या कल्पना कर डाली है, पर जब उनकी भाषा 
का मिलान किया गया, तो वे ठीक हिन्दी जैसी भाषा बोलनेवाले निकले | पहिले यह 
प्रसिड किया गया किये अभी हाल ही में भारतवर्ष से योरप में गये हैं, पर अब ज्ञात 
हुआ है कि ये बहुत पुराने जमने से वहाँ रहते हैं और लोहे की विद्या योरप में इन्हींने 
फैलाई है| हम द्वितीय खण्ड' में इस जिप्सी जाति का वर्णन करके इसका परिचय 
दे आये हैं 

आगे हम उन प्रमाणा को उद्धृत करना चाहते हैं, जिनमें यह दिखलाया गया है कि 
योरपनिवासी काढठी और पीली जातियों के वंशज हैं और केवल आये भाषा ही तब्रेल्ते हैं । 
इस विषय में मिस्टर टेलर, छो० तिलक और अविनाशचन्द्र दास ने काफी प्रकाश डाला है । 
अतः उन्हीं के आधार से हम दिखलाना चाहते हैं कि योरपनिवासी आर्यों की शाखा नहीं, 
प्रत्युत प्रशाखा हैं | टेलर महोदय अपने “ओरिजिन ऑफ आयेन्‍्स” नामक श्रन्थ में लिखते 
हैं कि योारपनिवासी अफरीका और मंगेलनिवासियें। के मिश्रण से उत्पन्न हुए हैं और 
एशिया की असर आये भाषा बोलते हैं + | इस विषय का खुलासा करते हुए “ऋग्वेटिक 
इण्डिया! में दास बाबू कहते हैं कि सबसे प्रथम जंगली आर्यों का जंगली मंगेलियनों के 
साथ मिश्रण हुआ | इस मिश्रित ढल की भाषा आर्य ही हो गई। कुछ दिन के 
बाद इस मिश्रित दल का मिश्रण उस अफरीका की जाति के साथ हो गया, जो योरप 
में पहिले से ही आबाद थी । इस दुबारा मिश्रित दल की भाषा भी आयेभाषा ही हो गई । 
यही आयेभाषामाषी मिश्रित दल वर्तमान समस्त योरप की जातियों का पू्वेज है? »< | 
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आस्ट्रेलिया खण्ड (४४७ ) 


'आरयों का उत्तरश्रवनिवास' नामी ग्रन्थ में इस मंत की पुश्टि करते हुए तिलक महोदय 
कहते हैं कि प्राचान खोपडियों की परीक्षा से विद्वानों ने योरप में चार प्रकार की खोपडियोँ 
निश्चित की हैं। वर्तमान योरपनिवासी इन्हीं के वंशज हैं । इन चारों में दो वर्ग तो बडे 
शिस्वाले हैं और दो छोटे शिरवाले | इनमें एक वर्ग ऊँचा था दूसरा ठिंगना। योरपनिवासी 
सब आये भाषा बरोलत हैं, इससे यह तो स्पष्ट ही है कि इन दो में एक वर्ग आर्यों का 
है । विद्वानें में यह प्रश्न बहुत दिन तक होता रहा कि इनमें से कौन आये और कॉन 
आर्येतर हैं। कई एक जर्मन पंडितों का मत है कि इस समय के जर्मनें के पूंचन वही थे, 
जे| बडे शिर और हूम्बे कदवाले थे। पर फ्रेंच पंडित कहते हैं कि मूल आये छोटे शिर 
और टिंगने कद के थे | इस विवाद पर केनन टेलर नामक एक अँगरेज ग्रन्थकार कहता 
है कि जब दो जातियों का संघट्ट होता है, तत्र उनमें जो अधिक सभ्य होती है, उसी की 
भाषा दूसरी असभ्य जाति स्वीकार करती है। इस महान्‌ नियम के अनुसार वाल्टिक समुद्र 
के किनारे पर बसनेवाले बडे शिर और हुम्बे जंगलियों ने जब्र छोटे शिर और टठिंगन आर्यों की 
सोहबत की, तो उन्होंने आयों की भाषा सीख छी | यही मत सत्य माल्म होता है। 

इसके अतिरिक्त उनकी भाषा में अब तक कुछ न कुछ तुरानी शब्द पामे जाते हैं । क्योंकि 
अफ्रीका के निग्नरो और एशिया के मंगोल तुरानी भाषा ही बोलते हैं # | इन प्रमारणों से 
सिद्ध है कि योरपनिवासी वैदिक आये नहीं हैं । इनकी उत्पत्ति दो पतित आयजातियों के 
विचित्र (काले पीले) मिश्रण से हुई है और केवछ आर्यों की भाषा ही बोलनेको मिली 
है | अथीत्‌ ये आर्यों की दो पतित शाखाओं के संकरमिश्रण से ही हुए, हैं | इसलिए हमारा 
ऊपर का वर्णन और छोगों का यद अनुमान कि वे आय॑े ही हैं, दोनों आरेप यह बात सिद्ध 
करते हैं कि ये आरयों कीशाखा नहीं, किन्तु प्रशाखा हैं | क्योंकि यह बात सिद्ध हो चुकी 
है कि आदि में सभ्य वैदिक आरयों का ही प्रादुर्भाव हुआ और उनकी ही शाखाएँ. अथवा 
उपशाखाएँ या प्रशाखाएँ ही संसार के भिन्न भिन्न प्रदेशों में बसी हैं। ऐसी दशा में 
योरपवालों के आर्य में होने तो बहुतों को शक ही नहीं है, पर जो उन्हें मिश्रवंशज कहते हैं, 
उनके अनुसार भी वे आर्यों की ही प्रशाखा सिद्ध होते हैं | क्योंकि तुरानी और निग्रो दोनों 
ही पतित आर्य हैं, इसलिए, योरपनिवासियों के आये होने में कुछ भी संदेद नहीं है । 

आस्ट्रेलिया खण्ड । 

हमने अभी थोड़ी देर पहिले दक्षिणी भारत के छक्ढा और द्वीपपुञ्न आदि का हाल लिखा 
है और बतलाया है कि वहाँ आर्य और द्रविडों का ही निवास था और है । ये सत्र दक्षिण 
भारत अथात्‌ मद्रास प्रदेश से ही उक्त द्वीपों में पहुँचे हैं । जिस प्रकार ये सब्य मद्रास प्रान्त 
से इन द्वीपों में पहुँचे हैं, उसी तरह उनकी एक आन्म्रशाखा जो महाराज विश्वामित्र के 
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इनके आदिमकालीन पुरोहित ईईंड? कहलाते थे। यह डुरैंड शब्द 'द्राविड” का ही 
अपभश्रेश है। 


(४४८ ) वैदिक सम्पत्ति 


पतित पुत्रों से उत्पन्न हुई थीं, आदिमकाल हीं में आशखालय अथांत्‌ आस्ट्रेलिया में जाकर 
बसी थी । आधुनिक ढूंढ़तलाशों के अनुसार विद्वानें। का ख्याल है कि आस्टेल्यामें मनुष्यों 
की बस्ती बहुत प्राचीन काल से है | यह बात उक्त घटना से सिद्ध होती है । विश्वामित्र के 
पुत्रों की घटना अत्यन्त प्राचीन है। इसका वर्णन ऐतरेय ब्राह्मण में आया है | अतः पूर्वकाल 
में हीं आय॑ लोग पतित होकर आन्ध्रालय को गये थे | कहते हैं, उस समय भारत और 
आस्ट्रेलिया के बीच इतना बड़ा अन्तर न था। उस समय सीलोन ओर मेडेगास्कर की भूमि 
बहुत चौड़ी थी और मारत तथा आस्टेलिया को एक में जोड़ती थी, तथा समस्त टापुओं में 
एक ही जाति निवास करती थी । क्योंकि आस्ट्रेलियावार्लों की और भारती द्रविडों तथा 
कोल, भील और संथालों की भाषा एक ही है | इससे यह बात सुदृद हो जाती है कि 
सब॒ एक ही जाति के हैं| पतित आयों से इन सब्च की उत्पत्ति हुई है, अत: सभ्के पू्वेज 
आये ही थे | इसीलिए धर्मोपदेश के लिये यहाँ के आये ऋषि (पुलस्त्य ) बहुत ही प्राचीन 
काल में राजा तृणबत्रिंदु के यहाँ आस्ट्रेलिया गये थे | यह बात वाल्मीके रामायण से अच्छी 
तरह सिद्ध होती है । 


नवीन दूँढतलाश से भी वहां के निवासी आर्य ही छसिद्धः होते हैं। सन्‌ १९२२ में 
गुजरात के एक सुय्ोग्य लेखक ने गुजराती” नामक पत्र के दीपमालिका अड्ड में वहाँ की बढुत 
सी बातें लिखकर अन्त में लिखा है कि “आस्ट्रेलिया के मूलनिवासियों के रूपरेखा आदि से 
योरपवालों ने उनका नाम इण्डियन रक्‍खा है । इन लोगों में हिन्दुओं की भाँति बहुत बड़ा 
जातिमेद है | ये लोग परस्पर एक दूसरे के हाथ का छुआ हुआ नहीं खांते| इसी तरह वे 
अपनी जाति में किसी दूसरी जाति का मिश्रण नहीं होने देते | आयेजाति के स्वभाव से मिलती 
हुईं इन बातों से माद्म होता है कि ये लोग आदि में आग्यकुलके ही होंग' ।»< आर्य क्षत्रियों 
का एक बहुत बड़ा चिह्ञ इनके पास अब तक मौजूद है | यह क्षत्रियों का अक्षयतृण शख्त्र है । 
यह अपने शत्रु को मारकर मारनेवाले के पास फिर वापस आ जाता हैं । इसको ये छोग 
“ बूमरांग ' कहते हैं | इस श्ल के चलाने की विधि ओर बनाने की विधि बड़ी ही विज्ञानपूर्वंक 
है | अब तक हम जन्न सुनते थे कि आगे के क्षत्रियों के बाण शत्रु को मारकर छौट 
आते थे, तो इसे हम मदकखाने की गप समझते थे | पर अब आस्ट्रेलिया के बूमरांग ने 
इस विषय को सत्य कर दिया है +। इस शस्त्र के सिवा उनके पास आयों की एक खास 
धरोहर अब तक मौजूद है और वह है पुनर्जन्म पर विश्वास | आस्ट्रेलिया के मूलनिवासी 


न जन 
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अमेरिका खण्ड (४४९ ) 


. पुनजन्म मानते हैं | अगस्त १९१४ के थिऑर्सोफिस्ट में जिनराजदास एम० ए० ने 
स्‍३०0फीशय कीफर ० एशाएशी 4प्षशां॥ >ए 34977 5फगरत्क' थ्याते पं. 
6. ७7]00 के हवाले से एक लेख लिखा है | उसमें इस विषय का सविस्तर वर्णन है +। उन 
की भाषा द्रविड़ भाषा से मिलती है | उनका रूपरंग भी वही है | वे अनेक जातियों ( वर्णों ) 
में विभक्त हैं, वे किसी का छुआ हुआ नहीं खाते | वे अपनी जाति को दूलरी जातियों के 
साथ मिश्रित नहीं करना चाहते, उनके पास आय क्षत्रियों का अक्षयतृग शस्त्र अबतक मौजूद 
है और वे पुनजेन्म पर विश्वास करते हैं। उनके यहाँ अति प्राचीन काल ही में ऋषि, 
मुनि जाते थे और उनके राजाओं के नाम आरयों के ही (तृणब्रिन्दु आदि) थे। इन तमाम 
बातों से यह स्पष्ट हो जाता है कि वे आदि में आये थे। कारणबश पतित होकर मद्रास 
प्रान्त में गये ओर वहाँ से आस्ट्रेलिया में आबाद हो गए। अतः उनके पूर्वज आर्य थे और 
भारतनिवासी थे, इसमें सन्देद नहीं । 


आस्ट्रेलिया से आगे दक्षिण दिशा में कोई देश नहीं है | उसके आगे दक्षिणी श्रव है। 
जिस प्रकार उत्तर श्रव फा ओर जाना आयें के यहाँ निषिद्ध था, उसी तरद दक्षिण श्रव में 
भा जाना अच्छा नहीं समझा जाता था । वाल्मीकि रामायण में ही लिखा है कि सीता की 
खोज करने के लिए सुग्रीव ने वानरों को रवाना करते समय जिस प्रकार उत्तर श्र॒व में जाना 
मना किया था, उती तरह दक्षिण श्रव (मेरु) में भी जाना मना किया था। सुग्रीब ने 
कहा था कि--- 
अन्ते पृथिव्या रत स्वर्गंजिताः स्थिता: । 
ततः पर न वः सेव्यः पितृलोकः सुदारुणः ॥ (आल० रामायण) 
अर्थात्‌ ए्थ्िवी के अन्तिम भाग दक्षिणी। भ्रुव में पितर निवास करते हैं। वह स्थान महा 
भयंकर है | अतः वहाँ न जाना । _वों में जाने से मना करने का कारण यही है कि वहाँ 
बेदिक आये अपने धर्मकर्म के साथ जीवन नहीं तब्रिता सकते। इसी स बढ ने भी मना 
किया है | अतः दक्षिण श्रव के उत्तर प्रदेश आस्ट्रेलिया तक ही आरयों की बस्ती थी। इसके 
आगे आयरयंलोग नहीं जाते थे | 


अमेरिका खण्ड । 


हमारा विश्वास है कि अमेरिका में झुद्ध आयों का निवास पूर्वातिपूब काल में ही हो 
गया था | पर किसी किसी का ऐसा भी ख्याल है कि पुरानी दुनिया से- एशिया योरपादि- 
से अमेरिका जाने का कोई रास्ता ही नहीं था। इसलिए, अमेरिकानिवासी एशिया आदि से 
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(४५० ) वेदिक संम्पत्ति । 


नहीं गये, प्रत्युत उन्होंने स्वयं अपना विकास प्राप्त करके मनुष्यता प्राप्त कर ली है। किन्तु 
हाल में वैज्ञानिक रीति से-भौगोलिक, भौगार्मक और ग्राणिशाखसम्बन्धी ढूँढ तलाश से जा 
परिणाम निकल्य है, वह इसके बिलकुल ही विरुद्ध है। ' हा्म्सवर्थ हिस्टी ऑफ दि वढछ ? 
नामक महान्‌ ग्रन्थ में इस खण्ड का विस्तृत वर्णन है। उसके पृष्ठ ५६७५ में छिखा है कि 
उत्तरीय अटलांटिक समुद्र हमेशा से ही जलमय नहीं था | वहाँ की जमीन पुरानी दुनिया 
से मिली थी और अमेरिका में मनुष्य पुरानी दुनिया से ही दाखिल हुए हैं +| इसके आगे 
पृष्ठ ५६७६ में लिखा है कि अमेरिका में मनुष्य कीं उत्पत्ति हो ही नहीं सकती। क्योंकि 
मनुष्य का विकास होने के लिए वन मनुष्यों की जरूरत होती है। किन्तु अमेरिका में इस 
प्राणी का न तो पूव में अस्तित्व था और न अब है। इसलिए अमेरिका में मनुष्यजाति 
का विकास नहीं हुआ & | इस वर्णन से इतना तो निर्विवाद हो गया कि अमेरिका 
में मनुष्य का विकास नहीं हुआ और वहाँ जो मनुष्य बसते हैं, वे प्राचीन दुनिया से ही 
गये हैं | पर प्रश्न यह है कि वहाँ वे किस देश से गये! हमारी समझ में इस प्रश्न का 
उत्तर १) उनके धार्मिक विश्वासों, (२) उनकी सुरत शकल के मिलानों, (३) 
उनकी कारीगरी और रिवाजों, (४) उनके पूर्वंकालिक गमनागमनों और (५) 
उनके विषय में स्थिर की हुईं विस्तृत मान्रमातों से ही मिल सकता है। और 
मालूम हो सकता है कि वे किस देश के हैं। अतः हम यहाँ क्रम से इन सभी बातों का 
उत्तर दूंदते हैं । 


(१) उनके धार्मिक विश्वामों के विषय में कहा जाता है कि वे नागपूजक थे। उनके 

+ (जरा 06 00# वैश्यात, 2९002ॉ88 07 7006 9०००० ६४॥६8६ 06५ 
या. एछ70ए6 गरीब गीढ गरणतवीएवा फ्काष रण 00 4॥09॥00. 06९87... ६8 
॥0+ बौच्राक््ड् ९०रकाल्प ऐड एब्कश' बात धा९ए पार ॥0 एड 0 8 
एज ह॥6 गाक्या टबग॥ा6 वणा 06 04 ४४०00 ४० ४6 '०एछ, ॥) ४68 
भा खाए लैफाशाट तणावीए्रता8& छत 0फ कुब्चा५ 0 06 ९0०७ ज्ष००९ 
80]॥ ८णाहशंतवैशा'ब)ए पिकिसका 707 0४ 6056 ०0 48007 9. 


(६ ॥ 89070 गि॥07ए ए 86 ए०-त, >. 5675 ) 


# जाव९6 46 ॥88 ७९श॥ [70२८4 एव ॥॥6 गप्राणशा फ्ट० 7 4रशपंदा। 
50 दा 2९ एबट९त ॥४८६ 0. ऐ॥6 छद्या॥8 एछं०व8 ० ६06. ९६578 
ज्ाडा0एफ 88 ॥ ॥6 १ १०णत, ॥6 पृषछतंगा ज्ञाथाए8 06 780 शाका 
टक्कत6 ॥॥676 वी॥8 08 ग्रापटो ० 408 ग्राएणथ्रा०6, ]6 48 ६४76 ॥80 0॥6 
णाकप]6 छा 06 वैषाक्ा फाट6 लग वेकवी 7 8४९ फशा ग्रा। गंदा, 
00 ९6 णा€ 0ए]००ा०, ४86 ४४70फ०0व ४७०४, शरैंशी 6 गरव8७शा- 
हत9]९ 00 080 0079 ० ९000 8 6 00776%ण-7:2 >९४ए७९॥ 
गिल बांयरा&) ए0णेतवे छाते गा, ॥8ए76 86 70 076 7926९) 70976 ॥0"6 
धाए ग्राएए० सीधा 69 806 705, 88 006 (688) गाव ॥ 8) 4यलछनंठदता 
९>ठ॥पशाा0) ॥8ए76 ए970४९त(, (90, ७. 9676 ) 


अमेरिका खण्ड । (४५१) 


पहोँ पंखधारी सप पर अन्न भी बिश्वास किया जाता है >८। इसीलिए भारतवासी उनको नाग 
कहते हैं | यह इतिहाससिद्ध बात भारत में प्रसिद्ध है कि अमरिका (पाताइ) में नाग छोग 
ही वास करते हैं | यह बात केवल प्रसिद्ध ही नहीं है, प्रत्युत यहाँ नागलेक मौजूद है, जहाँ से 
गे वहाँ गये है | बंगाल का नागापर्त्रत अब तक प्रसिद्ध है। बंगाल में नाग नामक आस्पद भी 
एक खानदान का अब तक विख्यात है | प्रेफूसर नाग जो हिंदू विश्वविद्यालय में अध्यापक 
हैं, उत्ती खानदान के हैं | “ मानवेर आदि जन्मभूमम! की भूमिका में छिखा है कि “इन नाग 
महाशयों का गोत्र भी वासुकी ही है !। छोटा नागपूर इन्हीं के नाम से आबाद है | उत्तरीय 
एशिया के वर्णन में हमने दिखलाया है कि नेपाल में एक लाछ रंग की जाति भी पाई जाती 
है । इसके भी पूर्व हमने लिख दिया है कि काकेशिल दल में ही एक जाति ने रक्तबर्ण प्राप्त 
कर लिया था | यह दल बडा बलवान्‌ था| इसकी उत्पत्ति क्षत्री जाति सेही हुई थी। उसी 
के प्रभाव से कुछ दिन तक क्षत्रीवर्ग छाल रंग का ही आददश रूप माना जाता था। किन्तु 
कारणवश यह ढल पतित हुआ और नागा पर्वत पर रहने छगा। अतः नाग नाम से प्रसिद्ध 
हो गया और आर्यों के विद्वेष से वह दल पाताल देश को चला गया। यही नाम अपने 
साथ ले गया और नाग शब्द का असली इतिहास भूलकर अपने को नागें का बंशज मान 
लगा और नागें की पूजा करने लगा | इस दल के कुछ लोग प्राचीन कार में यहाँ आते 
जाते थे | इस विपय की भागवत में एक कथा है | वहाँ लिखा हैं कि--- 
नमदा श्रातृभिदंत्ता चोरगाः । 
तया रखसातलं नीतो 3 ओम ॥ (भागवत्‌) 

अर्थात्‌ वासुकी की मदद से नागों द्वारा दी हुई नमंढा पुरुकुत्त को रसातल हे 
गई । इस वर्णन से स्पष्ट हो जाता है कि उनको यहीं पर नागत्व प्रात हुआ और वे अपने 
साथ ये विचार वहाँ मी ले गये और पीछे से इतिहास के स्थान में वही विचार धामिक 
यूज बन गंये | इस ठेश के जंगलियों में भी अब तक नागपूजा होती है। इससे ज्ञात 
होता है कि यह रिवाज उनके ही पूर्वजों से चला है जो बीजरूप से अब तक मै,जह हैं । 

इसके अतिरिक्त इनके आर्यत्व का बोध करानेवात्य और इनको असल भाग्ती सिद्ध 
करनेवाला एक प्रबल प्रमाण यह है कि अमेरिका में ये एक देवता बनाते हैं, जिसका 
धघड आदमी का और शिर हाथी का होता है। यह विचित्र जन्तु गणेश की मूर्ति से विलकुछ 
मिलता है। प्राच्यविद्यामहार्णव नंगन्द्रनाथ सेन हिन्दी विश्वकोष में उपानिवेश शब्द पर 
लिखेते हैं कि “अमेरिका में तो हाथी होता ही नहीं फिर यह हाथी का चित्र उनके यह 
सिवा भारत के और कहाँ से गया ! हम भी कहते हैं कि हाथी अमेरिका में नहीं होता । 
अतः यह देवता भारत से ही वहाँ गया है। परन्तु प्रश्न यह है कि भारत में ही यह इस 
प्रकार से क्यों! बनाया जात है? यह सभी जानते हैं कि गणेश आरम्म का देवता है। 
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(४५२ ) वैदिक सम्पत्ति! 
इसकी उत्पत्ति ओश्म्‌ से हुई है। क्येंकि यही आरम्म में मजझ्ललाचरण के लिए. लिखा जाता 
है। यही लिखते लिखते शीघ्रता के कारण गजानन बन गया है। ओश्म्‌ का रूप, 


है दल उच्टं? कक इक 


इस प्रकार का 


१7 बन गया है | 


इसमे अकार शिर और शरीर है, ओ (१) का (? यह भाग सँह है, ओ का (५ * ? यह 
भाग एकदन्त है और ऑ का “.” यह भाग मोदक है। प्छत का (३? यह चिह्न भूषक वाहन है | 
इस प्रकार मेदकमोजी, मूषकारोही और एकदन्तघारी गजानन की उत्पत्ति हुई है । 

तिलक महोदय ने ०. ल्शायबोते प्रात. '[फ6 8९७७ 04 ॥86 ?॥लंग0 ? 
नामी पुस्तक के पृष्ठ २४८-२५२ के आधार से गीतारहस्य पृष्ठ ५९० में लिखा है कि “प्राचीन 
शोधकों ने यह भी निश्चय किया है कि मिश्र आदि पृथिवी के पुरातन खडों के देशों में ही 
नहीं, किन्तु कोलंबस के कुछ शतक पहिले अमेरिका के पेरू तथा मेक्सिको देश में भी स्वास्तिक 
चिह्न झुमदायक माना जाता था ?| यह स्वास्तिक भी और्म्‌ का ही अपश्रेश है। यहाँ भी 


उनकार ही, 35... 37४० के ते नि हो राय, है | जिस तरह यहोँ 3 
का स्वस्तिक और गणपति बना है, उसी तरह अमेरिका में भी बनाया गया है। हमने उँ० और 
गजानन के विषय में जो कुछ लिखा है यह हमारी कल्पना नहीं है। गणेशपुराण में यह 
वर्णन शुरू में ही आया है। वहाँ स्पष्ट लिखा है कि-- 


#काररूपी भगवान यो वेदादी प्रतिष्ठितः। 

ये सदा मुनयो देवा स्मरन्तीन्द्रादयों हृदि ॥ 

आकाररूपी भगवानुक्तस्तु गणनायकः | 

यथा सर्वेषु कमंसु पूज्यते सो विनायकः | (गणेशपुराण) 

अथांत्‌ गणपति उ“्काररूप ही हैं। इसीस सब्च कर्मों क आदि में उसको पूजा होती है। 

इस प्रमाण से हम कह सकते हैं कि उश्कार और स्वस्तिक की दुर्गति भारत अथवा अमेरिका 
में हुई। चूंकि दोनों देशों में एक ही जाति के लोग हैं, अतः दोनों में औकार का एकसमान 
ही रूप पाया जाता है। 





( २ ) उनका रूपरंग वैसा ही है, जैसा नेपाल में बसे हुए. कुछ लाछ वर्णवाल्े मंगो- 
लियनों का है। आये क्षत्रियाँ का रंग पूर्व में ही लाल हो चुका था। अतः पाताल्वासियों 
का रंगरूप आर्यों के प्रारंभिक रंगरूप से दूर नहीं जाता | यद्यपि अमेरिका के जल वायु ने 
भी उन पर बहुत बडा असर किया है, जिससे उनके रूपरंग में फर्क पड़ा है, पर वह इतना 


दुर नहीं गया कि आयों के साथ उसका मेल ही न हो सके | 


( ३ ) उनकी कारीगरी और रिवाज भी उनको आय॑ सिद्ध करते हैं। दुनिया में इृजिप्ट 
के पिरामिड बहुत प्रसिद्ध है और उनमें खखे हुए हजारों वर्ष के मुद्दे भी प्रसिद्ध हैं। मे दोनों 


अमेरिका खण्ड (४५३ ) 


चातें कारीगरी की दृष्टि से बहुत अदूभुत हैं। पर मज़ा यह है कि अमेरिका में मी ये दोनों बातें 
उसी तरह पाई जाती हैं, जिस तरह इजिप्ट (मिश्र ) में "| इससे अतिरिक्त इजिप्ट 
से मिलती हुईं, इनकी दूसरी बात सूर्यपूजा है। वहाँ सूर्यदेवता के भी चिह्न पाये जाते हैं +। 
हम गत पृष्ठों में अच्छी तरह सिद्ध कर आये हैं कि इजिप्टनिवासी भारती आरय॑ हैं। 'हाम्संवर्थ 
हिस्टी ऑफ दि वल्ड' में लिखा है कि 'इजिप्टवाले उत्तर अमेरिकन की ही तरह के हैं? # । 
इससे और भी हृढ हो जाता है कि पातालनिवासी भी आर्य ही हैं । 


(४) उनके इतिहास से तथा पूर्वकाल में उनके यहाँ भारतीयों के आने जाने से भी 
ज्ञात होता है कि वे आये ही हैं । 'हाम्संवर्थ हिस्टी ऑफ दि वल्ड? में लिखा है कि उनके 
यहाँ अभ्न तक रामसीतव नामी उत्सव होता है -- | इस उत्सब के लिये 'मानवेर आदि 
जन्मभूमि' में बाबू उमेशचंद्र विद्यारल लिखतें हैं कि “आज भी अमेरिका में रामसीतोत्सव 
होता है ' | । इस प्राचीन इतिहास से भी वे मारती आर्य ही सिद्ध होते हैं। इसके अतिरिक्त 
उनके यहाँ वैवस्वत मनु की जल्ड्ावनवाली कथा भी अब तक चल रही है | इससे भी वे 
आये ही साबित होते हैं और इसीलिए यहाँ से उनके यहाँ अनेक बार आर्यगण गये हैं। आर्य 
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( 704, 9. 5867 ) 
एखनउ दक्षिण अमेरिकाय रामसीतोया उत्सव सम्पन्न हृश्या थाके । 
( मानबेर आदि जन्मभूमि ) 


(४५४ ) बैदिक सम्पत्ति । 


ही नहीं प्रत्युत अनेक बार यहाँ के निकाले हुए. अतद्याचारी आय जिनको असुर वा शक्षस कहा 
जाता था, वे भी वहाँ गये हैं । चण्डीपाठ में लिखा है कि--- 


दैत्याइच देव्या निहते शुम्भे देवरिषी युधि । 
निशुम्भे च महावीरयें शेषाः पातालमाययुः ॥ ( सप्सती ) 
अथात्‌ शुभ और निश्चुंभ राक्षसों को जब देवी ने मार डाला, तब्र शेष जो बचे वे 

भागकर पाताल ( अर्मारका ) को चले गये। इनके तिबा यह सभी जानते हैं कि बलि 
नामक किसी राजा को भी पाताल देश में भेज दिया गया था। अमरकोष में लिखा हैं 
कि 'अधोभुवन-पाताल - बलिसभ्य-रसातलढूम्‌। नागलोको<थ कुहरं सुषिरं विवर 
बिलम्‌ ” अथात्‌ पाताल, स्लातल और बलि का घर आदि सब्न एक़ ही वस्तु हैं। नाग- 
लोक भी उसी को कहा गया है | इस नागलोक या पाताल देश में राजा बलि की राजधानी 
दक्षिण अमेरिका में बलिविया (30॥0४]) नाम से प्रसिद्ध है। अमेरिकाबालोें का आदि 
स्थान यही है #ँ | हिंदी विश्वकाष के उपनिवेश शब्द में लिखा है कि “आनाम में खोदन 
पर बहुत से शिलालेख निकले हैं, जिनसे पाया जाता है कि इनके राजाओं की उपाधि 
सूर्दवंशी इंद्र थी | सम्भव है, अड्ज देश से सूर्पवेशी राजकीय शाखा अमेरिका में “इड्ड ! 
नाम से प्रसिद्ध हुई हो | पीरू की इमारते और पहाड़ों में बनाई हुई गुफाएँ भारत स 
मिलती हैं ! | इन इतिहासों से भी उनका आये ही होना पाया जाता है । 


(५) भारत देश में ही उनके लिए. अधिक माद्मात पाई जाती है। अन्न तक जो 
कुछ लिखा गया है, क्या उससे यह नहीं पाया जाता कि भारत देश उस देश के मूल को 
केवल जानता ही नहीं था, प्रत्युत भारत के ही निवासी वहाँ जाकर बसे हैं ! भारत में प्राचीन 
से प्राचीन और नवीन से नवीन साहित्य में अर्मारकावालें का जिक्र मौजूह है। ऐत्रेय 
ब्राह्मण के ऐल्द्र महा अभिषेकप्रकरण में लिखा है कि “तस्मादेतस्यां प्रतीच्यां दिशि 
ये के च नीच्यानां राजानो ये5पाच्यानां स्वाराज्यायव ते5भिषिच्यन्ते स्वराह्ित्यि 
नानाभिषिक्तानाचक्षते। ” इस में नीच्यों और अपाच्यों के राजाओं का वर्णन है और 
कहा गया है कि ये पश्चिम दिशा में हैं। भूगोल के ज्ञाता जानते हैं कि अमेरिका का मध्य 
भाग भारत से पश्चिम ही है । उत्तर अमेरिकाके मेक्सिको स्टेट्स अपाच्य नामक मूलनिवासी 
अब तक रहते हैं | जिससे जाना जाता है कि अति प्राचीन आर्य साहित्य में पातालवासियों 
का वर्णन है | इसके अतिरिक्त महाभारत में लिखा है कि उद्दालक मुनि पाताल में ही 
निवास करते थे, अजुन की उलोपी स्त्री भी वहीं की थी ओर वेदव्यास भी वहाँ एक दफे 
गये थे । ये सत्र बातें स्वामी दयानन्द सरस्वती ने अपने “सत्याथप्रकाश ” में लिखी हैं। 
इससे शात होता हैं कि महाभारत के युद्ध तक आरयों का अमोर्कामें गमनागमन अच्छी तरह 
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अमेरिका खण्ड। (४५५ ) 


था | किन्तु वहाँ सर्व प्रथम वह आये जाति गई, जो अपने साथ स्वस्तिक, गजाननपूजा, 
नागपूजा और रामसीतोत्सव आदि भाव ले गई | इस तरह से उक्त पॉँचों प्रश्नों का यही 
उत्तर आता है कि मूल अमेरिकानिवासी भारती आये ही हैं, इसमें सन्देह नहीं । 

हमने इस तरह से यहाँ तक सारे भूगोल के प्रधान प्रधान देशों में झुद्ध आर्यों की शाखा 
अथवा उनकी मिश्रित प्रशाखाओं को ही बसते हुए. पाया | अतः हमारा यह दावा है कि 
आदि में वैदिक आये ही पेदा हुए और उन्हीं की शाखाप्रशाखाएँ सारे संसार में 
फैली हैं | यहों तक वर्णित देशों के अतिरिक्त इमने जिन देशों का वर्णन नहीं किया, 
वे बहुत थोड़े हैं और उनमें इन वर्णित देशों की ही शाखाप्रशाखाएँ बसती हैं| अतएव 
आयों स॒ ही सारी प्रथिवी तसी हुई नज़र आती हैं। 'हाम्सवर्थ हिस्टी ऑफ दि वल्ड” मे 
संसार की समस्त पुरानी जातियों के चित्र दिये हुए हैं । उन चित्रों में सबके पास 
धनुषबाण पाया जाता है, जिससे ज्ञात होता है कि संसार की समस्त जातियाँ 
आदि में धनुषबाण चलाती थी। धनुषबाण आरयों का ही शल्र है, इसमें प्रमाण 
देने की आवश्यकता नहीं हे। अतः सिद्ध है कि संसार के भिन्न भिन्न देशों में बसनेवाल 
एक वंश के हैं और वह महान्‌ वंश आयेवंश ही है। 

दुःख से कहना पड़ता है कि आर्यो से जुदा होकर समस्त शाखाएँ आचारहीन दोकर 
अनार्य हो गई । वैदिकता नष्ट होने से ही अनायता होती है। वेदिकता का असल अर्थ वर्णाश्रम- 
धर्म का पालन है | वर्णाश्रमधर्म के न४ होते ही वेदिकता नष्ट हो जाती है और अनार्य॑ता 
आ जाती है । अब तक के विस्तृत वर्णन के द्वारा हम दिखला आये हैं कि वैदिक आयें में 
विद्या न पदने, आचारद्दीन होने और पूज्यों की आज्ञा भड्ज करने से ही अनायंता का प्रवेश 
आरंभ हुआ। उन्हेंने उसे तुर्त ही ताड़ लिया और आचारदीनों को जाति बाहर 
करके ही शेष आरयंसमाज को पवित्र रखनेका प्रत्रन्ध किया | पर त्यक्त समुदाय जाति अपमान 
से लाजित होकर दात्रुभाव से वैदिकों से लड़ता रहा | अतः कभी पराजित होकर, कमी अपनी 
इच्छा से और कभी निर्वासित होकर प्रथ्वी के अन्य भागों में जा जाकर बस गया। उन 
बसे हुओं के साथ व्यापार करने, उन पर राज्य करने और उनको उपदेश करने के लिए भी 
यहाँ स आरयगण समय समय पर जाते रहे ओर वहीं बस गये, तथा पूर्व बसे हुआ के साथ 
मिल भी गये | इस तरह से समस्त भूभाग पतित आयों से आबाद हो गया और यहाँ की 
परिभाषा के अनुसार पतित, विदेशी, आये, असुर, राक्षस, अनाये, कपि, महिष, नाग और न 
जाने किन किन नामों से पुकारे जाने लगे | कुछ ही समय में छुद्ध वेदिक धर्म और शुद्ध 
आये शासन के अभाव से उनके बिगड़े हुए स्वभाव ओर भी अधिक उग्र हो गये और 
नाना प्रकार के अनाचार, असम्य रिज, मूखताजन्य पाप और जंगली स्वभाव ने उनको 
मनुष्यशरीर में ही पशु बना दिया | 

जिन देशों का वर्णन हमने इस प्रकरण में किया है, उन देशों के रहनेवालों के रीति- 
रिवाजों, आचार-व्यवहारों और धर्म-कर्मों तथा विश्वासों का विस्तारपूवंक वणन उन उन देशों 
का इतिहास लिखनेवालों ने किया है, जिससे उनकी असंभ्यता और अनार्यता का पता मिल 
जाता है। हम यहाँ विस्तारभय से वह सब्र नहीं लिखना चाहतें। हम तो यहाँ केवल यही 
दिखलाना चाहते हैं कि भारतीय आयी ने उनको इस पतित दशा से छुड़ाने के लिए उनमें 


(४५६ ) वैदिक सम्पक्ति। 


धर्मप्रचार का आयोजन किया | उन्होंने देखा कि बहिष्कार से लाभ के स्थान में हानि 
भी हुई है | एक बहुत बड़ा मनुष्यसमाज आचारहीन और पापी हो गया है, तथा श्र 
समय समग्र पर दुःख देने लगा है और आये जनता उससे सशंकित रहने लगी है। इस शंका 
के उद्धार के लिए. आया ने धर्मप्रचार को सर्वोत्कृष्ट नीति का आयोजन किया | जातित्रहिष्कार 
अथवा कठोर शासन की अपेक्षा धर्मप्रचार के द्वारा छोगों के मन पवित्र कर देना सत्र सुधारों 
की जड़॒ समझा | इस लिए, उन्हींने एक बहुत ही उत्तम कानून बनाया । उस कानून में 
लिखा कि--- 
एतद्देशप्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मन: | 
स्व स्वं चरित्र शिक्षेरन्‌ प्रथिव्यां सवेमानवा: | 
( मनुस्माति ) 

अथोत्‌ ब्रह्माबर्त के रहनेवाले ब्राह्मणों से समस्त पृथ्वी के मनुष्य अपने चरित्र सीखें । 
कानून तो बन गया, पर संसार के छोग इसे मानें कैसे ओर अपने अपने चरित्र सुधांर कैसे ! 
सुधार तभी हो सकता था कि या तो संसार के लोग यहाँ आवे, या यहाँवाले उन उन देशों 
में जायें | दोनें। दशाएँ उपस्थित हुईं | इतिहास से पता मिलता है कि ईरान, सीरिया, ग्रीस 
ओर चीन आदि देशों से छोग यहाँ शिक्षा ग्रहण करने के लिए. आया करते थे +। यहँवाले 
भी आस्ट्रेलिया, अमेरिका, सीरिया, ग्रीस और चीन आदि देशों में शिक्षा देने के लिए. जाया 
करते थे | ऋषि पुलस्त्य धर्मप्रचार करने के लिए, आस्ट्रेलिया गये, वेदव्यास अमेरिका और 
बलख को गये, बौद्ध संन्यासी पेलिस्टाइन, ग्रीस और चीन को जाते रहे »ै। अथात्‌ पुलस्त्य 
से लेकर सन्‌ इंस्वी के आरम्म तक आये ऋषि, मुनि और संन्यासी वोहिक धर्म का प्रचार 
दूसरे देशों में करते रहे और वहाँ के अस्म्य छोगों में सम्यता का संचार होता रहा । 
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+ इरान का जामास्प हकीम भारत में प्रतिव्त आया करता था ओर जमिनि का शिष्य 
हुआ था | इसी तरह तिब्बत में हजरत ईसा का एक पुराना जीवनचरित्र मिला है, उससे 
पाया जाता है कि हजरत ईसा ने भारत में आकर धर्म के सिद्धान्त सीखे और बहुत दिन तक 
काशी आदि स्थानों में रहे । चीननिवासी सोम/चीन तथा फाहियान और श्यूनत्सांग आदि 
भी विक्रम की चौथी शताब्दी में यहाँ से पुस्तक ले गये, संस्कृत जाननेवाले अनेकी ब्राह्मण 
ले गये और स्वयं अनेकों बातें सीख गये । 

एप॥ठ वठलणा गत 06 शाह शुएबाएा) ण #0ठप्रोड एच रवीएुशाठप्रह 
70 जाता छातव प्रा 970प्४60 00 (0९००९८९० ७ए 9ए0॥8290788, ((5007ए 0 
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का भारत में आगमन। (४५७ ) 


धर्मप्रचार होता रहा, पर इस गमनागमन से जहाँ कुछ छाम हुआ होगा, बहाँ हानि भी 
इतनी हुई है कि जिसकी पूर्ति होनी कठिन है। हम देखते हैं कि गमनागमन के संसर्ग से 
उन उन देशों के पतित मनुष्यों का आगमन इस देश में समय समय पर हुआ, जिससे 
आयों में भी अवेदिकता का समावेश हुआ | इस तरह से जातिबहिष्कार, धर्मप्रचार और 
पुनः जातिसम्मेलन आदि जितने कुछ आर्योचित मृदु उपाय अब तक हुए हैं, सबके 
परिणाम में लाभ के साथ साथ कुछ न कुछ ह्वानि भी हुई है। आगे हम उसी आगमन, 


सम्मेलन ओर तजन्प हानि का वणन करते हैं । 


विदोशियों का भारत में आगमन । 

गत पृष्ठों में हम लिख आये हैं कि भारतवर्ष से अनेक जातियाँ प्रथिवी के अनेक भागोें| 
में जाकर बस गई और दीर्घकाछ तक वैदिक आर्यों से प्रथक्‌ रहने के कारण अपने अपने 
स्वभाव, रूप रंग, सूरत शकहू और आचार व्यवहार को बदलछ बदछ कर कुरूप और 
अनाचारिणी हो गई । यहाँ के प्रवासियों, धर्मप्रचारकों और व्यापारियों तथा राजनेतिक, 
यात्रियों ने डन उन देशों में सभ्यता का प्रचार किया, इसलिए उनके सहारे विदेशियों 
का इस देश में फिर आना शुरू हुआ | 

हमारा दृद विश्वास है कि जिन छोगों ने अनायेता को जन्म दिया था और अपनी 
अनायेता के कारण विदेश को भागे थे, उन्हीं छोगों ने यहाँ आकर, आयों में मिलकर 
अवैदिकता और अनाय॑ता का प्रचार किया, जिससे आयों का हर प्रकार से पतन हुआ। 
यह इतिहाससिद्ध चात है कि इस देश में प्रथिवी के प्रायः सभी प्रधान प्रधान देशों के लोग 
आकर बसे हैं । यहाँवाल्ों ने उनके साथ रोटी बेटी का व्यवह्दर करके अपने में सम्मिलित 
किया है । बहुतें। को तो अपना गुरु मान लिया है। ओर उनके उपदेशोीं को मानकर अपना 
सर्वस्व नष्ट कर लिया है। 

यह बिलकुल सत्य है कि प्राचीन काल में अनायों को आये धमे में सम्मिलित 
करने का रिवाज था। पण्डित गोरीशंकर हीराचन्द ओझा राजपूताने के इतिहास में लिखते 
हैं कि “ बेदिक काल में ब्रात्य अथोत्‌ पतित एवं बिधर्मियों को वैदिक धमे में लेने 
के समय ' ब्रात्यस्तोम ” नामक शुद्धि की एक क्रिया होती थी। जिससे उन ब्रात्यों 
की गणना टिज वर्णां में होती थी। त्रात्यस्तोम का वर्णन सामवेद के ताण्डय ब्राह्मण 
प्रकरण १७ और लास्थायन भौत सूत्र (६-८ ) में मिलता है | इससे विदित होता है कि 
आयो ने बिछड़े हुए अपने पतित भाइयों का फिर से आर्य समाज में प्रविष्ट किया। यहाँ 
हम इस प्रकरण में विदेशियों का इस देश में आना, उनके आचारूयवहार की रूपरेखा, 
आयों के साथ उनका सम्मेलन ओर साहित्य-प्रचार आदि विषयें को विस्तारपूवंक लिखते 
हैं, जिससे शात हो जायगा कि किस प्रकार इन विदेशियों ने वेदों! की उपेक्षा की और वह 
उपेक्षा किस प्रकार हमारे पतन का कारण बनी । 

विदेशियों के प्रथम दछ का आगमन । 

सबसे प्रथम जिन विदेशियों के भारत प्रवेश का इतिहास मिलता है, वह आस्ट्रेलिया - 

निवासियों का है। हमने पूर्व पृष्ठों में कहा है कि ऋषि पुलस्त्य धर्मप्रचार के लिए. आस्टेलिया 
५८ 


(४५८ ) वैदिक सम्पत्ति 


गये थ | पर वहां के राजा तृणबिन्दु की पुत्री से उनका विवाह हो गया। उसी से विश्रवा 
वैदा हुआ, जो प्रसिद्ध राजा रावण का पिता था ५ । रावण कैसा विद्वान्‌ ओर योद्धा था, 
यह किसी से छिपा नहीं है। उसने राजा होकर समस्त दक्षिणी ठापुओं ( आस्टेलिया, 
अपरीका, मेडागास्कर और उस समय के अन्य खुले द्वीपें ) को अपने कब्जे में करके चारों 
ओर से समुद्रद्वारा घिःर और बड़ी बडी सोने की खानों से भरा हुआ लछक्काद्वीप, अपनी 
राजधानी के लिए, चुना और वंहीं पर अपनी राजधानी कायम कर दी | कुछ काल के बाद 
रामेश्वर के पास से लड्ढा तक पड़ हुए खण्ड पहाड़ोंके द्वारा थोड़े से नाबों के बेड़ो! के सहारे 
लड्गानिवासी रावण आदि दक्षिण भारत में आने जाने लगे। वे जिस मार्ग स आते जाते 
थे, उस मार्ग के चिह्न अब्र तक बने हुए हैं | भगवान्‌ रामचन्द्र ने पूर्व काल में उन्हीं पहाड़ी 
भग्नावशेषें। पर पुल बनाया था। इस पुल के इस पार मद्रास प्रान्त में आयों द्वारा 
निर्वांसित कुछ पतित आये रहते ही थे ओर जाति अपमान के कारण आयों से द्वघ भी रखते थे । 
अतः इनकी डनकी मित्रता होना सरछ और सहज था। हुआ भी वही, दोनों दल दक्षिण 
प्रान्त के अनेक स्थानें में रहने लंगे। पहिले के पतित आये अपने को आय और 
आनेवाल नवीनों को अनाय॑े कद्दा करते थे। ये दोनों शब्द मद्रासनिवासियों में अन्च तक 
अय्यर और नय्यर के रूप से प्रचलित हैं, जो वास्तव में आये ओर अनारय॑ के अपग्रेश हैं। 
मद्रास प्रांतवाले महाशय या जनात्र के स्थान में अब तक “अय्या” दाब्द का प्रयोग करते 
हैं, जो बिलकुल आये का ही रूपांतर है। । 

इन दोनों दलें म॑ नवीन दल बहुत ही काले रंग का था। वह असम्य भी था, इसीलिए 
उसे अनाये कहा करते थे । दुर्देव से रावण ओर उसके बहनोई अथात्‌ सूपंणखा के पति 
से युद्ध हो गया। युद्ध में रावण के हाथ से सूपणखा का पति मारा गया। सूपंणखा 
विलाप करती हुई, राबण के पास गई और कहने लगी कि तूने मुझे विधवा कर 
डाला, अब में क्‍या करूँ। सान्तना के लिए. रावण ने सूपपणएखा से कहा कि 
तू शोक मत कर, में तुझे खर नामक योद्धा की सरदारी में चोदद सहसल फोज देकर भारत 
के दक्षिण अरण्य की स्वामिनी बनाता हूँ। वहाँ जा और आनन्द कर। तदनुसार वह 
राक्षसों की फोज के साथ दण्डकारण्य में रहने लगी+। इस तरह से रावण का सैनिक 
बल भआर्यों के देश में जम गया | इसीं बाँच में कारणवशात्‌ रामचन्द्र को वनवास हुआ। 


» पुरा कृतयुगे राम प्रजापतिसुत: प्रभुः। 
पुलस्यो नाम त्रह्म्षि: साक्षादिव पितामह: ॥ 
सतु धमेग्रसंगेन मेरो: पार्श्व महागिरे: । 
तृ्णावेन्द्ा श्रमं गत्वाप्यवसन्मुनिपुगव:॥ ( वाल्मीके-रामायण ) 
+ अन्नवीत्‌ किमिदं भद्दे बक्तुकामासि मां द्वतम्‌ । 
सा बाष्पपरिरुद्धाक्षी रक्ताक्षी वाक्यमत्रवीत्‌॥ 
कृतास्मि विधवा राज॑स्त्वया बलवता बलात। 
स त्वया निहतो युद्धे स्वयमेव न लज्जसे ॥ 
एबमुक्तो दशग्रीवों भगिन्याक्रोशमानया । 
" अज्बीत्‌ सान्त्वयित्वा तां सामपूवेमिदं बच: ॥ 


विदेशियों का भारत में आगमन। (४५९ ) 


चे घूमते हुए दण्डकारण्य पहुँचे । उन पर सूर्पपखा आसक्त हुई और आगे जो हाल हुआ, 
वह सबका माद्म है । इस तरह से मद्रास प्रान्त में वैदेशिक अनायों को आगमन और 
. सम्मिश्रण हो गया । अव्यर और नय्यर सत्र एक ही प्रकार के हो गये और वनवासी आर्य 
तपस्वियें। की दुगेति करने लगे | बहुत दिन के बाद समय पाकर नागा परत के नाग छोग 
भी इन में आ मिले और अन्त में इनकी एक शाखा अफरीका से भी निकल कर मेसोपोटा 
मिया होती हुई यहाँ आ गई + | इस तरह से इनका एक अच्छा जमाव यहाँहो गया। 
आस्ट्रेलिया से आये हुए इन लछ्ढानिवासियों का क्‍या स्वभाव था, और यहाँ के रहनेवालोे 
के साथ उनका क्‍या व्यवहार था, यह सन्न लिखने के पूर्व यह जानना आवश्यक है कि 
ये आस्टरेलियानिवासीय हैं या नहीं | हमारे देश का इतिहास जो हमने वाल्मीकि रामायण 
से उद्धत करके पिछले प्रृष्ठ में लिखा है, यही कहता है कि ये छोग दक्षिण मेरु के पास 
स्थित एक पहाड़ी देश के रहनेवाले थे, जहाँ का राजा तृणब्रिन्दु था। वहाँ से लझ्झाद्वीप 
होते हुए. बहुत पहिले ही ये द्रविड' देश में बरस गये थे | महाभारत में लिखा! हैं कि--- 
नन्दिन्‍या गोस्तनात्पूव जतैम्लेच्छोवीनोमितः । 
द्राविडार्यो महादेशः स्ववासायेति निश्चितम्‌॥ ( महाभारत ) 
अथांत्‌ वसिष्ठ की नन्दिनी गो की कथा के पूर्व ही म्लेच्छ जातियों ने द्रविड देश आबाद 

कर लिया था | वाल्मीकि रामायण और महाभारत के इन दोनों प्रमाणों से इनका आस्टे- 
लिया से आना सिद्ध होता है। इन प्रमाण के अतिरिक्त इनकी भाषा, रूप, गठन आदि 
के मिलन से पाश्चात्य विद्वानों ने भी निश्चित कर दिया है कि ये आस्ट्रेलियानिवासी ही 
हे | भारतवर्ष के इतिहास में ईं० मा्संडन ब्री० ए० लिखते हैं कि, कुछ लोग ख्याल करते 
हे कि द्रविड लोग दक्षिण से आये, अथवा उस देश से आये, जो अब दक्षिणी महासागर 
में डूब गया है और दिखलाई नहीं पडता | या उन ठापुओं से आये, जो एशिया और 
आस्टरेलिया के दक्षिण-पूर्व में जुड़े थे और अब समुद्र में ड्रब गये हैं /८। इसी तरह 

अल बत्से रुदित्वा ते न भेतव्यं च सवेश: । 

आतुरेदवययुक्तस्य खरस्य वस पाइबेतः ॥ 

चतुदेशानां भ्राता ते सहख्राणां भविष्यति। 

आगच्छत्‌ खरः शीघ्र दण्डकानकुतोभय:॥ 

स तत्न कारयामास राज्य निहतकण्टकम्‌। 

सा च शूपेणखा तत्र न्यवसदण्डके बने ॥ ( वाल्मीकि रामायण ) 
+ इसी को वेदम वेंकट चालिया बी० ए० ने लिखा है कि, ५०० वर्ष इंस्वी सन्‌ पूर्व 
भारत में आईं, पर यह बात गुलत है | इसको आये बहुत दिन हुए । 
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(४६० ) बैदिक सम्पत्ति | 


मिस्टर मेनिंग अपने प्राचीन और मध्यन्तरीय मारत' नामी ग्रंथ में अनेक विद्वानों! की 
सम्मतिश्रों को उद्धत करते हुए लिखते हैं कि मिस्टर नॉरिस की सम्मति है कि द्रविड 
भाषाएँ. सत्र एक दूसरी से सम्बन्ध रखती हैं| इतना ही नहीं, प्रत्युत वे आगे बढ़कर 
यह कहते हैं कि द्रविड और आस्ट्रेलिया की भाषाओं में निश्चित रूप से घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। मिस्टर जान हृष् भी जो बहुत दिन तक आस्टेलिया में रहे हैं, वे भी इसी तरह कहते 
हैं।साथ ही डॉक्टर रोस्ट का भी यही विचार है। वे भी कहते हैं कि आस्टेलिया- 
निवासियो, मंगोलियनें। और भारतीय द्रविडों की भाषा के व्याकरण का सौंचा बिलकुल 
ही एक हैं »८ | मिस्टर क्लैडवेल कहते हैं कि इसमें जरा भी संदेह नहीं है कि सीलोन--- 
लुंका--से आकर लोगों ने दक्षिणी जिले। में निवास किया है +। इन प्रमार्णों स्रे अच्छी 
तरह प्रकट हो जाता है कि ये द्वविड' दक्षिणी टापुओं के अथोत्‌ आस्टेलिया आदि के रहने 
वाले हैं | इन्ही को यहोँवाले असुर, राक्षस, नाग, मद्दिष और कपि आदि कहते 
थ क | इनके ये नाम अन्यायवश नहीं रक्‍खे गये थे, किन्तु इनके कर्म ही इस प्रकार 
के थे | यह बात बदुत पुराने जमाने से प्रसिद्ध है कि इन असुरों, राक्षसों, यक्ष, रक्ष 
और पिशार्चों का स्वाभाविक खाना पीना मांस मद्र था। मनुस्मृति अध्याय ११, छोक 
६५ में लिखा है कि “यक्षरक्ष:पिशाचान्न मद्य मांस सुरासवम! । अथोत्‌ मत्र 
मांस आदि अभक्ष्य पदाथ ही यक्ष, रक्ष ओर पिशाचों का अन्न है | इसी तरह वास्मीकि 
रामायण में लिखा है कि--- 
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विदेशियों का भारत में आगमन । (४६१ ) 


भक्ष्यन्ते राक्षसेमीमेनेरमांसोपजीविभि: । 
* ते भक्ष्यमाणा मुनयो दण्डकारण्यवासिन: || ( बा० रामायण ) 
अर्थात्‌ ये मनुष्यमांस खानेवाले राक्षस दण्डकारण्यवासी मुनियों को खा जाते हैं । 
इन्हीं छोगों में से मारीच और सुब्राहु विश्वामित्र के यश में क्या क्‍या कृत्य करते थे, वह भी 
देखने योग्य है | वाल्मीकि रामायण बालकाण्ड' में लिखा है कि “ तौ मांसरुधिरौधेण वेर्दि 
तामभ्यवषेताम्‌ ” अथोत्‌ मांस और रुघिर से यशवेदि को पाठ दिया था। विश्वामित्र 
रामचन्द्र से कहते हैं कि ' इमौ जनपदौ नित्यं विनाशयति राघव ? | अथोत्‌ है रामचन्द्र ! 
इन छोगों ने इसी तरह इन दोनों राज्यों का सत्यानाश कर दिया है। इसी तरह रामचन्द्र 
जिस समय दण्डकारण्य में पहुँचे, उस समय भी वहाँ के तपस्वियोंने उनसे कहा कि--- 
रक्षांसि पुरुषादानि नानारूपाणि राघव। 
बसन्त्यस्मिन महारण्ये व्यालाश्व रुधिराशना: ॥ 
उच्च्चिष्ट वा प्रमत्ते वा तापसं ब्रह्मचारिणम्‌ | 
अदंत्यस्मिन्‌ महारण्ये तान्नषिवारय राघव ।॥ (वा० रामायण) 
अथात्‌ हे रामचन्द्र ! अर्य में अत्यन्त कर और मनुष्यमक्षक लोग रहते हैं। वे हम 
तपस्वियों और ब्रह्मचारियों को मारके खा जाते हैं | अतः किसी प्रकार इनका निवारण कीजिये | 
रामचन्द्र को एक दिन इन में से विराध नामक एक राक्षस मिला । वह बसने चमम वैयाध्र 
बसाद्रे रुधिरोक्षितम्‌ ! । अर्थात्‌ चर्बी और रुघिरसे सना हुआ ध्यात्रचर्म पहने हुआ था। 
इसी तरह एक दिन ऋषियों ने रामचन्द्र को अस्थियों का एक ढेर दिखलाकर कहा कि--- 
एहि पदय शरीराणि मुनीनां भवितात्मनि । 
हतानां राक्षसर्धरिबंहूनां बहुधा बने ॥ 
पंपानदीनिवासानामनुमन्दाकिनीमपि । 
चित्रकूटालयानां च क्रियते कदन महत्‌॥ 
ततस्त्वा शरणार्थ च शरण्यं समुपस्थिता: । 
परिपालय नो राम वध्यमानाशभिशाचरे: || (वा० रामायण) 
अर्थात्‌ राक्षर्सों द्वारा खाये हुए ऋषियों की इृड्डियों के ढेर देखिये | पंपा नदीसे चित्रकूट 
तक तमाम अरण्यवासियों का इन्होंने नाश कर दिया है। अतः हम आपके शरणागत हैं, 
इनको मारकर हमे बचाइये । इन अत्याचारों के अतिरिक्त ये आयों की कन्याओं को जबरदस्ती 
अपने घर में डाल लेते थे । उनका कोमाय नष्ट हो जाता था और वे हारकर उन्हीं को 
अपना पति मान लेती थीं | इसलिए राक्षस, असुर और पैशाच विवाह भी धर्मशास्त्र में 
सम्मिलित करने पड़े थे | ८ | इनके कर्मों का चित्र तुल्सोदास ने भी खूब खींचा है। वे 
कहते हैँ कि -- मा 
» हत्वा छित्त्वा च भित्त्वा च क्रोदन्तीं रुदती ग्रहात्‌ । 
प्रसह्ष कन्याहरणं राक्षसों विधिरुच्यते।॥ 
गुप्तां मत्तां प्रमत्तां वा रहो यत्रोपगच्छति । 
समाधविष्टो विवाहानां पेशाचश्राष्टमो5घम: | 
ज्ञातिभ्यो दक्षिण दत्त्वा कन्याये चैव शक्तित: । 
कन्याग्रदानं स्वाच्छन्यादासुरो धमे उच्यते | 


(४६२ ) बैदिक सम्मत्ति। 


कामरूप जानहिं सब माया | सपनेहु जिनके धमे न दाया । 
जेहि विधि होय धमे निमेला । सो सब करहिं बेद प्रतिकूला । 
जेहि जेद्दि देश देव द्विज पावहिं । नगर ग्राम पूर आगि लगावहिं । 
शुभ आचरण कतहूँ नहि होई । बेद विप्र गुरु मान न कोई । 
हिंसा पर अति प्रीति तविनके पापन कोन मिति 
रावण मांगे कोटि घट मद अरू महिष अनेक । 
मद्दिष खाय करि मदिरा पाना । गर्जेड वशञ्भघात अनुमाना । 
जाय कपिन देखा सो बैसा। आहुति देत रुधिर अरू मैंसा । 
सुरा पान अरु परतिय भोगा। 
उपयुक्त वर्णन से उनके कर्म, प्रवृत्ति और आचरण आदि का पता मिलता है| आरम्भ 
में उनके ये कम स्वाभाविक थे, पर पीछे से आरयों से द्वेघ के कारण वे अधिक बढ़े और 
अन्त ह वही धर्म बन गये | धर्मरूप से इस प्रकार के दो तीन रिवाज इन में अब तक 
बाकी हैं | 


ता० २६ नवम्बर सन्‌ १९१६ के गुजराती * पत्र में एक खबर इस प्रकार छपी थी कि 
“ श्री जीवरक्षा ज्ञानप्रचारक फंड'? (दक्षिण हैदराबाद) की ओर से मिस्टर के० एन्‌० जोषी 
लिखते हैं कि यहाँ के विश्वनामी ब्राह्मणों में यह रिवाज है कि, किसी भी शुभ अवसर पर 
बकरे का मांध अपनी जाति बत्रिरादरी को खिलाते हैं ओर मदिरा पिलाते हैं ?'। इनके यहाँ एक 
और रिवाज है जो अनायों का ही है | इसके संत्रंध में “ भारतना सत्री रत्नों! नामी थशुजराती 
पुस्तक के १० ६२० में राणी लरक्ष्मीबाई की कथा में लिखा है कि दक्षिण में मलबार प्रदेश 
है वहाँ के निवासी मलियाली कहलाते हैं | मल्बार में कोचीन और ट्ावनकोर दो देशी 
राज्य हैं । 


टाबनकोर राज्य में स्त्रियाँ बहुत स्वतन्त्र हैं। वहाँ वारसे (दायभाग) में स्त्रियों 
का हक मुख्य है | विवाद में वर को स्री ही पसन्द करती है मल्यार के हिन्दुओं में 
हिंदू-शास्त्रसम्मत विवाहपद्धति प्रचलित नहीं है । नाम्बुद्री ब्राह्मणों में सबसे बड़ा लड़का 
ही विवाह कर सकता है, दूसरे लड़के नहीं | दूसरे लड़के झाूद्र (नय्यर) जाति की लड़कियों 
से विवाह करते हैं | वे उन र्रियों के द्वाथ का पानी नहीं पीते | वे स्लियाँ अपने माबाप 
के घर पर ही रहती हैं। पति रात के समय स्त्री के घर और दिन के समय अपने घर में 
रहता है | इसलिए, उनकी सन्‍तति माता को ही अधिक जानती है , पिता को नहीं । वे 
मामा को ही अपना कुटुम्बी समझते हैं| यही कारण है कि वहाँ मामा का वारिस भानजा 
ही होता है | इस तरह से नय्यर स्त्रियाँ स्वतन्त्रतापूवषंक पति वरण करके मातापितो के ही घर 
रहकर जीवन बिताती हैँ। ऐसे विवाहों के लिए शास्त्रानुसार संस्कार नहीं करना पडता । 


इन वर्णनों से प्राचीन राक्षतों और वर्तमान पतित द्रविडों का मेल बहुत कुछ मिलता 
है । यद्यपि विशुद्ध द्रविड सन्च काये आर्योचित रीतिसे ही करते हैं, किंतु उनमें ये आ्योचित 
रीतियों। नवीन ही हैं | प्राचीन अनायों ने तो रावण के समय में अपनी प्रज्नत्ति के अनुसार 
आरयो के द्वेष से जो अत्याचार किये थे, उनका यदि वर्गीकरण करें, तो माढूम पड़ेगा कि 


विदेशियों का भारत में आगमन । (४६३ ) 


उनके स्वभाव में मनुष्यमांस खाना और पश्ु मारना था| वे महा व्यमिचारी थे, शराब पीते 
थ, मांस रुघिर से यश्ञ करते थे और जंगलों का नाश करते थे | पद्मतन्त्र में ठीक द्वी कहा है 
कि राक्षस लोग 'वृक्षांरिछत्वा पशून हत्वा कृत्वा रुधिरकदेमम्‌? | अथीत्‌ जंगल काटना, 
पञ्यु मारना और मनुष्यों का खून करना, तो उनके बाय हाथ का खेल था । इक्ष, पच्च और 
ऋषि, मुनि, जो आयों की प्रधान सम्पत्ति है, ये उसी को नष्ट करते थे | इनमें ऐसे अनेकों 
अवगुण थे | परन्तु इनमें से कई एक आरयों के समागम तथा ऋषि पुलस््य आदि के कारण 
संस्कृत भाषा भी सीखते थे | रावण बहुत बड़ा संस्कृत का पण्डित था। यही कारण है कि 
इनके यहाँ दानों भाषाएँ चलती थी। आर्यो में घुसने के लिए ये संस्कृत को अपनाते जाते 
थ पर इनके घर की भाषा द्रविड' थी | यह बात अब तक बनी हुई है | द्रविड और 
कोल दोनों जातियाँ अपनी और आर्यों की भाषा साथ ही सीखती हैं । वे संस्कृत अथवा 
प्रान्तिक आये भाषा अवध्य जानती हैं इनसे सम्बन्ध रखनवाले गोंडो ने सन्‌ १८९१ की 
मदुमशुमरी में अपने को रावणवंशी लिखाया हैं | छत्तीसगढ़ के गोंड राजा संग्रामशाह के जो 
सिक्के मिले हैं, उनमें उसका पोल्स्त्यवंश खुदा हुआ हैं | कहने का मतलब्र यह है कि ये 
राबणवबंशीय विदेशी यहाँ आकर, संस्कृत सीखकर ओर ब्राह्मणक्षत्री बनकर आर्यों में मिल 
गये हैं, उसमें सन्देंद् नहीं । 


विदेशियों के द्वितीय दल का आगमन । 
चितपावन कोन है ? 


अफरीका देश के एक प्रान्त का नाम मिश्र हैं, जितको आजकल इजिप्ट कहते हैं। 
फ़ीई सोलह सन्नह सौ वर्ष पूर्व वहाँ के निवासियों ने आकर इस देश में प्रवेश किया। 
पहिले तो उनके आने से कुछ भी जाहिर न हुआ | वे चुपके चुपके देश में रहे, किन्तु अन्त 
में उनकी एक शाखा ने इस देश में एक बहुत बड़ा राज्य स्थापित कर दिया। ये मिश्र- 
निवासी जाति के यहूदी थे , ये छोग सबत्रसे प्रथम दक्षिणी मल्यार में आकर रहे। इनके 
विषय में जेम्स बरजिस नामी एक योरोपियन शोधक कह्दता है कि ये यहूदी लोग ईंसवी सन्‌ 
की तीसरी या चोथी शताब्दी में दक्षिणी मलाबार के किनोरे पर आकर बसे” »। ये 
लोग जब मिश्र से चले थे, उस समय ये कई एक नावों में सवार होकर निकले थे। उससें 
से एक तरणी (नाव) भारतीय समुद्र के किनारे पर पहुँचते ही पहुँचते टूट गई और जो छोग 
उस पर सवार थे, वे बह चले | ये बहे हुए मनुष्य सद्याद्रि के पश्चिमी किनोरे पर आकर 
लगे | वहाँ एक गाँव में जिसमें अन्त्यजों के १४ कुठम्ब रहते थे, ये भी टिके। इस कथा 
का सारांश स्कन्दपुराण में दिया हुआ है | वहाँ लिखा है कि--- 


एवं निवास कुवेत्सु अकस्मादेवयोगत: । 
नीत्वा सागरमध्यस्थेम्लेच्छेबेबेरकादिभि: ॥ 
> पफालाप्रा' 5 गी6 सकतांके ० एणकाा.,....... जशीश'6 बग6०फ8 छाते 
जिजञपंधा (जाल॑दंंबा8 वैे७ ए९७शा. ढढब80०व. 870 ॥॥6 रैव ० 4 
व्य्ाप्एश। है, 9. 4 38 06 एफगलएडशे एस््पेश्ाए6 ० 06 0४९: धाव॑ 
ए॥06 ०6फ्४. 


(४६४ ) वैदिक सम्पत्ति। 


बहुन्यब्दान्यतीतानि तेभ्यो जाता चसंततिः | 
जातिं प्रच्छसि हे राजन जातिकैबतेक: स्घृत:॥ 
सिंधुतीरे ऊतो बासों व्याधकमेविशारद:। 
चतुदेश गोन्रकु् स्थापितं चातुरंगके || 

सर्वे च गौरवणोस्ते सुनेत्राश्व सुदशेना: । 


अथीत्‌ दैवयोग से अफरीका देश के बर्बरादि अनार्य छोग हिन्दुस्थान के पश्चिमी मार्ग से 
आकर सद्याद्रि किनारे पर बसे । बहुत वर्षों के बाद उनसे जो संतति हुई, उसने उस समय 
के परशुराम नामी राजा के पूछने पर कद्दा कि है राजा ! हम लोग मछाह है, समुद्र के किनारे 
पर रहते हैं और शिकार करना हमारा काम है। सब को गौर वर्ण, सुन्दर और सुन्दर 
नेत्रवाले देखकर परशुराम ने चितपावन बनाया | दूसरी जगद “ माघव-शतप्रश्न-कल्पलछतिका 
नामी एरस्तक में लिखा है कि--- 


शाखायुग्म च संस्थाप्य शाकल्ंस्तैत्तिरीयकान । 
निषिद्धकर्मनिरता मत्स्यभक्षणतत्पराः ॥ 
कन्याविक्रयकारांश्र इन्द्रियाणामनिम्रहात्‌ । 
कलभाषी पालनाथ ककेलाख्या: प्रकीर्तिता: ॥ 


अथात ये छोग निषिद्ध कम करनेवाले, मत्स्य, मुरगी, बतख् आदि मधुर ध्वनि करनेवाले 
पालतू पक्षियों का मांस खानेबाले, कन्याविक्रय.. करनेवाले और अगम्यगामी हैं। इन 
वर्णनों से पाया जाता है कि, ये लोग यथार्थ में बाहर से ही आकर बसे हैं। कुछ दिन तो ये 
लोग उसी स्थिति में रहे, पर जब देखा कि इस देश में ब्राक्षणों की बड़ी प्रतिष्ठा है, तत्र ब्राह्मण 
बन जाना अच्छा समझा | अतः सब ब्राक्षण बन गये और अपने को “ चितपावन ब्राह्मण ” कहने 
रंगे और संस्कृत भी पढने लगे | उधर इनके साथ ही बह्ढे हुए. अन्य लोग भी समुद्र के अन्य 
किनारे पर ठहरे | बहुत दिनके बाद उन्होंने इतिहास लिखा । उस इतिहास में लिखा है कि, 
“ज्ेनी इसरायल कहंते हैं कि उनके बुजुर्ग लगभग सोलह सौ या अठारह सौ वर्ष पूर्व विजयी 
समूहों के लगातार आक्रमणों के दुःखों से बचने के लिये उत्तर की ओर से या उत्तरी 
सूत्रों से भारतवर्ष में आये | उनके यहाँ आने का कारण जान और माल की रक्षा ही 
था | परन्तु आपत्ति ने उनका पीछा न छोड़ा | वे जिस जल्यान के द्वारा भारतवर्ष को 
आ रहे ये, वह द्विंद महासागर के हेनेरी और केनेरी द्वीपों के निकट टूट गया। ये 
द्वीप उस च्यूल बन्दर से लगभग पन्द्रह मील की दूरी पर हैं, जो लगभग दो इजार वर्ष 
पूर्व छाल समुद्र के साथ व्यापार करने के बहुत बड़े केन्द्र थे । जल्यान के ढूटने से केबल 
सात पुरुष और सात स्तियोँ ही बचीं। इन बचे हुआ ने देनेरी और केनेरी द्वीपों से छे 
मील की दूरी पर समुद्र के किनारे नौगांब नामक गाँव में आश्रय ग्रहण किया। इूषे हुआ 
में से और भी बहुत से बहते हुए उसी नौगोव तक पहुँचे, जहाँ उक्त सात जोड़ों ने आश्रय 
किया था। इनके अतिरिक्त दूसरे ड्रबे हुए. अन्य किनारों को बह गये; पर उनके 


विदेशियों का भारत में आगमन । (४६५) 


विषय में अब तक कुछ भी ज्ञात नहीं है । कुछ दिन के बाद पता लगने पर उन्‍्हेंने 
फिर अपने इतिहास में लिखा कि “नवीन दूँढतलाशों से ज्ञात हुआ है 
कि, कोकणस्थों या चितपावन ब्राक्षणों के बुजुगे किसी इबे हुए जहाज के 
विदेशी यात्री थे, जो बहकर सप्याद्वि पहाड़ी के नीचे आ छगे थे। ौिन्‍्दू 
दनन्‍्तकथाओं और पुराणों के अनुसार परशुराम ने इन विदेशियों के चौदइ मुर्दे एक 
चिता पर जीवित कर दिये थे। इन चितपावनों की बस्ती चिपद्ृण में बसाई गई। 
ऐसा मादूम होता है कि, चितपावनों के बुजुर्ग भूमि के मार्ग से कोकण में नहीं 
आये, पर बहुत दूर समुद्र पार स आये हैं। उनका गौर वण, भूरे नेत्र और नाव 
छूबने की कथा उपयुक्त बात को पुष्ट करती है। कुछ लोग कहंते हैं कि इस जाति 
के बुजुगे जहाज के द्वारा मिश्र से या मिश्र होते हुए आये हैं। दूसरे कहते हैं 
कि, वे अफरीकान्तगंत बारत्ररी के यहूदी हैं और मिश्र से यहाँ आये हैं +। 


्न्नन 
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(४६६ ) वैदिक सम्पत्ति । 


इस विषय में हमे अधिक प्रमाण देने की आवश्यकता नहीं है। क्‍योंकि इसी जाति 
के एक बहुत बड़े नामी चितपावन ब्राक्षण, विश्वनाथ नारायण मंडलीक ने अपनी जाति का 
जो विवरण ऐशियाटिक सोसाइटी के पास भेजा है, उसमें स्पष्ट लिखा हुआ है कि ऐतिहासिक 
ग्रंथें। से ऐसा प्रतीत होता है कि खितपावन जाति के प्रथम पूर्वज हिंदुस्थान के पश्चिम 
ओर से अथोत्‌ अफ्रीका के सामनेवाले किनारे से बहुत करके नावों के द्वारा आये | इसके 
अतिरिक्त अभी द्वाढ में केलकर महोदय ने जो लोकमान्य तितक का बृहत्‌ जीवनचरित्र 
लिखा है, उसमें भी ये बातें स्वीकार की हैं। आप लिखते हैं कि “ सश्चे इतिहासश कॉकणस्थों 
के लिए कहते हैं कि वे इस देश के नहीं, प्रत्युत बाहर के हैं। हीन दशा बतलानेवाली इस 
बात से गुस्सा माढ्म होना स्वामाविक है। पर ऐतिहासिक दृष्टि से यह बात असत्य नहीं 
है। कॉकणस्थें के सम्बन्ध में स्वर्गंवासी विश्वनाथ नारायण मंडलीक ने सन्‌ १८६५ के उस 
अंगरेजी निबंध में जो उन्होंने रॉयल एशियाटिक सोसाइटी के पास भेजा था, खुद स्वीकार 
किया है कि चितपावन ब्राह्मणों के आदि पूर्वज अन्य देश से जहाजों के द्वारा आये। अथवा 
चाहे हिंदुस्थान के ही किसी दूर बंदर से आये हाँ, या कोंकंम के पश्चिमी अरब समुद्र के 
द्वारा दक्षिण अफरीका से आये हों | 

४ हिंदुस्थ 5] में आ जाने पर द्वविडोंके साथ मेलजोल होने से उनकी गणना पंच 
द्रविडों में हो गई । 

< जहाँ नई बस्ती होती है, वहीं पर सत्र जातियों की वर्गंवार बस्ती बन सकती है। इस 
तरह की पद्धतिवार बस्तीवाले गाँव कोंकण में ही हैं। इससे सिद्ध हो जाता है कि कॉकणस्थ 
ब्राह्मण कहीं बाहर से आकर बसे | 

४ प्रोफेसर कर्वे ने अपने जीवनचरित्र में ऐसे एक गाँव का विस्तारपूर्वक बड़ाही मनोरंजक 
वर्णन किया है और बतलाया है कि कब, क्यों और कैसे वह गाँव जंगल काट कर बसाया गया। 

* चिता से चित्पावन हुए अथवा कॉंकणस्थों में आभिमानबुद्धि व्यक्त करनेवाली * जिसका 
चित्त पावन अर्थांत्‌ पवित्र हो, वह चित्पावन है ” ऐसी व्युत्पत्ति हो सकती है, परन्तु वास्तव में 
ये दोनों प्रकार के शब्दसाधन कल्पनामात्र ही है ! » | 
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५ सत्यशोधक लोक है दाश्षिणी ब्राह्मणांना, विशेषतः केकणस्थ ब्राह्मणाना, उद्देशून्न 'है या 
भूमीतलेच नव्हेत, परके आहत, “ असे दिणवष्याच्या बुद्धीने म्दृणतात; म्हणून त्यांचा कोणास 
राग येवो; परन्तु इतिहासदृष्य्या ही गोष्ट कांही अगदीच खोटी नादी- 


विदेशियों का भारत में आगमन | (४६७ ) 


"इन प्रमाणों से स्पष्ट शात होता है कि चितपावन ब्राक्षण मिश्रदेशनिवासी यहूदी हैं। 
ये बहँ से दक्षिण देश में आये ओर ब्राक्षण बन गए। यद्यपि ब्राह्मण बन गये, पर उस समय 
किसी ब्राह्मण ने इनको ब्राक्षण नहं। माना। क्योंकि इनका आचार व्यवहार बहुत नीच था। 
ये अपने कुत्सित और नीच व्यवद्वार का प्रचार भी करने रंगे, इसलिए दक्षिण में बहुत बड़ा 
कोलाहइल मचा और तुरन्त ही वहौँ के निवासियों की एक बडी सभाद्वारा कनारी भाषा में 
“आफ्रिका खण्डद इजिप्तदेश दिन्द बन्द्रिव इजिप्तवान जिप्ततान या चितपावन 
एवं जातिय निर्णयवु! । अर्थात्‌ ये अफुरीका खण्ड के इजित देश के रहनेवाले है, इसीलिए 
इनके इजिसवान या जिसतवान अथवा चितपावन कहते हैं, इस शीषक का एक बिस्तृत 
घोषणापत्र निकाला गया और उसमें लिखा गया कि 'चितपावन जाति के सम्बन्ध में अब तक 
चले हुए, धाद्यन्त कामजपत्रों को देख करके और ऐातिह्वासिक प्रभाणों तथा अम्य अनेक विषयों 
पर विचार करके इस सभा ने जो निष्पत्ति दी है, उसको अच्छी प्रकार अवलोकन करने से 
सिद्ध होता है कि चितपावन जाति भरतखण्ड' की मूलनिवासिनी नहीं है। वह अफ्रीका 
देशान्तर्गत इजिप्ट प्रदेश की रहनेत्राली हैं। इसके अतिरिक्त उनकी जाति के ही शोधकों 
के कबूल करने तथा सभा को भी वैभा ही प्रतीत होने से यही सिद्ध होता है कि वे लोग 
भारतवर्ष के निवासी नहीं हैं । भाग्तवर्ष के दश प्रकार के ब्राह्मण को इनके साथ मिलकर 
रहना सदाचार के अनुकूल नहीं हैं। इन चितपावनों के बारे में अब तक कोई भी 
निश्चयात्मक फैसला किसी की तर८ स नहीं हुआ। चितपावनों की तरफ से जो कुछ 
लिखा हुआ इस समा में आया है, उसमें कुछ भी आधार नहीं है। आधार न हेते हुए 
भी सबकी सम्मति लाने के लिए. जो समा की आज्ञा थी, न तो वही लाई गई और न 


िकममम«- + 4-०... अक-ममप+ बडा-ममन, अलीजि+-+++ *-+च लाये ज++++ 


कोकंणस्थांसंबंधनि खुद कैं० विश्वनाथ नारायण मंडलिकांनी १८६५ साली रॉयल 
एशियाटिक सोसाइयीपुढदे इंग्रजी नित्रंधांत असे कबूल केले आहे की, चित्पावन ब्राह्मणांचे 
आद्य पूर्तज हे पर प्रांतांतून जह्नजांवर बसून आले खास; मग ते हिंदुस्थानच्या किनान्यावरील्च 
एखाद्या दूरच्या बंदरांतून जद्याजांवर चढले म्हृणा, किंवा कोकणपड्टीच्या पश्निमिस अरबी समुद्रा- 
पलीकडे असलेल्या दक्षिण आफ्रिकेच्या किनास्याबरून चढले म्हणा | हिंदुस्थानांत आल्यावर मग 
येथील पूर्वीच्या द्रविड' ब्राह्मणसंघांत-पंचद्रविडांत त्यांची गणना होऊं छागली, 

नवीन वसाइत होते, तेब्हाच तिची बर्गंवार रचना होऊं शकते. यामुछे पद्धतशीर ब्राक्षण- 
वस्तीच गांव कोऋरणांत आढछतत, यावरूनच कोकणांत कोकणस्थ ब्राह्मण बाहेरून येऊन वसाइत 
करून राहिले, असें सिद्ध करण्यास मदत होते. 

प्रो, कर्वे यांनी आपल्या आत्मबृत्ताच्या परिशिशंत मूठ मराठीत छापडी आह, लांत 
जंगल तोड्न वसतिक्षेत्र कर्से सिद्ध केलें व कोणच्या पद्धतीने, हेतूने गांव कंक्ता बसविछय बारें 
मोठे मनोरंजक वर्णन आहे« 


चितेपायूत झालेले म्हणून “ चित्पावन ” अ्से मइणानरें किंवा कोकणस्थाविषयी अमिमान- 
बुद्धि व्यक्त करावयाची, तर “ ज्यार्च चित्त पावन महणजे पवित्र ते चित्यावन  अश्यौ व्युततत्ति 
लदपितां येते, वास्तविक हैँ दोन्दी प्रकारवें शब्दसाधन काल्पनिक आहे. (छो० टिल्लक 
यार्चे चरित्र, ) 


(४६८ ) ... बैंदिक सम्पत्ति | 


कोई आधार ही पेश किया गया | इसलिए इस सभा की ओर से यह धोषणा की नाती 
है कि, इस चितपावन जाति के छोक अफ्रीका खंड नामी द्वीप से आये हैं। चितपावन लोग 
भरतखंड के आह्मण लोगों में मिल जाने और उनमें अधर्मी तथा स्वार्थी आचारविचार 
फैलने के लिए बडी बड़ी भीच युक्तिप्रयुक्ति से प्रयत्न कर रहे हैं, इसलिए. भारतवासी ब्राह्मण 
क्षत्री, वेश्य और झूद्र इन चारों वर्णों को चाहिए. कि इनकी नीच चातुरी को बंडे ध्यान 
और बारीकी से देखते रूँ | अथथात्‌ उनके साथ मिलकर धर्म, कर्म, जाति और स्तं 
से भ्रष्ट न हों ०<। इस प्रकार की चरचा और प्रचार से महाराष्ट ब्राह्णों के दो भेद हो गये ॥ 
जो असल थे बे देशस्थ और जो बनावटी थे वे कोकणस्थ कहलाने लगे। महाराष्ट्र में 
ये दोनों जातियाँ मौजूद हैं और एक का दूसशे के साथ विवाहसम्बन्ध प्रायः नहीं है। 
कोकणस्थों ने ब्राह्मण बन चुकने पर राज्य लेने का प्रयत्न जारी किया । अन्त में यही पेशवा 
नाम के राजा हुए और पूना शहर इनका अड्डा हुआ । 


विदेशियों के तृतीय दल का आगमन। 
कज्हाडे कौन हैं 
दक्षिण में चितपावन जाति से सम्बन्ध रखनेवाली एक तीसरी जाति और है, जिसका 
नाम 'कप्हांडे? है| ये भी बाहर के रहनेवाले हैं| विद्वानों का अनुमान है कि वे चीन 
देश के रहनेवाले हैं। आगे के वर्णन से स्पष्ट हो जाता है कि ये चीन के ही हैँ। क्‍योंकि 
हैमाद्वि में जिन चीनी ब्राह्मणों का जिक्र है + ' वे यही हैं। ये छोग नरत्रलि देनेवाले थे 
आर अपने दामाद को भी विष देकर मार डालते थे | इनके बिषय में लिखा है कि--- 


»< चितपावन जातिय विधयवागि नडदिरुव रिकार्डनुं साद्रंतवागि सभेयवरु विमशें 
माडिनोडिद्दायितु । मत्त प्रातिवंदु विषयद मेल विचार माडि' समेयवरु पट्ठिख्व अभिप्रायवू नमगे 
सल्पट्टदे, इबु गल्न्नु पर्याकोचीसड चितपावन जातियु भरतखंडदल्लि आफ्रिका खंडद्देन्दु निर्णय- 
वागिरुत्तदे | मत्त अवर जातियवराद शोधकर ओप्पिरुवन्ते इ समेय वरिगु निज वागि कंडु 
बंददरिंद भरतखंडद ब्राह्मणरल॒बैंदु निणय वागिंदे | ई आफ्रिकासंडदवर संसर्गदाल्लि भरतखंडद 
दशविधर शेरिददु शुरुवदु सदाचारके योग्य वागिदे । 

ई चितपावन जातिय विषय वागि इष्ठु खंडितवाद निणेयवु ईंवरीगू यारिंदद्‌ माडल्पट्टिर- 
लिछ | चितपावनरिंद इंग सभेंगे बंदिर्व जबाबिनलि निराधारवागिये यह पहिरुतते । आधारंबू 
इछदे होदरे यल्ला ब्राक्षणर संमति इन्नादर कल्ुुहिसबेकेन्दु समेइन्द केछल पढ्चित्त । अदरन्ते 
सम्मातियन्नु अथवा आधारबन्नु सुद्धा कल॒हिस लिछ, आइरिन्द सभेयधरु विचार माड़ि चितपावन 
जातीयु आफ़रिकाखंड मुन्नाद द्वीपांतरदिंद 'बंददेंदु निणयदसलू पट्टितत। चितपावनर भरतखंडद 
ब्राह्मणरोलठंगे शेर बेकेंब असत्य साधन बन्‍्नु माडुत्तारे, आदकारण भरतखंडद ब्राह्मणादि चातुवंभदवरु 
इंथा असत्यके अवकाश उंठागदद्गे दक्षते दक्षते इंद सत्य साधनवन्नु माड बेकाम्रेसत्तदे | 
सत्यमेव जयति नाइतम्‌ | 

+ त्रिशंकून्‌ बबेरानन्धान्‌ चीनद्रषिडकोकणान । 
कणोटकांस्तथा भीरान्‌ कलिंगांश्व विवजेयेत्‌ ॥ ( देमाद्वि ) 


बिदेशियों का भारत में आगमन । (४६९) 


अर्थात्‌ कहाड देश दुष्ट देश है। वहाँ रहनेवाले कठिन, 'दुर्जन और पापी होते हैं । 
इनके विषय में महाराष्ट्र-देशवासियों की यह उक्ति प्रसिद्ध है कि 'कसायाचा विश्वास 
धरबेल; पण कह्ठाडयाचा धरवणार नाही.? अर्थात्‌ कुसाई का विश्वास करना पर कहूड़े 
का विश्वास नहीं करना | इनके विषय में प्रसिद्ध विद्वान्‌ बाछाजी विह्वल गावस्कर कहते हैं 
कि “ मिस्टर बिलफूर्ड आर केंबेल का मत है कि ये लोग बारह सौ वर्ष पूर्व चीन से आये। 
यह बात मुझको भी सत्य प्रतीत होती है। क्योंकि मनुष्य मारने की जो प्रथा उन देशों में 
है, वही इनमें भी पाई जाती है। देमाद्वि के छोकों में जिन चीनी ब्राह्मणों का वर्णन है, वे 
यही कहाड़े ही हैं? «| इनके विषय में रक्ञागिरी गेजेटियर में भी लिखा हे कि 'प्राचीन समय 
में वे कमी कभी अपने दामादों, मुलाकात करनवारलों और अतिथियों को विष देकर अपनी 
देवी को इसलिए बलिदान देते थे कि वंशबृद्धि के लिएः उनके संतान उत्पन्न हो #। इस 
प्रकार की एक घटना का वर्णन मिडफर्ड नामी विद्वान्‌ ने बड़ी ही विचित्रता के साथ (कया 
है। बह लिखते हैं कि कंपनी के राज्य में नरमेघ अब्च तक गुप्त रीति से परन्तु बहुतायत से 
प्रचलित है दशहरा के उत्सव में कहाडे लोगों का यज्ञ द्ोता है, वह नरभघ कहलाता 
है। डॉक्टर कॉलियर ने मुझसे नीचे लिखी हुई घटना कही है, जो गत पेशवा के पिता 
बालाजी वाजीराव के समय्र खास पूना में हुईं थी। वह असाधारण बात बतलाती है कि 
किस प्रकार प्रत्येक पवित्र मनोभाव अत्यन्त करूर धर्म/घता के तीर्थ में अपवित्र किये जाते थे । 
एक दिन एक करांडे ने अपने दरवाज से एक मुसाफिर को सामनेवाले कुएँ. पर बैठा हुआ 
देखा और सोचा कि आनेवाले दशहरे मे बलि देने के छायक वह अच्छा शिकार है। उसने 
उस मुसाफिर क्रो अपने घर बुलाया और बहुत कुछ कह सुनकर घर में ठहरा लिया। कुछ 
दिन के बाद उस मुसाफ्र ने अपने आदर, आतिथ्य करनेवाले गृहस्वामी से छुट्टी लेकर 
अपने घर जाना चाहा | परन्तु दशहरा दूर होने से और उसको शंकाहीन करने के अभिव्राय 
से कपहाडे महाशय ने उसका ब्याह अपनी छड़की के साथ कर दिया | मुसाफिर को अन्धा। 
बनाने के लिए. यह उपाय काफी था। मुसाफिर फँस गया और मुसाफिर का ससुर अपना 
दुष्ट हेतु सिद्ध करने के लिए. दशहरे के उत्सव की राह देखने लगा। परन्तु उठतकी लड़की 
अपने इस बलिपशु पति को बहुत ही चाहती थी | जत्र बलि का समय आ गया, सत्र तैयारी 
हो गई, उसके पिलाने के लिए जहर का प्याला भी बन गया और उस स्थान में जाने का 


» है छोक बहुधा चीनाहून सुमारें १२०० वर्षापूर्वी आलेले असल्यातइल मि. बिलफर्ड, 
क्योंबल अशा शोधक युरोपिअनारचि महणणें आठछते, ते बन्याच अंशी संभवनीय दिसतें; 
कारण त्या देशांत असे क्रूर व नीच आचरण करणारे लोक बरेच आहत व तद्गत्त्च या 
कप्हाडचांना मनुष्यांचा साक्षात्‌ प्राण घेण्याची कांदीच पर्वा वाटत नाही व म्रां हेमाद्रीचा जो 
कोर सांगितला, तर अशांपेकी जे चीनी ब्राह्मण सांगितले तेच है कर्हाडे' होत. 
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(४७० ) बेदिक सम्पाति। 


मौका भी आ गया, जहाँ उसका गछा काटकर भवानी के चरणों में उसका शरीर अर्पण 
होनेवाला था, जिससे बलिदाताओं का कल्याण हो, तब उसकी स्त्री ने वह जहर का 
प्याछा बदछ दिया | फल य हुआ कि वह पति के स्थान में भाई को पिला दिया गया। 
इस घटना से सारा रहस्य खुल गया ओर अपराधी पकड़कर पेशवा की अदाल्त में लाये 
गये ; पेशवा सरकार ने इनको सजा दी और इस सम्प्रदाय के समस्त व्यक्तियों को पूना से 
निकाल दिया + | मदाराष्टू प्रान्त में कहाड़े छोग अन्न तक बहुतायत से रहते ई । 
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विदेशियों का भारत में आगमन । ( ४७१ ) 


विदेशियों के चतुर्थ दल का आगमन। 
इस चोथे आगमन में हम कई स्फुट आतियों का वर्णन करना चाहते हैं | इसमें अमेरिका 
के नाग, मद्र और वाह्वीक के असुर, मंगोलिया और तातार के मग, शक और हूण तथा 
यूनान (ग्रीस) के यवनों का समावेश है। इनके सिवा मिभ्रनिवासियों और इंरानवासियों 
का भी वर्णन है। भारतीय आयों के साथ इन जातियों का सम्मिश्रण वैवाहिक कारणों से 
ही हुआ है। यहाँवालों ने उपर्युक्त देशों की स्त्रियों के साथ विवाह करके, उनसे शादी की 
हुईं स्त्रियों के भाई भतीजें के साथ खानपान और सम्मेलन करके उनकी जाति को आरयों 
में घुसने का मौका दिया है । 
चन्द्रवंशी क्षत्रिय सुंदर स्त्रियों के साथ विवाह करके सुन्दर और बलवान्‌ प्रजा उत्पन्न 
करने के बड़े अभिक्षापरी ये। इन्होंने जहाँ पावा है, वरीं शादी कर छी है। इसी आदत के 
वशीभूत होकर अजुन ने अमेरिका की उलोपी नामी स्त्रि के साथ विवाह किया | उसके साथ 
अनेक पातालनिवासी नाग यहाँ आकर आबाद हो गये | यह पहिला सम्मेलन नागों का है। 
इसी तरह का दूसरा सम्मेलन मद्रें। और वाहिकों का है। पांडु की एक शादी मद्र देशमें 
हुई थी ! इसीसे उनकी एक स्री का नाम माद्री था| माद्री का भाई शल्य कौरवदल की ओर 
से लड़ता था, एक दिन वह कर्ण का सारथी बना | उस समय कर्णने मद्रदेशवासियों के 
आचार की जो निन्दा की है, वह महाभरत में लिखी है। उसमें से यहाँ थोड़ा सा उद्घुत 
करते हैं | कर्ण कहता है कि-- 
पितापुत्रश्य माता च अ्रश्नृश्वशुस्मातुछा: । 
जामाता दुहिता अ्राता नप्ता ते ते च बान्धवा: ॥ 
वयस्याभ्यागताश्रान्ये दासी दास च॑ संगतम्‌ । 
पुंभिविमिश्रानायेश्व श्ञाताश्ाता: स्वयेच्छया ॥ 
येषां गृद्देष्वशिष्टानां सक्‍तुमत्स्याशिनां तथा। 
पीत्वा सीधुं सगोमांस क्रन्दन्ति च हसन्ति च॥ 
तथा ब्रह्मद्विषो नित्यं गच्छन्तीह पराभवम्‌ । 
तथैव संगतिं कृत्वा नरः पतति मद्रकै: ॥ 
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(४७२ ) बदिक सम्पत्ति | 


वासांस्युत्सज्य दृत्यन्ति ख्रियो या: मण्ममोहित्राः । 

तासां पुत्र: कथ धम मद्रकों बक्तुमहेति ॥ 

पापदेशज दुज़ुद़े क्षुद्र कतियपांसुल । 

आपच्छता मया राजन वाह्केछाझशामितं ॥ 

तत्र वे ब्राह्मणों भूत्वा पुनभेवति क्षत्रिय: । 

बैश्यशुद्रश्व वाह्वक; ततो भवति नापितः ॥ 

नापितश्व पूनभूत्वा पुनभेवाति आह्मण: । 

हिजो भूत्वा तु तत्रैव पुनदांसो व्यजायत ॥ 

गांधारा मद्रकादचैव वाह्नीकाश्वाप्यचेतस: । 

एतन्मया श्रतं तन्र धमेसंकरकारका: ॥ 

अर्थात्‌ यहाँ ज्रीपुरुषों में. विवेक नहीं, सत्र से सत्र मिलते है, जहाँ सत्त के साथ मछली 
खाई जाती है, जहाँ लोग: गोमांस खाते, शराब पीकर नाचते हँसते है, और नहाँ के 
रहनेवालों का साथ करने से अधोगति होती है, उस देश का रइनवाला तू नीच ! क्षत्रियाधम्त ! 
निर्बुद्धि | मुझे शत्रुओं की बडाई करके डराना चाहता है। मैंने सना है कि वहाँ वर्णव्यवस्था 
की मयोदा नहीं है। बह“ँ कमी ब्राह्मण क्षत्रिय हो जाता है, कमी वैश्व, झूद्र अथोत्‌ नाफ्त 
हो जाता है और नापित फिर ब्राझ्णण हो जाता हैं। द्विज का दास और दास का द्विज हो 
जाता है | इस तरह से इन गान्धार, मद्रक और वाह्ीक छोगों ने धर्म को सझ्लर कर दिया 
है| इन छोगों के इस वर्णन से वहाँ के अनाचार का पता लगता है ओर अनुमान करना 
सहज हो जाता है कि इनके सम्मेलन से आयोँ में दुगुण दाखिल हो गये । 
तीसरा मिश्रण मग, शक और हूणों का है । मग मज्ञोल्या देश के रहनेवाले हैं। बाबू 

उमेशचन्द्र विद्यास्न ने लिखा है कि मग ब्राह्मण मज्ञोल्या के हैं। शाकद्वीपी ब्राह्मण 
अवध में मौजूद ह। अयोध्या के राजा साइबर शाकद्बीपी ही है। ये अपने को मग कह्दते 
हैं। इनके इतिहास में लिखा है कि--- 


लवणोदात्पर पारें क्षीरोदेन समावृतः ॥ 

जम्बूद्वीपात्पर तस्माच्छाकद्ठीप इति श्रुतः । 

तत्र पुण्याजनपदाश्रातुवेण्येसमाश्रिता: ॥ 

मगादच मामगाश्थेव मानसामन्दगास्तथा । 

मगा ब्ाह्षणभूयिष्ठा मामगा: क्षत्रियास्तथा ॥ 

वैश्यास्तु मानसा झेया शुद्वास्तेषान्तु मन्‍्दगाः । 

विवस्व॒तं पूजयत््तो धृूपगन्धादिभिः शुभैः ॥ 

अष्टादशकुलानीह मगानां वेदबादिनाम्‌ । 

यास्यन्ति च त्वया साद्ध यत्र सन्निद्दितो रवि: ॥ 

(साम्बपुरण अ० २५) 
अथोत्‌ लवणसागर के पार क्षीर सागर से घियय हुआ और जुम्बुद्वीप से दूर शाकद्वीप 

है। उस पुण्य राज्य में चारों वर्ण हैं।मगम्ाक्षण, मगक्षत्री, मगवैश्य, और मगशूद्र 
बसते हैं वे । सूरत की पूजा करते हैं। उनके अठारइ कुछ वेदपाठी है ।.म्रही शक हैं। नवीन 


विदेशियों का भारत में आगमन | (४७३) 


इतिहासकार इन्हीं को सिथियन कहते हैं * | हूण प्रत्यक्ष ही तातारी हैं। कछूचुरी नामी 
क्षत्रियजाति के साथ हुणों का विवाह सम्बन्ध था। “सरस्वती” अगस्त १९१४ में लिखा 
हैं कि रीबों राज्य में एक ताम्रपत्र मिला है। उसमें लिखा है कि क्रलचुरी राजा कर्ण ने 
( जिसने काशी का कर्णमेरु बनवाया है), तातारी हु्णों को परास्त करके उनकी 
कन्या के साथ विवाह किया +। खात्रियों में ओर राजपूर्तों में हृण संशा अब तक 
मौजूद है। 

चौथा मिश्रण यूनान के यवर्नों का है| यह ऐतिहासिक प्रसिद्धि है कि राजा चन्द्रगुप् 
ने यूनानी सिल्यूकस की कन्या से शादी कर छी थी »। अनेक यूनानी पादलिपुत्र ( पटना ) 
में रहा करते थे । फल्त ज्योतिष का इन्होने ही यहाँ प्रचार किया है | इतिहास जाननेवालों 
के खयाल है कि बहुत से यवन हिन्दू बन गये हैं। 


पॉँचवां मिश्रण इंरानवालों का है। उदयपूर राज्य के राजा गोह की शादी ईरान के 
प्रसिद्ध बादशाह नोशेरवों की पोत्रों के साथ हुई थी | लोगों का ख्याल है कि जिला बस्ती के 
रहनेवाले कलदंस क्षत्री भी ईरान के ही रहनेवाले हैं। 

छठा मिश्रण मिश्रनिवासियों का है। कहते हैं कि कण्व ऋषि ने मिश्रदेश (इईंजिप्ट) में 
जाकर वहाँ के दश हजार निवासियों को यहाँ का धर्म ओर भाषा सिखलाकर आये 
बनाया । पहिले उनको शूद्र॒कंटि में खखा, फिर उनमें से कुछ की वैश्य बनाया और कुछ 
को क्षत्रिय । इस प्रकार से मिश्रनिवासियों का हिन्दुओं में सम्मिभण पाया जाता है। यह 
सारी कथा भविष्थपुराण में लिखी हुई है #। 


अिमनलएण>+एहएपबा न्ज्फीः 
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०६ ४॥6 5898. (मानवर आदि जन्मभूमि प० १३) 
शाकद्वीप च वक्ष्याम यथावत्‌ इृह पार्थिव । तत्र पुण्या जनपदाश्चत्वारों छोकसम्मता: । 
मज्ञाश्व मशकाश्रेव मन्दगा मानसास्तथा | मजड्जा आह्षणभूयिष्ठा: खकमनिरता नुप। 
( महाभारत ) 
+ पुत्रोउस्य खड़गदलितारिकरीन्द्रकुम्भ 
मुक्ताफले: सम ककुमोश्वेति कणेदेव: । 
अजनि कलचुरीणां स्वामिना तेन हणा- 
न्वयजलनिधिलक्ष्म्यां श्रीमदावल्वदेज्यां ॥ (राजपूताने का इतिद्द|स से उद्घृत) 
»< चन्द्रगुप्तस्तस्य सुतः पोरसाध्िपते: सुताम्‌ ॥ 
सुरुकस्य तथोद्वाद्म यावरनीं बोद्धतत्पर: ।| ( भविष्यपुराण ) 
६8 सरस्वत्यासया कण्बो मिश्रदेशमुपाययों । 
स्लेच्छान्‌ संस्कृत्य चाभाष्यत्तदा दशसहस्रकान्‌ ॥ 
सपल्नलीकांइच तान्‌ स्लेच्छान शूद्रवणोय चाकरोत्‌ । 
दिसहस्रास्तदा तेषां मध्ये बैशया बभूविरे । 
तेषां चकार राजानं राजपुत्र॑ पुरंदरम्‌। ( भविष्यपुराण ) 


(४७४ ) बैदिक सम्पत्ति | 


' इस संक्षितत वर्णन से इतना परिणाम निकालने में अब कोई बाधा प्रतीत नहीं होती 
कि संसार के प्रायः सभी प्रधान प्रधान देशों के रहनेवाले लोग ( जिनके आचार-ब्यवद्ार, 
रीति-रस्म, खान-पान अवैदिक थे ), आरयों में मिल गये और उनके अनेकों आचार 
विश्वास धीरे-धीरे आयों में दाखिल हो गये | अतः भारत के आर्य इस मिश्रण से आये 
न रहकर हिंदू हो गए। मिश्रण सभी वर्णों में हुआ। ब्राह्मण, क्षत्री, वैद्य और 
झूद्र समी विदेशियों के मिश्रण से मिश्रित हुए। परन्तु क्षत्रियों में इन विदेशियों का 
मिश्रण बहुतायत से हुआ। ई० डब्लू० थामसन 'हिस्टी ऑफ इंडिया? में लिखते हैं कि, 
“इस अध्याय में हम विशेष कर राजपूर्तों का वर्णन करेंगे | राजपूत लोग विशेष कर उन 
मर मेदानों और पहाडी प्रदेशों में रहते हैं जो सिन्धु और गलड्ा के बीच में है। उनके 
देश दक्षिण में नर्मदा तक फैले हुए हैं। वे भिन्न मिन्न जातियों से सम्बन्ध रखते हैं , 
ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ प्राचीन आयो की संतान हैं और कुछ सिथियन, हूण तथा 
द्रविडों के गिरोह में से भी है! # | 

यद्यपि यही हाल बाह्मर्णों का भी है-उनमें भी द्रविड', चितपावन, कहाड़े, मग, शाक- 
द्वीपी आदि अन्य देशीय जातियाँ पाई जाती हैं, इसमें जरा भी संदेह नहीं है, पर उनका 
मिभ्रण वैसा नहीं है, जैसा होना चाहिये । 


विदेशियों के पंचम दल का आगमन । 


इस आगमन में मुसलमान कहलानेवाली जाति से सम्बन्ध रखनेवाली लोदी, पठान, 
मुगल आदि जातियाँ सम्मिलित हैं | इनका इतिहास नया है | इनकी उत्पत्ति ओर भारत- 
आगमन आदि का हाल सबको शात है। इनके अत्याचार और कठोर शासन, छूट ओर 
साहित्यविध्वंत की कथा भी सत्र जानते हैं | इन्होंने हिंदुओं को जबरदस्ती मुसल्मान 
बनाया, यह बात भी प्रसिद्ध है। हम यहाँ इनमें से एक का भी वर्णन नहीं करना चाहते। 
हम तो यहाँ केवल इसी बात का जिक्र करना चाहते हैं कि इनका आयों में प्रवेश किस 
प्रकार हुआ । हिन्दुओं में इनका प्रवेश होना अनेक ऐतिहासिक घटनाओं से सिद्ध है। यह 
प्रसिद्ध है कि स्वामी रामानन्द ने अयोध्या में सैकड़ों मुसलमानों को हिन्दू बनाया था। 
भविष्यपुराण प्रतिसगंपवे, अध्याय २१ में लिखा है कि रामानन्द का शिष्य अयोध्यापुरी में 
गया और म्लेच्छों के मन्त्रप्रभाव को उठ्ट करके उन सब मुसलमान हुए. हिन्दुओं को फिर 
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विदेशियों का भारत में आगमन | (४७५ ) 


वैणाव धर्म में दाखिल कर दिया। उनके माथे में त्रिशूल की शक़लू का तिलक देकर, गे में 
तुल्सी की माला पहिनाकर और मुख में रामनाम का मन्त्र डारूकर सुन्दर वैष्णव बना दिया। 
सत्र मुसलमान रामानन्द के प्रभाव से भेड्ठ आये बन गये ओर अयोध्या में रहने लगो+। 
इसके अतिरिक्त हिन्दुओं के साथ मुसलमानों के अनेकों सम्बन्ध हुए। “ चाँद ' नामक 
हिंदी मासिक पंत्र में डॉक्टर ताराचन्द के ' विश्ववाविषांद / लेख के आधार पर ' गुणसुन्दरी 
नामक गुजराती पत्र के सम्पादक ने वर्ष १, अंक १ में एक नोट लछिस्व दिया है। उस 
नोट में लिसा है कि * सवाई माधवराव की शादी में सब्च सरदारों को निमन्त्रण दिया 
ग्या और हिन्दुमुसल्मानों ने एक ही जगह पर ब्रेटकर भोजन किया, तथा पेशवा 
आजीराव ने हैदराबाद के नवात्र की कन्या “ मस्तानी ” के साथ विवाह किया ! # । 

इन घटनाओं से इस बात का दिग्दशन हो गया कि, मुसलमान हिन्दू बने और उनकी 
लड़कियों के साथ विवाह हुए, तथा उनके साथ पंक्तिभोजन हुआ। यह सब कुछ करनेवाले 
बहा ब्रह्मण और क्षत्रिय हैं, जो हिन्दूजाति के अगुवा समझे जाते हैं। इनके आतिरिक्त 
रसखान आदि अनक मुतलूम,नों न हिन्दू साधू होकर हिन्दूसमाज में प्रवेश किया । इस तरह 
से मुसलमान तत्त्व का हिन्दूसभाज में दाखिल दोना, इस बात की सिद्धि का प्रत्नल प्रमाण है 
कि, हिन्दुओं की प्राचीन आयंता को जड़ हिलाने में इसने भी कम नहीं किया । 


विदेशियों के पष्ठ दल का आगमन । 

छठा और अन्तम आगमन ये,रपनिवासी ईसाइयों का है | इन्होंने इस देश में आकर 
कहाँ तक राजनैतिक और व्यापारिक हानि पहुँचाई है, इसका वर्णन हम यहाँ नहीं करना 
चाहते | हम तो अदगे यदरी दिखछाने का यत्न करेंगे कि, इनके द्वार हमारी नेतिक, 
धार्मिक, सामाजिक ओर साहित्यिक क्या क्या हानियाँ हुई हैं, तथा हमारे आयेत्वके नष्ट करने 
में इनका आगमन भी कहाँ तक कामयात्र हुआ है। इनका सम्मिश्रण भी हममे हो 
रहा है। सेकड़ें योरोपीय गोरांग महिलाएँ आयों के घर पवित्र कर रही हैं और मद्रमांस 
से उनके पि से का सत्फार कर रही हैं। जिन घरों में इनका प्रवेश है, वे घर, उन घरों 
के पड़ोसी आर वह पड़ोसी समाज जिसके वे एक अज्ञ हैं, इनकी छूत से केसे पाक रह 
सका होगा ! हम तो यही प्रश्न हैगन कर रहा है। हमने यहाँ तक आदिम काल से लेकर 
बतमन समप्र तक उक्त छे अनाय॑ प्रवेशों में दसबत्रारह जातियों का सम्मिश्रण बतलाया। 
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+ रामानन्दस्य शिष्यों वे अयोध्यायामुपागतः ॥ 
कृत्वा विना मत मंत्र बेष्णवांस्तानकारयत्‌ । 
भाले त्रिशूलचिह्न च रवेतरक्त तदा भवेत्‌ | 
कण्ठे च तुलसीमाला जिह्डा राममयी कृता। 
सलेच्छास्त बेष्णवारचासन्‌ रामानन्द्प्रभावत: ॥ 
संयोगिनरच ते ज्ेया रामानन्दमते स्थिता: । 
आयीश्व वैष्णवा मुख्या अयोध्यायां बभूबिरे || ८ भविष्यपुराण ) 
# “सवाई माधवराव ना विवाह मां बधा सरदारोने नोतरूँ देवायु अने मराठा तथा मुसलमान 
एकज स्थानपर बेसीने जम्पा | पेशवा बाजिरावे हैदराब्ादना नवाबनी कन्या मस्तानी साथे रम्म कयु | 


(४७६ ) वैदिक सम्पात्ति। 


साथ ही ग्रविष्ट हुए छोगों के विश्वास, रीतिरिवाज और कर्मघम भी लिखे। इससे सहज 
ही जाना जा सकता है कि, इनके मिश्रण से आयें में भी इनके गुणदोषों का सम्मिश्रण 
हुआ होगा और आया के पतन का कारण बना होगा। आगे थोड़ासा आर्यों के पतन के 
प्रधान कारण मिश्रित दर्शन का वर्णन करते हैं । 


सम्प्रदायप्रवतेन ओर आर्यसाहित्यविध्व॑ंस । 

इस देश की धार्मिक अवस्था को देखकर यह बात विना ध्यान में आये नहीं। रह सकती 
कि, हिन्दू आये जाति का धरम अव्यवस्थित है, उसकी कोई सज्ञति नहीं है। पशचहिंसा, - 
मद्यपान, खीसमपंण, गुसेन्द्रियपूजन, वामियों का व्यभिचार, जगन्नाथपुरी की चित्रशाला, 
यों में पशुवध, गे वंध, मनुष्यवध, ब्राप्षणवत्र ओर कुमारीब्ध आदि उत्पातों का वर्णन 
देखकर एकाएक ऐसी शंकाएँ: उत्पन्न होने लगती हैँ कि, क्या आयों में सभ्यता का प्रचार ब्रिल- 
कुल ही न था ? क्या वे निरे जंगली ही थे १ क्योंकि जहाँ विश्वामित्र, पराशर आदि व्यभि- 
चारी हों, जहाँ राजा रन्तिदेवके घर हजारों गोओं का रोज वध हो, शिव और कृष्ण व्यमिचार 
करें, इंद्र ओर चंद्रमा ऋषिपत्नियों के साथ मुँह काला करें, एक एक ञ्ज्री के बाईस 
बाईस बार विवाह हों, तिस पर भी तुर्यो यह कि यह सब अनाचार ओर अत्याचार करते हुए 
भी वे छोग ऋषि, मुनि, परमेश्वर, इंश्वरावतार ओर देयता कहलाते ही रूँ और उनकी बडाई 
के पुल रातदिन बँघे जायें, ऐसी दशा में उन पुरातन हिन्दुओं के जंगली होने में सन्देह 
ही क्‍या है ! निश्चय ही वे जड्बढी ओर असमभ्य थे | उनका इतिहास ही उन्हें असभ्य और 
जड्जली बता रहा है | हिन्दू साहित्य को देखकर कोई भी मनुष्य बिना ऐसा ख्याल किये रह 
ही नहीं सकता | 

जो लोग कहते हैं कि पराशरजी कुददर पेदा कर देते थे, विश्वामित्र ने नई सृष्टि 
बना दी थी ओर कृष्ण ने गोवधन उठा लिया था, इसलिए सामर्थ्यवान्‌ होने से उनको 
दोष नहीं लगता, वे लोग यदि कुछ बुरा भी करते थे, तो वह भी उनकी महत्ता ही थी। 
ऐसा कहकर ये छोग मानो उनकी वह बुराई पक्की कर रहे 'हैं ओर यह सिद्ध कर रहे है 
कि, मांतादारी, व्याभिचारी और शराबखोर भी सिद्ध, योगी ओर अवतार या महात्मा होते 
हैं और मोक्ष प्रात कर सकते हैं। क्‍या कभी व्याभिचारी, मांसाहारी, शरात्रखोर, पतित 
ओर नष्ट मनुष्य ऋषि, मुनि, देवता और अवतार द्वो सकता है और सिद्धि प्राप्त कर 
सकता है ! कभी नहीं । क्योंकि सिद्धि तो योग से प्राप्त होती है और योग का आरम्भ ही 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, त्झ्नचयय आदि से होता है। अहिंसा, योग ओर सिद्धि आदि का 
विस्तृत वर्णन योगशास््र में पतञ्जलि मुनि ने कर दिया है। अतः सोचना चाहिये कि जन 
विना उक्त पापकर्मों के त्याग किये योग में प्रवेश ही नहीं हो सकता और जब साधारण 
सिद्धियों तक पहुँच ही नहीं हो सकती, तब्र भरा पतित कर्म करते हुए इस क्षुद्र मनुष्य को 
ऋषित्व, देवत्व और परमेश्वरत्व कैसे प्राप्त हो सकता है ! इस विचार से स्पष्ट हो जाता है 
कि, ऋषिमुनि कुमार्गी न थे | कुमार्गी ओर पापी मनुष्य ऋषि, मुनि, देवता आदि हो ही 
नहीं सकता | वह इस प्रकार की उन्नति कर नहीं सकता, जिस प्रकार की उन्नति आर्य 
ऋषियों ने याशिक काल में की थी | इसलिए, इस प्रकार के वर्णनी और इस प्रकार की 
अधघोगति का कारण विदेशियों का सम्मेलन हो है- दाशनिक मिभ्रण ही है- वेद और 


संप्रदाथप्रवर्तन और आयैसादित्यविध्यंस | (४७७ ) 


बैदिक ऋषि नहीं । 

गत पृष्ठों के वणन से यह शात हो चुका है कि, प्थिवी के मित्र भिन्न देशों से अनेक 
ज्ञातियाँ भारत में आकर आरयों में मिंल गई हैं| साथ ही यह भी शात हो गया है 
कि, उनके आचार, व्यवद्दर ओर चरित्र कैसे थे। अब आगे. हम उनमें से सिर्फ चार 
जातियों का सादित्यप्रचार दिखलाना चाहते हैं और बताना चाहते हैं कि, किस प्रकार 
उन्होंने नवीन भ्रन्थ रखे, पुराने ग्रन्थों में प्रक्षेप किया, उनका अमिप्राय बदला और 
किस प्रकार शुद्ध आयों में अनेकों सम्प्रदायों को प्रचलित करके अपना आचार व्यवहार 
फैलाया | यहाँ इस सबसे पहिले मद्रास प्रार्सनिंवासिनी द्धविड' जाति की साहित्थरचना 


दिखलाना चाहते हैं और बतछाना चोहते हैं कि, उनके सम्मिश्रण से किस प्रकार आयो की 
वैदिकता नष्ट हुई । ं 


-  द्वविड ओर आये-शास््र । 


हम इसके पूर्व बतछा आए हैं कि आस्ट्रेलिया से लड्ढा होते हुए विदेशियों का एक 
दल आकर मद्रासप्रान्त में आबाद हो गया था। इस आगत दल का राजा रावण था। वह 
पंडित ओर योधा होते हुए. भी दुराचारी था | वह इस देश में राज्यकानना से आया या, 
पर रामचन्द्र के द्वारा युद्ध में मारे जाने के कारण उसकी राज्यभी उससे और उसके 
वंशर्जों से सदा के लिए नह दो गई | रामचन्द्र के पुत्र कुश ने कुशद्वीप के साथ इन तमाम 
देशों में कब्जा कर लिया, इसलिए उनकी रही सद्दी राज्यकामना भी लुप्त हो गई | इस 
प्रकार से राज्य और ऐश्वर्य को खोकर ये बचे हुए. अनार्य अपने को हिंदू कहने लंगे और 
ऋषि पुलस्त्य तथा रावण का सिलसिला ( बंशपरम्परा ) जोड़कर कुछ छोग ब्राह्मण भी 
बन गये, तथा अपने को आये बनाने के लिए आर्य जातिके मूल पुरुष वैवस्वत मतु को भी 
द्रविड बनाया | भागवत्‌ में लिखा है कि--- 

याउसो सत्मत्रतो नाम राजर्षिद्रेषिडेरवर: । 
स वे विवस्वतः पुत्रों मनुरासीदिति श्रतम्‌ ॥ 

अथांत्‌ सत्यत्रत नामी द्रविड राजा ही .वैवस्वत मनु हो गया | इस जाली लेख का यह 
मतलब है कि, आयों की उत्पत्ति द्रविडों से ही सिउ, की जाय | परन्तु शतपथ ब्राह्मण में 
लिखा है कि ' उत्तरगिरेः मनोरबसरपंणम्‌ ? अर्थात्‌ मनु का. पादुमोव उत्तर्यगारि हिमालय 
पर हुआ | इससे प्रकट है कि उत्तरनिवासी मनु का दक्षिणी द्रविड राजा से कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं है और यह जाली कथा केवल आये बनने की आमिलाषा से ही लिखी गईं है। इस एक 
ही कल्पित कथा से सिद्ध हो जाता है कि, उन्होंने आरंभ ही से आर्य बनने की कैसी चेष्टा 
की है। इसके अतिरिक्त रावण ने अपने राक्षसी रिद्धान्तों को आये में प्रचलित करके 
दोनों जातियें। को एक करने का भी प्रयत्न किया | उसने वेदों का भाष्य किया और उस भाष्य 
में बेदों का आभिप्राय बदलकर आसुरी सिद्धान्तों का प्रक्षेप किया, किन्तु अंब्र वह भाष्य 
रावण के नाम से नहीं मिलता | रावण के नाम से एक भाष्य का कुछ अंश मिलता है, पर 
वह उस रावण का भाष्य नहीं है । हाँ, द्रविड़ों में एक कृष्णेद अब तक अवश्य चल रहा 
है, जिसमें प्राचीन रावण के भाष्य का अंश प्रतीत द्वोता है। यद्यपि उसका भाष्य अब 
अलग नहीं मिलता, पर उसका हिंसामय यश, सुरापान, मांसभक्षण, व्यभिचार, आर्य- 


(४७८ ) वैदिक सम्पत्ति । 


बलि, लिड्डपूजन आदि धर्म जो वह मानता था, ऋृष्णवेद के साहित्य में लिखे हुए मिलते 
हैं। रावण इन्हीं धर्मों का माननेवाला था। क्योंकि चक्रदत्त नामक वैद्यक के ग्रंथ में 
रावणसम्प्रदाय की एक बात रावण के ही नाम से लिखी है #। इसमें मांत, मद्य ओर देव- 
पूजा वेसी ही है, जैसी वामभाँगियों की होती है। वाममार्ग के ग्रंथों में रावण के पुत्र 
के नाम से 'मेघनाद उड्डीस” आदि अन्य ग्रन्थ भी प्रचलित हैं, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि, 
रावण के राक्षसी धर्म से ही वाममार्ग चला है और रावणकृत ग्रन्थों में उसी का वर्णन 
होना चाहिये। क्ृष्णवेद में रावणभाष्य का बहुत बड़ा भाग विद्यमान है, इसमें सन्देढ नहीं । 
यदि कोई इस बात से इनकार कर, तो उसे बताना चाहिये कि, रावणादि अनायों का साहित्य 
कहाँ गया | हम तो कहते हैँ कि वह सारा साहित्य इस तैत्तिरीय में ही समा गया है। 
हमारा यह अनुमान बहुत ही स्पष्ट हो जाता है, जब्र हम उस वेद की उत्पत्ति, उसके 
अन्दर की गड़बड़ ओर उस पर विद्वानों की सम्मति की ओर दृष्टि डालते हैं| उसकी 
उत्पत्ति के विषय में महीधर >े अपने यजुर्वेदभाष्य की भूमिका में लिखा है कि, व्यास ने अपने 
वैशेपायन आदि चार शिष्यों को यजुबेंद पढदाया। उन चारों में से वैशेपायन ने अपने शिष्य 
याशवल्क्थ को भी पढ़ाया | एक दिन वेशपायन किसी कारण से क्रद्धमान होकर याशवव्क्य 
से बोले कि तू हमारी सिखाई हुईं विद्या त्याग दे | इस पर यशवल्क्य ने वेद को उगल 
दिया । उस उगलन को वेशंपायन के अन्य रिष्यों ने तीतर पक्षी होकर चुन लिया | वही 
यह तेत्तितीय नाम का वेद है | इसके बाद याशवल्क्थ ने दुःखित होकर सूर्य के पास से जो 
दूसरा वेद सीखा, वही झुक्ल यजुर्वेद कहछाया + | इस प्रकार त्रे सिर पैर की एक गल्प (गप) 
रचकर तैत्तिरीय प्रचारकों ने तैत्तिरीय अर्थात्‌ कृष्ण यजुर्वेद का महत्त्व बनाया । परन्तु 
इसमें कोई महत्त्व की बात नजर नहीं आती | हम तो इसे बहुत ही नीच बात समझते हैं । 
वान्त सहश इस ज्ञानजूठन की समता ईश्वरप्रदत्त अपोस्षेय ज्ञान के साथ केसे हो सकती 
है। इस कल्पना से तो यही सूचित होता है कि, तैत्तिरीय वेद बनावटी है | इसके बनावटी 


# बलि तस्य प्रवक्ष्यामि येन सम्पद्यते शभम्‌ | नद्यमयतटमृत्तिकां गहीत्वा पुत्तलिकां कृत्वा 
शुल्कोदनः शुल्कपुष्पं॑ शुल्कसप्तप्वजा: सप्तप्रदीपाः सप्तस्वस्तिकाः सप्तवटकाः सप्तशष्कुलिकाः 
सप्तजम्बुडिका: सप्तमुस्तकाः गंध पुष्पं॑ ताम्बूल मांध सुराग्रभक्त॑ क पूर्वस्यां दिशि चतुष्पथे 
मध्याद्दे बलिदातव्य;| ततः अद्वत्यथपत्र जलकुम्मे निश्षिप्य शान्त्युदकेन स्नापयेत्‌. रसेन 
मिद्धाथकमेषशज्निम्बपत्रशिवनिमाल्येबालक॑ घृपयेत्‌ । आओ नमो रावणाय, अमुकस्य व्याधि 
हन हन मुझ्न मुझ ही फट स्वाह्य | एवं दिनत्रयं बलि दत्वा चतुर्थ दिवसे ब्राह्मण भोजग्रेत्‌ 
ततः सम्पद्मते शुमम्‌ | ( चक्रदत्त, बालरोगनिकित्सा ) 

+ व्यासशिष्यों वेशंपायनों याशवल्क्यादिभ्यः स्वशिष्येभ्यों यजुर्वेदमध्यापयत्‌ | तन्न दैवा- 
स्केनापि हेतुना क्रद्ों वेदापायनो याशवल्क्थ प्रत्यवाच, मदधीत॑ त्यजति | स योगसामर्थ्यो- 
न्मूतों विद्यां विधायोद्वाम । ब्रातानि यजूषि गृहणीतेति गुरूकता अन्ये वैशेपायनशिष्यास्तित्तिर्यो 
भूत्वा यजृष्यमक्षयन्‌ तानि तैत्तियानि यजू(षे श्ञातानि | ततो दुःखितो याशवल्क्यः सूर्यमारा- 
ध्यान्यानि झुक्कानि यजूषि प्राप्ततान्‌ । ( मशैधरकूत यजुर्वेदभाष्य ) 


संप्रदायप्रवतेन और आयेसाहित्यविध्व॑ंस । (४७९ ) 


होने में अनेकों हेतु है, पर हम यहाँ ठो चार ही प्रमाण उपस्थित करते हैं। 

(१) इस तैत्तिरीय कृष्ण यजुर्वेद के विषय में नये और पुराने सभी विद्वानों ने कहा 
है कि, यह मलिन बुद्धि से रचा गया है, इसलिए यह द्रविडों का ही रचा हुआ है। वेदमाष्य- 
कार मरद्दीधर कहते हैं कि 'तानि यजूष बुद्धिमालिन्यात्कृष्णानि जातानि ।” अर्थात्‌ बुद्धि- 
मालिन्य से कृषशा यजुर्वेदर की उःपत्ति हुईं है| इसी तरह स्वामी विद्यारण्य कहते हैं कि, 
'बुद्धिमालिन्यहदेतुत्वात्‌_ तद्जुः कृष्णमीयेते” । अर्थात्‌ बुद्धि की मिनतासे वह यजु “कृष्ण! 
कहा गया है। 

यही सम्मति प्राचीन भाष्यकार द्विविदाड़ की भी है। वे कभी कहते हैं, कि, शुह्धानि य्जूषि 
शुद्धानि यद्वा ब्राह्मणन मिश्रितमन्त्रकानि० । अथांत्‌ शुक्ल यजुर्वेद शुद्ध है, परन्तु ब्राद्मणमिश्रित 
मन्‍्त्रों के कारण कृष्णेद अशुद्ध है। “आर्यविद्यासुधाकर' में भट्ट यशेश्वर कहते हैं कि, 
“थयज्ञकमोनुष्ठानमागेस्य दुर्ज्यत्वात्‌ू कृष्णत्वमिति” अर्थात्‌ यज्ञकम के अनुष्ठानमार्ग 
में दुशयता उत्पन्न होने से ही उसको कृष्णत्व प्राप्त हुआ है। पण्डित सत्यक्त सामश्रमी 
(निरुक्तालोचन' में लिखते हैं कि, गुरुमुखतोडधीताडपि तत्परित्यक्ता प्राचीनतमा 
चरकाध्वय्यु संहितेवोन्येरान्धादिदेशीयेस्तित्तिय्योदिसंज्ञकैग्रेहीता. . .. . .एवं तत्‌ तित्ति- 
य्योदिभिसेन्त्रजाह्मणश्रुतयश्व॒ प्रथकू प्रथणधीता अपि यज्ञकार्येषु तद व्यवहार 
सौष्ठव॑ साधयितुं विभिश्रीकृता इति द्वावेब मन्त्रत्राह्मणअन्थी वान्तपूर्णाषिव सम्पन्नों 
अतएव कृष्णेति व्यपदेशभागिनो! अथांत्‌ गुरुमुख से पढ़ी हुई और त्याग की हुईं, अथवा 
तैत्तिरीयसंशक आन्पदिकों द्वारा ग्रहण की हुई चरकाध्व्युसेहिता, जो मंत्रत्राह्मणों का मिश्रण 
करके यशसाधन के योग्य बनाई गई है, वान्‍्त की तरह मिश्रित होने से क्ृष्णवेद कही गई 
है। इन सत्र प्रमाणें। से प्रतीत होता है कि, तैत्तिरीयसंहिता मंत्रत्राक्षणों का मिश्रण करके 
आन्मादिकों के द्वारा तैयार की गई है| इसलिए. आदि में इसके रावणरचित होने में अधिक 
सन्देह् नहीं रहता । हु 

(२) ऊपर जितने प्रमाण दिये गये हैं, सत्रस यही प्रतीत होता है कि, इस वेद में 
मंत्रभाग ओर ब्र.हणभाग का मिश्रण है, परन्तु प्राचीन संहिताओं के ब्राह्मण अलग अलग 
है, मिश्रित नहीं । ऋग्वेद का ऐतरेय, यजुर्वेद का शतपथ, साम का ताण्डथ और छान्दोग्य तथा 
अथवे का गोपथब्राप्राण अलग अलग है| परन्तु तैत्तितिव में यह बात नहीं है। इसकी 
संहिता के मंत्रभाग में ,आ्राह्षमाग और ब्र,हझ्णमग में मंत्रभाग मिला हुआ है | यही 
कारण है कि अब तक यह निर्णय नहीं हुआ कि तैत्तिरीय साहित्य में कौन सा मंत्रभाग 
है और कौन सा ब्राह्मणभाग है| जितने तैत्तितीय शाला के माननेवाले ब्राह्मण हैं और 
अपने वेद का शान रखते हैं, उतने ही प्रकार की बातें करतें हैं। कोई किसी अंश को मन्त्र 
कहता है और कोई किसी भाग को ब्राह्मण कद्दता है । यही कारण है कि उस वेद की मन्त्र- 
संख्या का पता नहीं है। मंत्रसंख्यासम्बन्धी उनका प्रसिद्ध छोफ यह है-- 

अष्टादशसहस्त्राणि मंत्रत्राझणयो: सह । 
यजूंषि यत्र पठ्यन्ते स यजुर्वेद उच्यते ॥ 

अथांत्‌ मन्त्रताझण के साथ जहाँ अठारह हजार यज्ु पढ़े जाते हैं, वही यजुर्वेद कहलाता 
है। इसमें मन्त्रजाक्मण की सेयुक्त संख्या अठारह हजार बतलाई गई है और समस्त संख्या 
यजुर्वेद ही कही गई है। परन्तु कहीं भी आज तक किसीने यजुर्वेद को ब्राहण नहीं कह्ठा और 


(४८०) बेदिक सम्पत्ति। 


न बाह्षण को ही यजुर्वेद कहा है। इसलिए उक्त संख्या शुद्ध यजुर्वेद की नहीं है। झुद्ध 
यजुर्वेद की मन्त्रसंख्या इस संख्या से बहुत कम है | झुद्ध यजुर्वेद की मंत्रसंझया के लिए 


स्पष्ट लिखा है कि-- ह 
दे सहखे शतन्यून॑ मंत्रे वाजसनेयके । 
अथांत्‌ यजुर्वेद के १९०० मन्त्रों का द्रष्टा वाजअसनेय ऋषि है| इस तरह से शुद्ध 
यजुर्वेंद की समस्त मंत्रसंख्या केवल १९०० है। कहाँ सो कम्र दो हजार और कहाँ 
अठारह हजार ! कुछ ठिकाना है, कितना बड़ा मिश्रण किया गया है ! इन दोनों संख्याओं 
के मिलान से ही शात होता है कि कृष्ण यजुर्वेद रावणादि द्रविर्डों का ही बनाया हुआ है 
इसमे सन्देह नहीं। 


(३) बैदिकों की सनातन मर्यादा के अनुसार यश कराने के लिए, चार विद्वानों की 
आवश्यकता होती है कि ये चारों विद्वान्‌ एक एः बेद के ज्ञाता होसे हैं | इनके वहदे का काम 
इस प्रकार होता है कि, ऋग्वेदेन होता करोति, यजुरवेदेनाध्वयुं, सामवेदे नोद्राता, 
अथवेंबो अह्मा” अर्थात्‌ ऋग्वेद से होता, यजुर्वेद से अध्ययु, साम से उद्भाता और अथर्व 
अथवा चारों वेदों से ब्रह्म होता है | इसी मयांदा के अनुसार पूर्वकाल में जन्र राजा 
हरिश्रन्द्र ने यश किया था, उस समय उनके यज्ञ में विधामित्र, जमदग्नि, अगस्त्व और वसिष्ठ 
आदि चार ही ऋषि क्रम से चारों पदों पर नियुक्त हुए थे | इसी तरह जन्र धर्मराज युधिष्ठिर 
ने यज्ञ किया था, तो उसमें मी याशवल्क्य, वसिष्ठ, बरह्देव, ओर व्यास आदि चार ही ऋषि 
चारों कार्यों पर नियुक्त हुए थे। परन्तु इस सनातन वैदिक मर्यादा के विरुद्ध इस तैत्तिरीय 
साहित्य में उक्त चार कायेकताओं के स्थान में केवल एक चरक नामक आचाये ही की 
योजना बतलाई गई है, बह कितनी बड़ी अनाय॑ता है ! 


पुराणों में जितने यज्ञों का वर्णन है, उन सत्र यजुर्वेंद से अध्वर्यु की ही योजना पाई 
जाती है। विष्णु और वायुपुराण के देखने से ज्ञात होता है कि, जन्मेजय की दोनों यो में 
शुक्ल यजुर्वद से अध्वर्यु की ही योजना हुई थी और धमैराज के यज्ञ में याशवल्क्य की ही 
योजना. हुईं थी | यदि प्राचीन काल में चरक की योजना का कायदा होता, तो जिन याश- 
वल्क्य आदि के द्वारा इस तेतिरीय वेद की उत्पत्ति बतलाई जाती है, उन्हीं के समय में 
उन्हीं के साथ चरक की ही नियुक्ति होती, परन्तु वहाँ चरक का कहीं पता नहीं मिलता | 
चरक की आर्यसमाज में नियुक्ति ही नहीं है । चरक तो अनाये जाति का आचार्य है। 
बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखा है कि, 'मद्रेषु चरकाः पयेश्रजाम” अर्थात्‌ चरक तो मद्र देश 
के घूमनेवाले है। कर्ण ने भी मद्रों की निन्‍दा की है। अतः मद्य, मांस, व्यभिचार करने 
का प्रचार करनेवाले यही हैं | इसीलिए यजुवेंद ३०। १८ के आह्मणभाग में स्पष्ट लिखा 
हुआ है कि, “दुष्कृताय च चरकाचाये ” अथांत्‌ दुश कर्म करनेवाले को चरकाचार्य 
कहते हैं। अतएवं चरक को महत्व देनेवाला यह तैत्तिरीय वेद निश्चय ही दुष्कर्मी विदेशियों 
का---झसुरों का--रावण का--द्भविडों का बनाया हुआ है, इसमें सन्देश नहीं । 


(४) अगले जमाने में जन्न वेदों का पठनपाठन था, उस समय ऋषियों ने वेदों के 
पठन पींठन करने की कई एक विधियोाँ निर्धारित की थी। उन विधियों को शाखामेद 


संप्रदायप्रवतेन और आयेसाहित्यविध्व॑ंस । (४८१ ) 


कहा करते थे | शाखाभेद के प्रवर्तऊ ही गोत्रप्रवर्तक होते थे । जो विद्यार्थी जिस शाखा 
का अध्ययन करता था, वह अपने को उसी शाखा और उसी शाखा के प्रवर्तक ऋषि के 
गोत्र का कहता था। इसलिए उस जमाने में एक वेद की अनेक शाखाएँ और अनेक 
गेत्र हो गये थे। और अनेक ब्राह्मण अनेक शाखाओं और अनेक गोत्रों में विभक्त हो गये 
थे । परन्तु इस तैत्तिरीय वेद की कोई भी भिन्न शाखा नहीं थी, न इनके कोई नवीन गोत्र 
ही बने थे। इसलिए द्रविडों में शाखाभेद नहीं पाया जाता। शाखामेद के लिए उनके 
यहाँ उसी तैत्तिरीय वेद के तैत्तितीय आरण्पक में लिखा है कि--- 

अस्या: शाखाभेदेन अनुवाकसंख्याभेदो बतेते । 

तत्र द्राविडेरस्याश्वतुःषष्टि संख्याकानुवाका: पठ्यन्ते। 

आन्ध्रेरस्याशीत्यनुवाका: | कणोंटकैरचतुः सप्तत्यनुवाका: । 

अन्येरेकोननवत्यनुवाका: परिपख्यन्ते । 

अर्थात्‌ इसमें शाखाभेद के स्थान में अनुवार्कों की संख्या का भेद रक़्खा गया है। 
इस तत्तिरीय वेद के ६४ अनुवाक द्वाविडों के, ८० आन्ओं के, ७४ कर्णाट्कों के और ८६ 
अन्य तैलज्ञादिकों के हैं | इस प्रमाण से यह स्पष्ट हो गया कि इस वेद की शाखाएँ नहीं हैं। 
साथ ही यह भी सिद्ध हो गया कि, वह समस्त वेद उन्हीं में चरिताथ है और इस वेद का 
आर्य जनता से कुछ वास्ता नहीं है | हम प्रत्यक्ष देख रहे हैं कि किसी भी आये ब्राह्मण की 
शाखा तैत्तिरीय कृष्ण वेद नहीं हे । इसलिए यह वेद इन्हीं का या इनके पूवोचार्य रावणादि 
का बनाया हुआ है। इसके अतिरिक्त समल्ल द्वाविडों के वही गोत्र है, जो अन्य झुद्ध ऋग्वेदी, 
यजुर्वेदी, सामवेदी ब्राक्षणों के हैं| क्‍या कारण है कि तैत्तिरीय से सम्बन्ध रखनेबाला कोई 
गोत्र नहीं है ! कारण स्पष्ट हैकि तैत्तिरीय का किसी ऋषिमुनि से वास्ता नहीं है। वह 
रावणादि द्वाविडों की रचना है और उन्हीं के लिए है | क्योंकि मनुस्मृति में लिखा है कि 
'यक्षरक्षःपिशाचान्न मद्य मांस सुरासवम! अर्थात्‌ मद्रमां। आदि राक्षसों के ही 
खाद्य पेय पदार्थ हैं। उधर चारवाक कहता है कि 'मांपानां खादने तद्न्निशाचरसमी- 
रितम” अथाौत्‌ वेदों में मांताहार निशाचरों का मिलाया हुआ है | इधर हम देख रहे हैं कि 
रावणादि राक्षस मद्यमांसमक्षी थे। अतः वेदों के नाम से मद्रमांस का प्रचार उन्हीं का 
किया हुआ हैं। आगे हम इस रावणादिकृृत तैत्तिरीय साहित्य से मद्ममांस की लीला भी 
दिखलाने का यत्न करते हैं । 
कृष्ण यजुर्वेद के तैत्तिरीय ब्राह्मण में लिखा है कि वाचे पुरुषमालभते! इस पर 

सायणाचार्य माष्य करते हुए लिखते हैं कि वाग्देवताये पुरुष पूरक स्थूलशरीरमित्यथर्थ: 
अर्थात्‌ वाणी के दवता के लिए, पुरुष का वध करे | उसी में फिर लिखा है कि 'ब्राह्मणे 
ब्राह्मणमालभते! इस पर सायणाचार्य कहते हैं कि ब्राह्मणजात्याभिमानी देवस्तस्मे 
कंचित्‌ त्रह्मवचेसयुक्तं ब्राह्मणजातीयं पुरुषमालभते |” अर्थात्‌ ब्राह्मण अभिमानी देवता 
के लिये ब्राह्मवचसयुक्त ब्राझ्णण का वध करे। उसी अंथ में फिर लिखा है कि, ' आशाये 
जामिम्‌ ? । इस पर सायणाचार्य भाष्य करते हुए लिखते हैं कि ' आशाये अलबभ्यवस्तु- 
विषयतृष्णाभिमानिन्ये निवृत्तरजस्कां भोगायोग्यां खियमालभते ? अथांत्‌ अल्भ्य वस्तु 
की तृष्णा के अभिमानी देवता के लिए जिस स्री का रजस्वला बंद हों गया हो, उसका वध 
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करें। उसी में फिर लिखा है कि  प्रतीक्षाये कुमारीस |” इस पर सायणाचार्य कहते हैं कि 
प्रतीक्षेयगा लब्धव्यस्थ बस्तुनो लाभप्रतीक्षणाभिमानिन्ये कुमारीमनूढां कन्या- 
मालभते ? अथांत्‌ लब्ध प्रतीक्षावाले देवतों के लिए कुमारी जो अभी युवा नहीं हुई उसका 
वध करें | इसके सिवा ० तैत्तिरीयापस्तंत्र हिरण्यकेशी ” नामी उसी की एक पुस्तक के कांड ६ 
प्र» १ अ० ८ में लिखा है कि “ पशुनेवाबरुन्धे सप्त ग्राम्याः पशव: सप्तारण्या 
सप्रच्छन्दा ९स्युमयस्यावरुध्ये ! अर्थात्‌ यज्ञ में गाय घोड़ा आदि सात ग्राम्य 
पञ्च, काले हिरण आदि जंगली सात पश्चु अथवा दोनों प्रकार के सात पश्चुओं की योजना 
करे | फिर लिखा है कि आदद ऋतस्य त्वादेव हविः पाशेनाउडरभे० |? इस पर साथण 
के भाष्य में है कि 'साविश्रेण रशनामादाय परोदेक्षिणाबाह्दो परिवीयोध्वेम्रत्कृष्य 
आदद इति। दक्षिणो5घःशिरसि पाशेन क्ष्णया प्रतिमुच्य घषों मानुषानित्युत्तरतो 
यूपस्य नियुनक्ति दक्षिणत ऐकादशिनान्‌ इति। अक्षणया परिहरति वध्य* हि 
पत्यंच प्रतिमुंचति व्यावृत्ये! अर्थात्‌ देवस्य त्वा०? इस मन्त्र से रस्सी लेकर 'तत-वितुः०? 
इस मन्त्र से पशु की दक्षिण बाहु बोधकर ऊपर खींचे पश्चात्‌ आदृद०? इस मंत्र से रस्सी 
को सिर की तरफ ले जाकर दूसरे पेरों को बेधकर पशु को अच्छी तरह जकड़ दे, जिससे 
हिले डुले नहीं | इसके त्राद लिखा है कि बच्चो वे स्वधितिः शांत्ये पाईर्वतृ० |” इसके 
भाष्य में लिखा हूँ ।क 'बपोत्खेदनाथ दक्षिणपारर्वे छिन्द्यात्‌ । शुलू।भ्रेण वां हिन्यात्‌।! 
अभात्‌ उस पशञ्ु के चम को त्रिशूल से निकाले ओर झूल की नोक़ से चर्न्ी जुदा करे | जन्र 
मांत इकट्ठा हो जाय, तत्र 'सुकृतात्तच्छमितारः रृण्वन्तृत सेघ* ज्तपाक पेचन्तु 
अर्थात्‌ शमिता (मांस को साफ करनेवालों) से मांव साफ कराकर पकाया जाबे और 
एतयज्ञस्य यदिडा साभिप्रश्नाति' अथात उस मांस से होम करके शेष मांस को खाया 
जावे । 

इस तैत्तिरीय साहित्य में इस प्रकार पशुहिंसा ओर मांसयजश्ञ तथा मांसमक्षण वी विधि 
का वर्णन है | इसी साहित्य में मद्य (शरात्र) बनाने और पीने की विधि का भी उल्लेख ह। 
वहाँ लिखा है कि अन्नस्य वा एतच्छमर्ू यत्सुरा | यस्य पिता पितामहादि सुरा 
न पिबेत्‌ स ब्रात्यः | अर्थात्‌ दो प्रकार की मदिरा को ,/मिलाकर पिये क्योंकि जिसके 
पिता पितामहादि सुरा नहीं पीते, वे वात्य हैं-नीच हैं। इसके आगे मांत खाकर ओर मच 
पीकर फिर यजमान पत्नी के साथ क्या क्‍या व्यवहार करना लिखा है, वह हम यहाँ नहीं 
लिखना चाहते | 

इस तरह हमने इस तैत्तिरीय साहित्य से अच्छी तरह दिखला दिया कि, उसमें द्रविडों 
ने अपने आचार व्यवहारों का खूब्र वर्णन किया हैं। इतना ही नहीं कि उन्होंने यज्ञों के नाम 
से केवल मद्रमांध ही का प्रचार किया है, प्रत्युत उन्होंने वाममा्गं के समस्त अज्भ-उपाड़ों 
का प्रचार किया है। यह बात सत्र पर विदित है कि, रावण लिंगपूजक था | वाव्मीकि रामायण 
में लिखा है कि--- 

यत्र यत्र प्रयाति सम रावश़ो राक्षसेश्वरः । 
जाम्बूनदमय लिड्ड तत्र तत्र सम नीयते। 

अथांतू रावण जहाँ जहाँ जाता हैं, वहाँ वहाँ सुवरणमय लिंग ले जाता है। दूसरी जगह 

लिखा हैं कि 'वालुकाबेदिमध्ये तु तहिंगं स्थाप्य रावणः”। अर्था! बाढू की वेदी पर 
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रावग ने लिंग की खापता की। इन वर्णनों से ज्ञात होता दे कि वह लिंग की पूजा 
करता था | उसकी जाति में यह रिवाज आज तक प्रचलित है। दक्षिण के कमाडी छोग 
सोने, चांदी ओर पाषाण झे लिंग गले में डाले रहते हैं| इसी लिंगपूजा से ही 
शिवलिंग की पूजा प्रचलित हुई है। रायब्रहादूर चिन्तामणि विनायक वैद्य, एम्‌० ए.० 
“भआरतमामांसा? के एष्ठ ४५२ में लिखते हैं कि, एसा मानने के लिए गुंजायश है कि 
लिंगपूजा बहुधा अनाये छोगों में बहुत दिन से प्रचलित थी और आयों ने उस पूजा का 
शड्भूर के स्वरूप में अपने धर्म में समावेश कर लिया ।' इसी तरह “भारतवष का 
इतिहास” भाग १, पृष्ठ ६८ में श्रीमान्‌ मिश्रतन्धु लिखते हैं कि, प्राचीन ग्रन्थों के अवछोकन से 
इतना अनुमान होता है कि यह अनार्य छोग भूत, प्रेत, परत और इृक्ष आदि को पूजते 
थे | आयेमत में रुद्र, काली आदि के पूजनविधान तत्काल्कि अनाये॑ मत के छाया से 
समझ पड़ते हैं ।' अतः यह स्पष्ट हो गया कि वाममार्ग का पूरा सामान अनार्य जातियों 
से ही आया है। क्योंकि 'कुलार्णव! में लिखा हुआ है कि--- 
मद्ममांसविहीनेन न कुयात पूजन शिवे। 
न तुष्ियासि वरारोहे भगलिद्ञासतं बिना । 

अथांत्‌ है पार्वती | मद्यमांस के बिना मेरी (शिव की ) पूजा न करना चाहिये। मैं 
विना. .... . के सन्तुष्ट नहीं होता | यह घणित पूजा आफ्रिकानिवासी प्राचीन सीरियन छोगों 
में प्रचलित थी | वहाँ से आये हुए रावणादि के चरित्र से भी यही बात पाई जाती है! 
इसलिए, यह बात निर्विवाद हो गई कि, आरयों में वाममाग का प्रचार अनायों से ही आया 
है ओर इसी वाममार्ग को छेकर इन्हीं द्वविडों के द्वारा भारत देश में अनेक अवैदिक 
मतमतांतर फ्रचलित हुए हैं। यहाँ हम थोड़ासा मतमतान्तर अर्थात्‌ सोरे सम्प्रदायप्रवर्तन का 
इतिहास लिखते हैं और दिखलाते हैं कि भारत देश में किस प्रकार ऐसे मतमतान्तरें और 
सम्प्रदायों की प्रवृत्ति हुई ओर उससे आये जाति को हानि पहुँची । 


सम्प्रदायप्रवतेन । 


ऊपर हम यह दिखला आये इ कि आस्ट्रेल्यानिवासी अनाय छोग, मौका पाकर 
द्रावेड दोकर ब्राक्मण बन गये और अपने देश तथा जाति के असभ्य और अनाये आचार- 
विचारों को आरयों में वेद, धर्म और यज्ञ आदि के नाम से प्रचलित किया । वही आचार- 
विचार पहले पड़ोसी देशों में ओर फिर उड़ीसा, बंगाल, मध्यप्रदेश, महाराष्ट्र आदि में धीरे 
धीरे प्रचलित हुए | क्योंकि यद्ट निश्चित ब्रात है कि मनुष्यजाति यदि धर्म, शासन और सामाजिक 
चन्धनों से सीधे रास्ते पर न चलाई जाय, तो वह पतित होकर अनाचारिणी हो जाती है। 
विशेष कर ऐसी स्थिति में जब्र उसका धर्म और समाज खुद ही अधर्म और अनाचार को 
कतेव्य तथा में क्षप्रद मान ले, ऐसी दशा में उत्तम मनुष्यों को भी ब्िगड़ने में देर नहीं लग 
सकती । उत्तम भनुर्ष्या को ब्रिगाड़नेवाले दुष्ट मसुष्य पहिले स्वयं दिखाने को उत्तम बनते हैं और 
फिर धोरे धीरे अपना दुष्ट स्वभाव उत्तम मनुष्यें। में दाखिल करते हैं । नवीन सिद्धान्त के प्रचार 
करनेवाल्लों न हमेशा से इसा रीति का अवलम्बन किया है | उनका सिद्धान्त ह कि जिस 
जाति को अपने सिद्धान्त सिखलाना हो, उसकी भाषा में ऐसे ऐसे ग्रन्थ लिखे जायें, जिनमें 
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तीन बातों का सम्मिश्रण हो | पहिली बात यह हो कि, उतत जाति के जो सिद्धान्त अपने 
प्रचार में बाधक न हों, वे सब्र मान लिए जायें । उनकी प्रशंसा की जाय और विस्तार से उसका 
वर्णन किया जाय | दूसरी बात यह हो कि उस धर्म की सूक्ष्म बातें जो सर्वस।धारण की 
समझ में न आती हों, उनका अभिप्राय बदल कर उसमें अपने मत की आवश्यक बातें 
मिश्रित करके गूढ भाषा में वर्णित की जायँ ओर तीसरी बात यह हो कि साधारण बातों 
का खण्डन करके उनके स्थान में अपनी समस्त बातें भर दी जायें | ये तीनों बाते इस क्रम 
से डाली जायेँ कि पहली बात बहुत विस्तार से हो, दूसरी साधारण हो और तीसरी 
बहुत ही न्‍्यून परिमाण में हो | इस प्रकार का बन्दोत्रस्त करन से एक जाति दूसरी जाति 
में अपने सिद्धांतों का प्रचार कर सकती दै। ये सिद्धान्त इतने व्यापक और सच्चे हैं कि 
नवीन सिद्धान्तप्रवर्तों! को, यदि वे बुद्धिमान्‌ है तो, काम में लाना ही पड़ता है। हम 
जिन जिन जातियों का साहित्यप्रचार इस प्रकरण में लिखना चाहते हैं, यद्यपि इन सत्रों 
ने इस सिद्धांत का अनुकरण किया है, तथापि यह बात द्रविडों के सिद्धतप्रचार में 
विशेष रूप से देखी जाती है | द्रविडों ने आयों के विधार्सों को इसी क्रम से त्रिगाडा है। 
यह बात आयों के दाशनिक विषयों के अबल्येकन से अच्छी तरह ज्ञात हो जाती है। 
उपनिषद्‌ , गीता और वेदान्तदर्शन में अनायदशन का मेल बहुत ही स्पष्ट रूप से 
दिखलाई पड़ता है। अतः हम यहाँ इस प्रस्थानत्रयी की विस्तृत आलोचना करके दिखलाना 
चाहते हैं कि, किस प्रकार आर्य उपनिषदों में आसुर उपनिषें का मिश्रण हुआ है। 

हम गत पृष्ठों में लिख आये हैं कि, पूर्व काल ही में मद्रासप्रान्त में आस्ट्रेलिया, आफ्रिका 
और मेतोपोटामिया की हिद्दाइट जाति का जमाव हो गया था | इस जमे हुए द्रविडदल में 
असीरिया और मिश्र के असुरों के ही जैसे आचार और विचार अच्छी तरद भेरे हुए थे, 
क्योंकि एक ही स्थान में उत्पन्न होने से इन सबके आचारविचार एक समान दो थे । उन 
विचारों में जो विचार दर्शनशास्त्र से सम्बन्ध रखते थे, वही आमुर उपनिषद्‌ कहलाते थे। 
इस आसुर उपनिषद्‌ का जिक्र छान्दोग्य उपनिषद्‌ में है। वहाँ लिखा है कि असुराणां 
होषा उपानिषदः अर्थात्‌ यह असुरों का उयनिषद्‌ है। हससे प्रतीत होता है कि 
उपनिषदों में आसुर उपनिषद्‌ का समावेश है। उपनिषदों में ही नहीं, वह गीता और 
ब्रद्मसूत्रों में मी मिश्रित है। कहने का मतलबत्र यह कि उपनिषद्‌ , गीता और वेदान्तदशेन 
जिन्हें प्रस्थानत्रयी कह्ा जाता है, कुछ अंशों में आसुरी विचारों से भरे हुए ६। इस 
प्रस्थानत्रयी की आलोचना करने के पूर्व जान लेना चाहिये कि इसका यह नाम क्यों रक्खा 
गया है। 


प्रस्थानत्रयी नाम बौद्धों के त्रिपियक नाम की नकल है । जिस प्रकार बौद्धों के तीन 
प्रकार के साहित्य को त्रिपिटक कहते हैं, उसी प्रकार बरेदान्त से सम्बन्ध रखनेवाले तीन 
प्रकार के साहित्य को प्रस्थानत्रयी कहते हैं और जिस प्रकार आसुर धर्म इटने के लिए 
त्रिपियक की योजना हुई थी, उसी तरह आधघुर धर्म की पुनः प्रतिष्ठा के लिए प्रस्थानत्रयी 
की योजना हुई है। त्रिपिटक बौद्ध साहित्य है, पर वह साहित्य जिस प्राचीन, साहित्य के 
आधार पर तैयार हुआ है, वह चारवाक का बाहँस्पस्य साहित्य हैं। आसुरी आचार का 
सब्रसे प्रथभ खण्डन करनेवाला चारबाक ही हुआ है । उसी ने कद्दा है कि-- 


सम्प्रदायप्रवतेन । (४८५ ) 
पशुश्चेन्निहतः खगे ज्योतिष्टोमे गमिष्यति । 


स्वपिता यजमानेन तत्न कस्मान्न हिंस्यते । 

अर्थात्‌ यदि यश में मारा हुआ पद्चु स्वर्ग को जाता है, तो यजमान अपने पिता को 
मारकर स्वर्ग को क्यों नहीं भेज देता! बृहस्पति कहता है कि 'मांसानां खादन 
तद्श्निशाचर समीरितस |? अर्थात्‌ वेदों में मांताहार निशाचरों का मिलाया हुआ है। 
इसलिए. वह कहता है कि “त्रयो वेदस्य कतोरः भण्डधूतेनिशाचरा: ।' अर्थात्‌ 
उपयुक्त प्रकार के मांसमद्यविधानयुक्त तोनों बेद धूत और निशाचरों के बनाए हुए हैं । 
उसने केवल कहा ही नहीं, प्रत्युत जिन वेदों में इस प्रकार की लीला है, उनमें कहे 
हुए धर्म कर्म आदि सभी शिक्षाओं का खंडन करते हुए. वह उनसे अछग हो गया और 
अलग होकर अपना एक सम्प्रदाय खड़ा कर दिया, जिसके द्वारा आसुर धर्म का खंडन 
होता रह | इसी सम्प्रदाय के उपदेशों ने बौद्ध और ज्रैन सम्प्रदायों की खष्टि की। इनमें 
बोद्धों ने बडी उन्नति की | उनका मत समस्त भारतवर्ष में फेल गया और पॉँच छे सो 
वर्ष तक धूम से प्रचडित रहा | इस बीच में जो कुछ साहित्य तय्यार हुआ, वह तीन 
भागों में विभक्त किया गया ओर उसी का नाम त्रिपिटक रकक्‍्खा गया। किन्तु मद्रासप्रान्त 
में एक गोष्ठी थी, जो असुर धर्म का फिर से प्रचार करना चाहती थी। इस गोष्ठी का 
मूल प्रचारक बादरायग था | इसी की शिष्य और वंशपरम्परा में स्वामी श्री आदि शड्डराचाये 
का जन्म हुआ। "[॥० 2०७ ० छैीश्यार&7 नामी अन्थ के लेखक ने इस वंशपरम्परा 
के विषय में लिखा है कि बादरायण के झुक, झुक के गोडपाद, गोडपाद के गोविन्द और 
गोविन्द के शह्ढराचार्य हुए | शह्ढराचाये के द्वारा जिस साहित्य का विस्तारपूर्वक प्रचार 
हुआ, उसका मूल सम्पादक बादरायण ही था। बादरायण द्वारा सह्लुल्ति वेदान्तदशेन 
प्रसिद्ध है । 

हमारा अनुमान है कि गीता ओर उपनिषदों में भी मिश्रण इसी गोष्ठी के द्वारा हुआ है । 
इस प्रकार से यह समस्त मिश्रित साहित्य तैयार हुआ और इसी मिश्रित साहित्यद्वारा 
श्री शझ्लूराचाय ने प्रचार किया । उनके प्रचार से प्रभावित होकर कई राजाओं ने बौद्धों को 
नष्ट कर दिया। माधवाचार्यक्रत “शद्भुरदिग्विजय” में लिखा है कि उस समय राजाओं का 
हुक्म था कि, दिमालय से लेकर समुद्रपयन्त बसे हुए आबाल्वृद्ध बौद्धों को जो न मोरे 
वह मृत्युदण्ड के योग्य है २ | इस सख्ती का फल यह हुआ कि भारतवर्ष में ब्ौद्धों का अभाव 
हो गया | इस प्रचार में सुविधा उत्पन्न करने के लिए शहझ्डराचार्य ने पूवरचित साहित्य के 
तीनों विभागों का भाष्य कर दिया। अतः सभाष्य उपनिषद्‌ , गीता और ब्रह्मसूत्र प्रस्थानत्रयी 
के नाम से प्रसिद्ध हो गये । 

हमारा हृठ विश्वास है कि यदि वेदों का कोई विरोधी है, यदि आये सभ्यता का 
कोई नाश करनेवाला है और यदि आसुरी भाव फैलाकर जाति का कोई पतन करनेवाला है, तो 
वह प्रस्थानत्रयी का मिश्रण ही है। इसी की आड़ से देश में अनेकों संप्रदाय, अनेकों अनाच,र 
और अनेक भ्रम फैले हुए. हैं । आज तक श्रति, स्मृति और दर्शन आदि गम्भीर शब्दों से 


कममन 3. पकने तन जननननननतान>ण०+ किन >+-_-न नल ननजओ. ">+>ज >-०-न्‍न्‍न्‍-कन 


» आसेतुरातुषाराद्रियोद्धानां चृद्धबालकम्‌। 
न हन्ति यः स हन्तव्यों भृत्य इत्येब रंन्ृपाः। (शंकरदिग्विजय) 


(४८६ ) बैदिक सम्पात्ति। 


प्रभावित होकर असली बृत्तांत को जानते हुए भी किसी ने इन ग्रन्थों के विरुद्ध कलम नहीं 

उठाई | सबने अर्थ बदछ कर अपनी बातों को सिद्ध करने की झठ़ी पेरवी की है। पर 

अन्न वह समय नहीं है| हम चाहते हैं कि इस प्रस्थानत्रयी का भेद खोल <ैं ओर इन तीनों 
ग्रन्थों की असलियत लोगों के सामने रख दें । 


प्रस्थानत्रयी की पड़ताल । 


जिस समय वर्तमान प्रस्थानत्रयी का सम्पादन हुआ, उस समय न तो यह रूप इन 
उपनिषदों का था और न गीता तथा व्याससूत्रों का ही। हमारा विश्वास है कि सनातन 
से संहिताओं के मन्त्रों को ही श्रुति कहा जाता था | क्योंकि सत्र छोग उन्हीं को आज तक 
सुनते सुनंत आ रहे हैं| उपनिषद्‌ तो आह्मणों के कतिपय भाग हैं, जो ऋषियों के बनाये 
हुए. हैं। गीता में ही लिखा हुआ है कि, “ऋषिभिवेहुधा गीत॑ छन्दोभिर्बिविधेः पृथक्‌ |! 
अर्थात्‌ अलग अलग हन्दों में उपनिषदों को अनेक क्रषियों ने कहा है | यही सत्र छन्द 
बह्ासूत्रों में ग्रथित किए गये हैं | इस वाक्य से ही उपनिषदों की असलियत प्रकट हो जाती 
है कि, वे वेद नहीं प्रत्युत ऋषिप्रणीत ग्रन्थ हैं | शंकराचार्य स्वामी ने प्रायः सब्र प्रमाण इन्हीं 
उदनिषदों से ब्ह्मसूत्रेंके भाष्य में उद्धत किए हैं। जिस प्रकार उपनिषें ति बनाई गई, 
उसी तरह गीता को स्मृति बनाया गया | पर गीता को अभी किसी मे स्मृति कहीं नहीं कहा । 
प्राचीन समग्र की स्मृतियाँ मनु, याशवल्क्य आदि हैं, पर इनमें वे बातें वर्णित नहीं हैं, 
जिनकी आवश्यकता बादरायण-गोष्टी को थी | जिस प्रकार संहिता में आवश्यक बातों के न 
मिलने से उपनिषंदे अति बनीं, उसी तरह स्मृतियों में वे बातें न मिलने से स्मृति के लिए 
गीता ढूँठ निकाली गई और बनाई गई । व्याससूत्रों में जहाँ स्मृति के प्रमाणों को 
दरकार पड़ी है, वहाँ श्रीशंकराचार्य ने गीता के ही छोक उद्धुत किये है। इस तरह से इस 
नवीन श्रुति स्मृति की सृष्टि करके सिद्धांतों को दाशनिक विचार्रों से पुष्ट करने के लिए 
ब्रह्मसूत्रों की रचना हुई | कहा नहीं जा सकता कि वेदव्यास का लिखा हुआ कोई सूत्रग्रन्थ 
था | यदि था तो उसमें बहुत थोड़े सूत्र थे | वर्तमान ब्रह्मसूत्रों के बहुत से सूत्रों में तो 
केवल उक्त उपनिषद्‌ और गीता में आये हुए शब्दों का खुलासा ही है, अथवा उन श्रुतियों 
पर दाशनिक प्रभाव डाला गया है, जो आसुर उपनिषद्‌ से ली गई हैं। इस तरह से 
प्रस्थानत्रयी बनी है। आंगे हम उक्त तीनों अन्थों का विस्तारपूक वर्णन करके दिखलांते हैं 
कि, इनमें किस प्रकार आसुर सिद्धांत भरे हुए हैं और किस प्रकार उनको हिन्दुओं ने 
स्वीकार किया है। 


उपनिषद्‌ , गीता और ब्द्षसूत्रों में मुख्य उपनिषद्‌ ही हैं। क्योंकि यह प्रसिद्ध ही है 
कि कृष्ण भगवान्‌ ने उपनिषद्‌ रूपी गौओं को दृहकर गीतारूप दुग्ध अजुन को पिलाया 
और यह भी प्रसिद्ध है कि उपनिषदों में गाए. हुए. पद द्वी ब्ह्मसूत्नों में पिरोये गये है। 
तात्यययह कि गीता और वेदान्तदर्शन बिलकुल ही उपनिषदों के आधार पर है। इसलिए 
उपनिषदी की ही आलोचना से यद्यपि दोनों की आलोचना हो जाती है, तथापि हम 
उपनिषदों के साथ साथ थोडाबहुत गीता और ब्रक्षसूत्रीं की भी आलोचना करते चढेंगे। 
ये उपनिषद यों तो सेकड़ें है, पर श्रीशंकराचार्य ने दश उपनिषदों पर ही भाष्य किया 


सम्प्रदायप्रवतैन । (४८७ ) 


है| इससे इन दर्शो।! की मर्थादा अधिक मानी जाती है। इन दर्शों उपनिषदों में आसुर 
उपनिषद्‌ का मिश्रण है। आसुर भाग वेदें। की उपेक्षा करते हैं, ब्राह्मणों की निनन्‍्दा करते 
हैं, यशों के करनेवालों को गालियां देते हैं और अनाचार का प्रसार करते हैं | आंगे हम 
इन तमाम बातों को एक एक करके दिखलावैंगे और साथ साथ गीता और उपनिपदों की 
भी पड़ताल करते चढेंगे | हमारी इस आलोचना के दो विभाग होंगे। पहिले विभाग में 
गीता और उपनिषदों में मिश्रण दिखलाबेंगे और फिर दूसरे विभाग में दिखलावेंगे कि यह 
मिश्रण असुरों का किया हुआ है और इस समालोचना के अन्त्म अह्मसूत्रों की जॉच करेंगे । 


” गीता ओर उपनिषदों में मिश्रण । 


जिन दश उपनिषदों पर श्रीशंकराचार्य ने भाष्य किया है, उनमें सबसे प्रथम 
इंशोपनिषद है । यह बाजसनेयी झुक्क यजुर्वेद का .चालीसवोँ अध्याय है और “इंशावास्य! 
वाक्य से आरम्भ होता है, इसलिए ईशोपनिषद्‌ कहलाता है। यह मूल संहिता में से 
लिया गया है, इसलिए उसका स्थान सर्वप्रथम है | परन्तु इस में डेढ छोक की मिलावट की 
गई है । वेद में है कि--- 


हिरिण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ । 

- याउसावादित्ये पुरुष: सोडसावहम्‌ ।। ( यजुर्वेद ) 

पर प्रचलित उपनिषद्‌ में इसी मन्त्र के बीच में डेढ़ छोक मिलाया गया है । मिलाया 
हुआ डेढ़ छोक यह हें--- 

तत्त्व॑ पूपन्नपावणु स्यधमोय दृष्टये । 
पूषन्नेकर्ष यम्र सूये प्राजापत्य व्यूह रइमीन्‌ समूह । 
तेजो यत्ते रूप॑ कल्याणतमं तत्ते पदयामि । 
यो5सावसो पुरुष: सो5हमस्मि । ( ईशोपनिषद्‌ ) 


कुछ लोग कहते हैं कि ईशोपनिषद्‌ काण्वशाखा से ली गई है और ऊपरवाला डेढ़ 
लोक काण्वशाखा में है । इमने भी काण्वशाखा देखी है, उसमें वह डेढ़ छोक है परन्तु यह 
डेट छोक काण्वशाखा से नहीं लिया गया। हमारा तो अनुमान है कि यह काण्वशाखा 
में मी बाहर से है आया है। आजकल यह बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में मिलता है। पर 
कहा नहीं जा सकता कि ब्राह्रणँ अथवा आरण्यकों में यह कहाँ से आया है | इस समय 
यह बुहृदारण्यक के ५। १५। १ में ज्यों का त्यों उपस्थित है। बहदारण्यक उपनिषद्‌ में 
आसुर उपनिषद्‌ का अपरिमित मिश्रण है। इसलिए यह भी आसुर उपनिपदों से ही आया 
है, क्यों कि इसकी रचना भी विचित्र ही है | यजुवेद अध्याय ४० के जो अन्य मन्त्र हैं, 
उनके उन्‍्दों का वजन बराबर ओर सह्दी है, पर यह तो गद्य-पद्म का एक विचित्र मिश्रण 
है, जो वाक्यरूप से लिख दिया गया है | इसका मिश्रण क्‍यों किया गया है, इस बात 
पर यहाँ विचार करने की आवश्यकता नहीं है। यहाँ तो केवछ मिश्रण ही दिखलाना 
है, जो इस डेढ़ छोक से स्पष्ट हो रहा है। इस मिश्रण में कितनी बड़ी धृष्टता है, यह 
प्र्यक्ष ही दिखलाई पड़ रहा है। जिस स्तोत्र का मूल--बेद--मौजूद है, जिस वेद 
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के एक एक अक्षर की गिनती मौजूद है और जो वेद, वेदपात्रों को कण्ठ है, जन्र 
उसमें प्रक्षेपष करने की हिम्मत पड़ गई, तो वे लावारिस उपनिषद्‌ जिनका 
मूल भी अबन्र ब्राक्णग्रन्थों में नहीं मिलता, किस स्थिति में होंगे, उनमें क्‍या क्‍या 
मिलाया गया होगा और उस मिलावट में आसुर उपनिषद्‌ की कितनी मात्रा होंगी, कौन 
निणेय कर सकता है ! यद्यपि मिलावट में हूँढना कठिन है, तो भी कुछ मिले हुए ऐसे 
स्थल हैं, जिनके देखने से तुरन्त ही ज्ञात हो जाता है कि इनमें मिलावट है। यहाँ हम 
दो एक नमूने दिखलाने का यत्न करते हैं। 

मुण्डक उपनिषद्‌ का तृतीय मुण्डक पूर्ण वैदिक है। इसमें नवम खण्ड' का एक कछोक 
ऋचा के नाम से लिखा गया है। सभी जानते हैं कि वेद के मन्त्र ही ऋचा केहलाते हैं पर 
जो छछोक ऋचा के नाम से लिखा गया है, उसका चारों वेदों में कहीं पता नहीं है । इससे 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि यह छोक कहीं बाइर से लाकर ऋचा के नाम से प्रक्षेप किया 
गया है प्रक्षेप करनेवाले वैदिक न थे | यदि वैदिक होते, तो प्रक्षेप में ऐसी गलतियाँ न 
होतीं। उनके वैदिक ज्ञान की अनभिज्ञता का एक नमूना तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में भी है । 
मिश्रण करनेवालों ने तैत्तिरिय उपनिषद्‌ में वेदों से सम्बन्ध रखनेवाली एक भूल की है। 
तैत्तिरिय उपनिषद्‌ १५२ में लिखा है कि 'भूरिति वा अप्निः भुवरिति बायुः सुबरि- 
त्यादिलः । भूरिति वा ऋचः भुव इति सामानि खुवरिति यजू*षि! अथांत्‌ भू: 
अग्नि है, भुवः वायु है और स्वः आदित्य है। भूः ऋग्वेद है, भुवः सामवेद है और स्वः 
यजुर्वेद है | यहाँ भुवः को सामवेद और स्वः को यजुर्वेद बतलाना समस्त वैदिक संस्था 
के विरुद्ध है। वेदों में सर्वत्र भुवः वायुस्थानी होने से यजुर्वेद ही से सम्बन्ध रखता है 
और स्वः आदित्यस्थानी होने से सामवेद ही से सम्बन्ध रखता है। क्योंकि वैदिक 
साहित्य में सर्वत्र यही लिखा हुआ है कि “अग्रेऋेग्वेदो बायोयेजुर्वेदः सूयोत्‌ सामबेदः ।? 
अर्थात्‌ अम्रि से ऋग्वेद, वायुसे यजुर्वेद और सूर्य से सामबेद का सम्बन्ध है। किन्तु इस 
समस्त वैदिक संस्था के विरुद्ध, तैत्तिरिय उपनिषद्‌ भुवः को सामबेद और स्व: को यजुर्वेद 
से सम्बन्ध बतलाता है, इसलिए. मिश्रण करनेवाले की वैदिक अनभिज्ञता प्रकठ होती है । 
मिश्रण करनेवालों का वैदिक जश्ञान इसी तैत्तिरिय उयनिषद्‌ के आरंभ से भी प्रकट 
होता है। तैत्तिरिय उपनिषद्‌ के आरंभ में लिखा है कि “नमस्ते वायो त्वमेव प्रत्यक्ष 
ब्रह्मासि ।! अथांत्‌ हे वायु [ तू ही प्रत्यक्ष ब्रह्म है, अतः तुमको नमस्कार है। इस पर 
भाष्य करनेवाले “वायु” शब्द का अर्थ परमात्मा करते हैं, परन्तु यहाँ तो ब्रह्म के साथ 
प्रत्यक्ष! शब्द रक्‍्खा हुआ है, इसलिए इसका अर्थ परमात्मा नहीं हो सकता। ब्रह्म को 
कभी किसी ने साक्षात्‌ नहीं किया | वह तो आत्मा से ही जाना जाता है। इसलिए यह 
प्रत्यक्ष शब्द इस भौतिक वायु--हवा--के ही लिए आया है। प्रत्यक्ष वायु को नमस्कार 
करनेवाले ब्रह्मविद्या के कितने पण्डित थे और उनको वैदिकता का कितना ज्ञान था, यह 
इसी से जाना जा सकता है और मिलावट का निश्रान्‍न्त अनुमान सहज ही हो 
सकता है। , 

इसके अतिरिक्त उपनिषदों के परस्परविरोधी वाक्यों ओर विरोधी सिद्धांतों से भी 
मिश्रण ज्ञात हो जाता है। साधारण मनुष्य भी अपनी बात में विरोध बचाने का यतन करते 
है, किन्दु बल्मविद्या के आचारयद्वारा यदि विरोध रखनेवाले सिद्धांत पास ही पास मिले तो यही 


सम्प्रदायप्रवर्तन । ( ४८९ ) 


समझना चाहिये कि दोनों विचार दो भिन्न भिन्न संप्रदायों के आचारयों के हैं। बृहदारण्यक 
१।१ में लिखा है कि आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीक्नान्यत्किचन मिषत्‌' अथांत्‌ 
आरंभ में एक आत्मा ही था ओर दूसरी चीज जरा भी नहीं थी। इसके विरुद्ध छान्देग्य 
६।१।१ में लिखा है कि-- 

सदेव सोम्येदमत्न आसीदेकमेकद्वितीयम्‌ ।? अर्थात्‌ आरंभ में एक अकेला सत्‌ ही 
था और दूसरी चीज नहीं थी। इन दोनों विरोधी सिद्धांतों का मतलब यह है कि एक आचार्य 
कहता है कि सृष्टि के पूर्व केबल एक आत्मा ही था और दूसरी वस्तु जरा भी नहीं थी अर्थात्‌ 
दूसरी वस्तु का अत्यन्ताभाव था और दूसेर सम्प्रदाय का आचाये कहता है कि नहीं, आरंभ 
में केवल एक सत्‌ ही था | उसी से यह समस्त सृष्टि हुई । परन्तु इन दोनों के विरुद्ध 
उसी छान्दोग्य ६।१।१ में लिखा है कि 'तद्धैक आहुरसदेवेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीये 
तस्मादसतः सदजायत ।” अर्थात्‌ एक कहता है कि आरंम में एक अकेला असत्‌ ही 
था। उसी से सत्‌ की उत्पत्ति हुई ।|एक कहता है कि एक अद्वितीय सत्‌ ही पढ़िले 
था पर दूसरा कहता है कि पहिले एक अद्वितीय असन्‌ दही था, उसी से सत्‌ 
हुआ | इस सत्‌ असत्‌ की बहस पर हान्दोग्य ६।२।२ में यह दलील दी गई है कि “कथ- 
मसतः रूुज्जायेत। सतक्त्वेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वधितीय॑ त-तेजोड्सजव्‌ 
तदापो5सृजत्‌ ।” अथात्‌ असन्‌ से सत्‌ कैसे हो सकता है ! अतः आगे एक अद्वितीय सतू 
ही था, उसी स अभि और जल की उत्पत्ति हुई है।इस विवाद से पाया जाता है कि 
उस जमाने में आत्मा, सत्‌ और असनू पर विश्वास करनेवाले तीन सम्प्रदाय थे। एक बह्म 
से, दूसरा सत्‌ से और तीसरा असन्‌ से संसार की उत्पत्ति मानता था। एक कहता था कि 
आरंभ में ब्रह्म ही था, अन्य वस्तु न थी। दूसरा कहता था कि सत्‌ अथान्‌ दूसरी 
वस्तु (प्रकृति) ही थी और उसी से सृष्टि हुई और तीसरा कहता था कि यह दूसरी वस्तु 
भी नहीं थी, केवल असत्‌ से ही अर्थात्‌ अभाव (झून्य) से ही सत्‌ अथात्‌ दूसरी वस्तु की 
उत्पत्ति हुई | 

सत्‌ ओर असत्‌ शब्द बड़े मार्के के हैं। इनके दो दो अर्थ हैं। सत्‌ का एक अर्थ 
भाव अथोॉव्‌ अस्तित्व है ओर दूसरा अर्थ सृष्टि की वर्तमान दशा है | इसी तरह असत्‌ शब्द 
का एक अर्थ अभाव अर्थात्‌ झनन्‍्य है ओर दूसरा सृष्टि पूबे की प्रल्यदशा है| ऊपर 
उपनिषद्‌ के जिन सत्‌ ओर असत्‌ का वर्णन है, वे भाव और अभाव ही अर्थ रखते हैं। 
क्योंकि कहा गया है कि असत्‌ से तेन और जल केसे उत्पन्न हो सकता है | इस तेज और 
जल की दलील से स्पष्ट हो जाता है कि ये सत्‌ ओर असतू प्रकृति के ही डिए. हैं ओर 
भाव तथा अभाव ही अर्थ रखते हैं। परन्तु वेदों में असतू शब्द अभाव (झून्य) अथवा 
प्रछयदशा के अर्थ में भी आता है। ऋग्वेद में लिखा है कि “नासदासीन्नो सदासीत्‌, 
नासीद्रजः तम आसी-तमसा गूढमगे' अभथ्रांत्‌ न असत था, न सत्‌ था ओर न रज था, 
प्रत्युत तम ही तम था। यहाँ सृष्टथारम्म के पूर्व का वर्णन करते हुए. कह्य गया है कि उस समय 
असत्‌ नहीं था, अथोत्‌ उस समय अभाव या झून्य नहीं था ओर सत्‌ तथा रज भी नहीं 
था | फिर क्‍या था १ कहते हैं कि उस समय तम ही तम था | इसके विरुद्ध ऋग्वेद १०। 
७२।३ में कहा गया है कि “देवानां युगे प्रथमेड्प्ततः सदज्ञायत ।” अर्थात्‌ आरम्म- 
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कालिक देवकाल में असत्‌ से ही सत्‌ हुआ और उससे ही सृष्टि हुईं +। यहाँ असत्‌ शब्द 
अभाव अर्थ में नहीं, प्रयुत सत्‌, रन ओर तमवाले सत्‌ के विरुद्ध, वर्तमान सृष्टि की 
पूर्वांवस्था के अर्थ में आया है। यहाँ असत्‌ का अर्थ अभाव (झृध्य) नहीं है। इन दोनों 
प्रमाणों से शात हुआ कि सत्‌ आर असत्‌ के दो दो अथ हैं। एक अर्थ भाव अभाव का आर 
दूसरा सत्‌ , रज तम का । यद्यपि सतू , रज, तम के विषय में भी लोगों में श्रम फला हुआ है, 
परन्तु ऊपरवाले ऋग्वेद के प्रमाण से ज्ञात हुआ कि सत्‌ , रज, तम सृष्टि की स्थितिया है। सत्‌ , 
रेज, तम के इस जटिल प्रश्न को श्रीमद भागवत ने बहुत ह्वी अच्छी तरह सुलझाया । वहों 
लिखा है कि--- 

सत्त्य॑ त्रिलोकास्थितये स्वमायया । बिभर्थि शुकुं खु वणमात्मनः । 

सगांय रक्त रजसोपबृंहितं । कृष्ण च वणे तमसा जनात्यये । (भागवत १०।३ ३०) 

अर्थात्‌ दे भगवन्‌ ! आप अपनी माया से त्रिलोक की रक्षा के लिए सात्तिक-शुक्त- 
रूप घारण करते है, सृष्टि के हेतु सर्गारंभ में राजस गुणप्रधान रक्त रूप धारण करते हैं 
और नाश के लिए तामस गुणप्रधान कृष्ण रूप को धारण करते हैं। इस छोक से स्पष्ट हो 
गया कि बनी दुई सृष्टि सत्‌ है और इसका रूप शुक्ल है। बनने के समय सृष्टि की 
आदि में यह सृष्टि राजस है और इसका रंग छाल है और प्रल्य के समय यह तम है 
तथा इसका रूप कृष्ण है | झुक्क, रक्त और कृष्ण रंगों की उपमा देकर रात, प्रभात 
और दिन के अलड्भार स सृष्टि की तीनों स्थितियोँ समझा दी गई हैं। दिन का रंग 
झुक है और वह बनी हुई सृष्टि की तरह है, अतए्व वह सतू की दशा में है। प्रभात 
के ऊषाकाल का रंग लाल है ओर वह सृष्टधारम्म की तरह ह, अतएव रज की 
दशा में है और रात का रंग श्याम है, वह प्रलय की तरह है, इसलिए. वह तम कहलाता हैं। 
अरथाव्‌ सृष्टि की स्थिति सत्‌ है, सष्ठयारम्म रज है ओर ग्रल्यदशा त्म है। 

सृष्टि की स्थिति, सृष्टि का आरंभ आर सृष्टि की प्रढथ आदि दशाएँ सब भोतिक 
( (७६2४७) ) ही हैं, इसलिए यह सत्‌ू, रज, तम भी भोतिक ही ह-प्रकृति ही है। 
इसीलिए प्रकृति को कहा गया है कि “अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां' अर्थात्‌ एक न 
उत्पन्न होनेवाली प्रकृति है, जिसकी कार्यदशा झ॒क्त है, आरंभ रक्त है ओर आरंभपूर्व 
दशा कृष्ण है। इस वाक्य ने बेद के मंत्रों का भाव स्पष्ट कर दिया है। वेद में जो कहा 
गया है कि असत्‌ नहीं था, उसका यही मतलब है कि अभाव नहीं था, प्रत्युत “ अजा ! 
अर्थात न उत्पन्न होनेवाली प्रकृति थी | उसीमें कहा गया है कि शत्‌ और रज भी नहीं था। 
इसका मतलब्र यही है कि उस समय न तो सूष्टि की वर्तमान स्थिति ही थी और न 
सृष्टि का आरंभ ही था । परंतु मंत्र कहता है कि, उस समय तम ही तम था। इसका 
मतलब यही है कि उस समय प्रल्यदशा थी। तात्पय यह कि उपनिषद्वाक्य के 
सत्‌ और असत्‌ शब्दों से परमात्मा का कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। परमात्मा के लिए. सप्‌, 
असन्‌ दाब्दों का प्रयोग होता ही नहीं। गीता में स्पष्ट लिखा हुआ है कि--- 
+ अद्यणस्पतिरेता सं कमार इवाधमत्‌ । देवानां पूर्व्य युगेडसतः सदजायत । 
देवानां युगे प्रथमेडइसतः सदजायत । तदाशा अन्वजायन्त तदुत्तानपदस्परि | 
भूजेश उत्तानपदों भुष आशा अजायन्त । अदितेदेक्षोी अजायत दक्षाद्न दिति: परि। 

( ऋ० १०७२॥२,३,४ ) 


सम्प्रदायप्रवतन । (४९१ ) 


ज्ञेय य-तत्प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वाम्रतमदनुते । 
अनादिमतरं ब्रह्म न स-तन्नासदुच्यते । 
(भ० गी० १३॥१२ ) 
अर्थात्‌ जाननेयोग्य, जिसके जानने से मोक्ष मिलता है, वह अनादि परबरह्म न सत्‌ 
कहलाता है और न असत कहलाता है । गीता के इस प्रमाण से ज्ञात हुआ कि, उपनिषदों 
का सत्‌-असत्‌ का झगड़ा परमात्मासम्बन्धी नहीं है, प्रत्युत वह झगड़ा भौतिक है। क्येंकि 
उपनिषदों में परमात्मा के लिए तो प्रथक्‌ ही कह दिया गया है कि एक के मत से आदि में 
केवछ आत्मा ही था। इस अकेले आत्मा से सृष्टि माननेवालों के अतिरिक्त उस समय एक दल 
ऐसा था जो कहता था कि असत्‌ अथोत्‌ भोतिक पदार्थों के अमाव से सृष्टि हुई है और 
दूसरा दल ऐसा भी था, जो कद्दता था कि सत्‌ अथात्‌ भौतिक पदार्थों के भाव से ही सृष्टि हुई 
है। क्‍्येकि विना भूतों के अभि ओर जल की उत्पत्ति नहीं हो सकती | इस प्रकार के झगड़े 
योरप के वैज्ञानिकों म आजकल भी दोते हैं। एक दल कहता है कि मैठर (परमाणुओं) 
की उत्पत्ति इनर्जी (शक्ति) से ही हुई है, पर दूसरा दल कहता है कि प्रकृति के मौतिक 
परमाणु भी है| इस विषय मे साइंस के प्रसिद्ध विद्वान्‌ प्रो० डब्दू० बी० ब्रटमली “विज्ञान 
आर धर्म” नामी पुस्तक में कहते है कि विज्ञान शक्ति (धाथ/्ट) के सिद्धांत तक पहुँचा है, 
परन्तु अनेक विद्वान्‌ हैं, जो मूलप्रकृति (१(७/६९०) को अब तक परमाणुषाली ही मानते हैं ।+ 
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(४९२) बादिक सम्पत्ति 


कहने का मतलब यह कि योरप की भाँति उपनिषरदों में भी आत्मा, सत्‌ और असत्‌ 
आदि तीन सिद्धान्तें का वर्णन है, जिससे यही सूचित होता है कि उपनिषदों मेँ इन तौन 
प्रकार के ब्णन करनेवाले तीन सम्प्रदायों के लोग ६। तीनों के तीन सिद्धान्त लिखे हुए 
है, इसलिए तीनों सिद्धान्त एक ही धर्म के नहीं हो सकते | इन तीनों में आर्यों का एक भी 
सिद्धान्त नहीं है। आयों का वेदिक सिद्धान्त अनिश्चित हो ही नहीं सकता। अतणब यें 
सिद्धान्त मिश्रण से ही उपनिषदों में आये हैं, इसमें संदह नहीं । 

जिस प्रकार इस सिद्धान्तविरोध से प्रक्षेप शात होता है, उसी तरह उपनिषदों में नवीन 
बातों के होने से भी मिश्रण पाया जाता है । हमने प्रथम खण्ड में जहाँ लोा० तिलक महो- 
दय के ज्योतिषसम्बन्धी सिद्धान्तेी की आलेाचना की है, वहेँ ब्राह्मणग्रेथों में अये हुए 
प्रमाणोीं से बतलाया है कि ब्राह्मण के कुछ भाग ब्राईस हज़ार बे के प्राचीन हैं। उपनिषद्‌ 
भी ब्राह्मणग्रन्थों। के ही भाग हैं, परन्तु इनके बहुत से स्थल बहुत ही नवीन ज्ञात होते हैं, 
जिससे प्रमाणित होता है कि, इनमें वे भाग पीछे से मिलाये गये हैं। बृहदारण्यक २।४।१० में 
लिखा है कि--- 

अरेडस्य महतो भूतस्य नि:श्वसितमेतयरम्बेदो यजुर्वेद: सामवेदो5थवोगिरस 

इतिहास: पुराणं विद्या उपनिषद्‌ इलोकाः सूत्राण्यनुव्याख्यानाने व्याख्याना- 

न्यस्येबेतानि ।? 

अथांत्‌ ऋक, यजु, साम, अथवोगिरस, इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌ , छोक, सूत्र, व्याख्यान 
और अनुव्याख्यान आदि सब अपीोरुषेय हैं | इस वर्णन में उपनिषद , कछोक, सूत्र और व्याख्यान 
आदि पर ध्यान देने की आवश्यकता है। इनमें भी सूत्रग्रन्य तो बहुत ही आधुनिक हैं +। 
कोई भी सूृत्रग्रन्थ, चांहे वह णह्य हो या औत, दशन हो या व्याकरण, ब्राह्मणग्रंथों के पूर्व का 
नहीं है। उन सूत्रों की व्याख्या तो बहुत ही नवीन है। परंतु ब्राह्मणग्रंथों से सम्बन्ध 
रखनेवाले ये उपनिषद, सूत्र ओर उनकी व्याख्याओं का वर्णन करते हैं, इससे प्रतीत हाता 
है कि इनका यह भाग बहुत ही नवीन है। कुछ लोग कहते हैं कि वेदों में इतिहस 
पुराण, ,छोक, सूत्र और व्याख्यान आदि सम्मिलित हैं | परंतु यदि ऐसा होता, तो ऋग्वेदादि 
कहने से ही सबका समावेश हो जाता, अलग अलग सबके नाम कहने की आबक्श्यक्ता न 
होती । इंसके अतिरिक्त वेदों में न छोक हैं ओर न सूत्र ही हैं। ऐसी दशा में उपनिषदों का 
यह भाग बहुत ही आधुनिक सिद्ध होता है। 

उपनिषदों की नवीनता का दूसरा प्रमाण तो बहुत ही स्पष्ट हैं। छान्दोग्य ३।१७।६ 
में लिखा है कि “ तद्वैतद घोर आंगिरसः कृष्णाय देवकीपुत्राय ” अथांत्‌ घोर आंमिरस के 
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+ इन सूत्रा म से बौद्धायनसूत्र २२२।९ में भीता के 'पत्नं पुष्प॑ फरूं तोयं' वाले छोक 
का और वासुंदेव की भक्ति का भी उल्लेख है | इससे स्पष्ट हो जाता है कि, सूत्रभ्ंथ गीता की 
वासुदेवभक्ति के प्रचलित हो जाने पर बने है । 


सम्प्रदायप्रवरतेन | (४९३ ) 


शिष्य देवकीपुत्र कृष्ण के लिए। इनमें टेवकीपुत्र कृष्ण का नाम आया है। यह वाक्य कृष्ण 
के बाद ही लिखा गया है। हम प्रथम खण्ड में कृष्णालीन महाभारतयुद्ध को छगभग ४६०० 
वर्ष पूर्व का सिद्ध कर आये हैं| इसलिए उपनिषद्‌ का यह वाक्य उस समय के बाद का है। 
यह उस समय का है, जब कृष्ण भगवान्‌ अवतार माने जा चुके थे और उनकी भक्ति अच्छी 
तरह प्रचलित हो! चुकी थी। हमारा अनुमान है कि वैष्णव धर्म के आरम्म के बाद ओर 
गीताप्रचार के साथ उपनिषदों में यर अंश मिलाया गया है। कहने का मतलब यह कि 
ऐतिहासिक घटनाओं से भी सिद्ध होता हे कि उपनिषदों में मिश्रण है | 

उयनिषदों में मिश्रण का यह प्रबल प्रमाण है कि, उपनिषत्काल ही में श्रेतागण उनके 
सिद्धान्तों को मोह में डालनेवाले मानते थे | बृद्दारण्पक ४५१४ में मेत्रेयी ने स्प् 
कहा है कि “ मा भगवन्मोहान्तम ? अर्थात्‌ मुझे मोह में न डालिये । मोह श्रम को कहते 
हैं। भ्रम उत्पन्न करा देना यह नवीन धर्मप्रवर्तकों का सत्रसे पहिला काम है। गीता में भी 
लिखा है कि अजुन ने कृष्ण से कहा कि मुझे आपकी बातें से मोह होता है +। जिन बातों 
से मोह पंदा हो-शभ्रम उत्पन्न हो-वे बाते इस महान्‌ अ्ह्मविद्या में कमी भी उपयोगी नहीं 
हा। सकतीं। पर ऊलजलूल बातों से तो भ्रम होता ही है। श्रम को हटानेवाल्ा तर्क ही है- 
न्यायशास्त्र ही है, पर उससे तो आसुर आचार्य धबराते हैं | कठोपनिपद्‌ २।९ में लिखा दे 
कि, * नेषा तर्केण मतिरापनीया ? अर्थात्‌ तर्क से यद मति प्रास होने योग्य नहीं है । जहाँ 
निरुक्तकार ने कह्य कि 'तर्के एवं ऋषिः” अर्थात्‌ तक ही ऋषि है, जहाँ न्यायशास्त्र बना 
हुआ है ओर जहां मनु जैसे धर्माचार्य कहते हैं कि “यस्तर्केणानुसंद्धत्ते! अर्थात्‌ जो वैदिक 
ज्ञान तर्क से सिद्ध हो, वही धर्म है, वहाँ तर्क से घबराना और तक अप्रतिष्ठा का सिद्धांत 
बनाना उसी का काम हो सकता है, जिसका सिद्धांत रूचर है, जो मोह-श्रम-उत्पन्न करने- 
वाला है ओर जो नवीन अवैदिक सिद्धांत प्रचलित करना चाहता है । अन्यथा जहाँ परस्पर 
विरोधी दो सिद्धांत उपस्थित हों, वहाँ विना तर्क के कैसे जाना जा सकता है कि इनमें से 
कीन सत्य है ओर कोन असत्य ! कहने का मतलब यह कि वर्क से घत्रराना और भ्रम उत्पन्न 
करना वेदिक शैली नहीं है। उपनिषदों के ऐसे भाग निस्सन्देह प्रश्षित हैं और आसुर हैं । 

गीता भी तक से घत्रराती है| वह कहती है कि “ संशयात्मा विनद॒यति ” अथात्‌ 
संशयात्मा नष्ट हो जाता है। परन्तु हम देखते है कि, तकेशास््र में संशय एक जरूरी विषय 
है ८ ' जो सत्यासत्य के निर्णय में काम आता है । विना संशय के तो किसी बात का 
निणय ही नहीं हो सकता और न कोई सत्य सिद्धांत पर पहुँच सकता है। परन्तु उपनिषददों 
के अनेक स्थल निस्सन्दह बुद्धिविरु्द्ध ओर जगली है। उनके लिए तक॑ स काम लेना समय 
खोना है । ऐसे विश्वास अवश्य तर्क की कसोटी से नहीं कस जा सकते। इनसे अबब्य 


अ्रम होता है । यहाँ हम दो तीन बाते नमून के तौर पर दिखलाते हैं। छान्दोग्य ६।१६।१ 
में लिखा है कि--- । 


+ व्याभिश्रेणेव वाक्येन बुद्धिं मोहयसीव में । तदेक॑ वद निश्चित्य येन भ्ेयोह्माप्नुयाम्‌ । 
अर्थात्‌ मिश्रित-अनिश्चित-गडबड में डालनेवाली बातों से बुद्धि में श्रम होता है-मोद 
होता है, अतः कोई एक निश्चित बात कहिये जिससे मेरा कल्याण हो । 

»९ प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन आदि जो तर्कशास्त्र के मूठ सिद्धांत हैं, उनमें संशय 
तीसरा हैं | विना संशय के तो निर्णय हो ही नहीं सक्रता-सत्य मिल ही नहीं सकता | 


(४९४ ) बेदिक सम्पत्ति | 


४ पुरुष« सोम्योत हस्तग्रहीतमानयन्त्यपहमर्षीत्‌ स्तेयमकार्षीत्‌ परशुमस्मै तपतेति 
स यदि तस्य कती भवति तत णएवानृतमात्मान कुरुते। सोडनृतामिसन्धोडनृतेना- 
$5त्मानममन्तधाय परशुं तप्त प्रतिगृह्याति । स दष्यतेषथ हन्यते! । 

अर्थात्‌ है सोम्य | राजकर्मचारी पुरुष को हाथ बॉँधकर लाते हैं और कहते हैं कि इसने 
चोरी की है| राजा लोहे का परशु तप्त करवाकर उसके हाथमें रखवाता है | यदि वह सचमुच 
चोर है, तो जल जाता है | हम देखते हैं कि आग से गर्म किया हुआ छोड़े का मोला उठवान 
की चाल इस देश के मूखों में बहुत दिन तक रही है। यह बिलकुल जंगली रिवाज है| अम्नि 
ऐसी चीज है, जो चोर साह सब्र को जलाती है। वह किसी को पढदिचानती नहीं । येदि बढ़ 
आये-धर्म होता, तो धर्म-शास््रों में गवाही लेने, चेश देखने और पता छगाने का जिक्र क्यो 
किया जाता १ आज भी डसी तरह परीक्षा होती | पर जत्र यह सिद्धान्त ही गलत है तत्र 
इसके द्वारा सत्य का निर्णय कैसे किया जा सकता है ! इसलिए. यह रिवाज जंगली है, आखसुर 
है और अज्ञानता का ज्वरूंत प्रमाण है| दूसरी जगह उसी ढान्दोग्य ५॥२॥९ में लेखा 


है कि--- 
यदा कमेसु काम्येषु स्त्रियं स्वप्नेषु पहयति | 
सम्रद्धिं तन्न जानीया-तस्मिन्स्वप्ननिदशने ॥। 

अर्थात्‌ स्वप्नमें यदि स्री दिखलाई पड़े, तो समझना चाहिए कि बहुत बडी समृद्धि होने- 
वाढी है ) दूसरी जगह लिखा है कि “पुरुष कृष्णं कृष्णदन्त स एने हन्ति? अथांत्‌ 
स्वप्ममें काले दौतवाले काले पुरुष को देखो, तो समझना चाहिए, कि मेरी मृयु निकट ही 
हैं। ये स्वप्नपरीक्षा के वे विश्वास हैं, जिनकी ओर सिवा मूस्त्रों के पदे-लिखे लोगों का ध्यान 

भी नहीं जा सकता । 
इसी तरह की बात छान्दोग्य ८।१३॥१ में लिखी है कि, “चन्द्र इब राह मुखात्‌ 
प्रमुच्य ? अर्थात्‌ जैसे चन्द्रमा राहु के मुख से छूट जाता है। यह दृशंत भी उन्हीं गैंवारू 
बातों को चरितार्थ करता है, जो चन्द्रआहण के विषय में प्रचलित हैं | अर्थात्‌ चन्द्रमा को राहु 
खा जाता है और फिर उगल देता है। ऐसे विश्वासवाले ज्योतिष और भूगोल-शान से 
ब्रिलकूल झूत्य ये | पर वैदिकों में सत्से पहिले ज्योतिष का शान होना चाहिये। क्योंकि 
ज्योतिष वेद का नेत्र है । वेदों में जितना ज्योतिष का वर्णन है, उतना शायद ही किसी अन्य 
विषय का वर्णन होगा । पर इन ज्योतिषशानशूत्य असुरे को क्या खबर कि ग्रहणी के होने 
का क्‍या सिद्धान्त है | इसी तरह की आत बृहदारण्यक ६।३।१२ में यह लिखी है कि, “ शुष्के 
स्थाणी निषिव्चेज्ञयेरव्छाखाः श्ररोहेयु: पछाशानीति तमेत॑ नापुत्राय बान्ते- 
बासिने वा ब्यात्‌ ? अथांत्‌ सूखा काठ हरा करनेवाली वाजीकरण औषधि को अपने 
पुत्र या शिष्य के अतिरिक्त और किसी को न बतलाना चाहिये | ठीक हैं, न बतलाइये, पर 
यह तो बतलाइये कि सुखा काष्ठ हरा भी हो सकता है £ हमारी समझ में तो हरा वही होगा, 
जिसमें कुछ भी इरापन शेष होगा और उसमें कुछ भी जान होगी । किन्तु जिसका हरापन नष्ट 
गया है, जो मर गया है, वह कदापि हरा नहीं हो सकता । हों, अलबत्ता दवा के प्रलोभन 
'4<०$े केबल पु हज हसीसिगे ऐसी पेंसामेशकी नवीन बाते उपनिषदी 
है मिश्रित की गई हैं। पर हमें तो यहाँ केबल उपनिषत्कारेंके करन का नमूमा दिखटामा 


सम्प्रदायप्रवतेन । (४९५) 


है। दम समझते है कि ये सभी बाते मोह पैदा करानेवाली वर्के, विद्या, बुद्धि से को्सों दूर और 
प्रक्षेप करनेबाल्ये के मनोमाव और उनकी स्थिति की यथाये सूचक हैं। हमने इन बातों को 
इसीलिए लिखा है कि, जितसे मिश्रण करनेवार्ों का श्रम पैदा कराने ओर तक से घबराने 
का कारण विदित हो जाय और यह स्पष्ट हो जाय कि इन उपनिषदों में किसी आर्थेतर जाति 
का हाथ रहा है । 


इन बातों के अतिरिक्त उपनिषदों में वेदिक यज्ञों की निन्‍दा हैं। इससे भी उनमे 
मिभ्र७ विदित होता है । वह छीला सुण्डक उपनिषद्‌ में अच्छी तरह दिखलाई पड़ती ,£॥। 
चेदिक कर्मकाण्ड का जहाँ पर खण्डत मिलाया गया है, बहेँ यह प्रकरण इस तरह शुरू 
होता है कि * काली कराठी चर मनोजवा चर * अर्थात्‌ काही आदि अभि की साव जिह्ााएँ 
हैं। इन अभि की सात जिद्दाओं अर्थात्‌ सात रंग की ज्वाल्यओं का वर्णन करते कहा गया है 
कि ये सात लपटे नित्य हवन ररनेवाले को सूर्थ की सात किरणों में प्रविष्ट करा देती है 
सन के द्वारा बह सूसल्येक को चला जाता है और वहाँ से ब्रह्मलोक को जाता है। अर्थात्‌ नित्त्य 
हवन करनवाला मोक्ष का भागो बनता है । पर इसके आगे सासवें छोंक से दछ्शवें कछोंक तक 
चार मत्रा में यज्लों पर विश्वास करनेवार्ते को हजारों मालियोँ दी गई हैं। गालियां 
दत हुए कहा गया है कि एतच्छेयो येडमिनन्दन्ति झूढा: पण्डितम्सन्यमाना: जघन्य- 
मानाः मूढा: अन्धाः बालाः ।? अथात्‌ यह्ष से गति माननवाले मूह, अन्घ, बेवकूफ और 
अपन्य हैं | इसके साथ ही याज्षिक्रों को बार बार पदा होनेवाले ओर हीनतर योनियों में जाने- 
याले मी कक्षा गया है। इसके सिवा स्वर्ग और मोक्ष-धाम में एक ऐसा भेद उपस्थित 
दिया गया है कि, जिससे पता ही नहीं लगता कि, प्राचीन वेदिक सिद्धांतानुसार स्वर्ग ओर 
मोक्ष का क्या रहस्य है । 

उपनिषदों में स्वर्म ओर सृप्टि से सम्बन्ध रखनेवाले दो सेमिटिक सिद्धांत काम कर रहे 
हैं। एक तो यह कि सृष्टि के धूर्व क्षण में एक अकेश परमात्मा ही या और कुछ भी न 
था । दूसरा यह कि स्वमे अलग चीज है, जहाँ अनेक प्रकार के संसारी सुख एक अरसे त्तक 
मिलते हैं । सेमिटिक दर्शन में जिस तरह बहिइत ओर नवात में अन्तर है, उसी तरह आसुर 
उपनिषद्‌ में स्वंग ओर मोक्ष में अन्तर बतात्रा गया है। परंतु प्रक्षेपरद्चित शुद्ध वैदिक 
उपनिषद्‌ स्वर्ग ओर मोक्ष में कुछ भी अन्तर नहीं बतलाते | वे कहते हैं कि, सूथे के उस पार 
स्वर्ग है और मोक्ष के जानेवाले सूर्यद्वार से वहाँ जाते हैं, इसलिए स्वर्ग और मोक्ष दोनो 
एक ही पदार्थ हैं। इस पर से भी ज्ञात होता है कि, उपनिषदों में इस प्रकार के विरोधी 
सिद्धांतों का मिश्रण हुआ है। 

जिस तरह उपनिषदों में मिल्यवट है, उसी तरह गीता में भी मिलावट है। इस जमाने में 
लोकमान्य तिलक जैसा गीता का विद्यार्थी और दूसरा नहीं हुआ | गीता की मिलावट के 
विषयमे गीतारहस्य भाग ३, 7० ५३६ में आप कहेते हैं कि, * जिस गीता के आधार पर वर्तमान 
गीता बनी है वह बादरावणाचार्य के पहिले भी मौजूद थी ।? कोई गीता बादरायणाचार्य के पहिले 
मौजूद थी या नहीं और बादरायग कौन हैं, इन बातों की यहाँ व्याख्या करने की आवश्यकत्ता 
नहीं है । यहाँ तो यही-देखना है कि यह संपूर्ण वर्तमान गीता मूलगीता नहीं है। यह मूलगीता 
के आधार पर बनी है [करे-मूछगीता कितनी थी इसका अनुमान करना कटिन है | हों, एक गीता 


(४९६ ) वैदिक सम्पत्ति,। 


अभी हाल में प्रसिद्ध प्रवासी मिस्टर एन्‌० जी० देसाई को भारत से .दूर बालीद्वीप में मिली 
है, जो भीष्मपर्व के अन्दर है और उसमें कुल ७० ही कछोक पाये जाते हैं॥ यह भीष्मपते 
हस्तलिखित प्राचीन पुस्तक है। किन्तु हम देखते हैं कि, वर्तमान गीता में ७०० ऋछोक है। 
इससे जात होता है कि सिर्फ एक झून्य ही बढ़ाया गया है। बढ़ाने की बात तब और भी 
अधिक दृद हो जाती है, जब हम देखते हैं कि इस पर शंकराचार्यसे पूर्व .रथक्‌ रूपसे किसी 
अन्य की टीका नहीं मिलती और न इंकर के पूर्व महाभारत से प्रथक्‌ इसका अस्तित्व ही 
पाया जाता है। इसके अतिरिक्त गीता के १८ वें अध्याय के अन्त में संजब कहते ई कि--- 
व्यासग्रसादात्‌ श्रतवानेतद्‌ गुलाम परस्‌ । 
याग योगेश्वरात्‌ कृष्णात्‌ साक्षात्‌ कथयतः स्वयम्‌ ॥ 

अथौत्‌ ब्यास की कृपा से मैंने इस परमगुद्य योग को यागीशज कृष्ण से सुना। संजय 
ने कृष्ण से सुना, पर व्यास की कृपा से, यह कैसी बात है ! क्‍या व्यास संजय को अपने साथ 
लेकर वहाँ गये थे, वहाँ कृष्ण अर्जुन को उपंदेश कर रहे थे १ ऐसा तो कहीं वन नहीं है और 
न इस कछोक ही से यह बात सिद्ध होती है | संजय तो खुद धृतराष्ट्‌ से युद्ध का हाल कह रहे 
हैं | व्यास से पहिले तो सारा हाल संजय को ही मालूम होता था | यह ठीक भी है। राजा 
के लिए तो उनको सन्न हाल पहिले मिलना ही चाहिये | संचय ने बंदोबस्त कर रख, होगा 
कि, जिससे सब हाल मिलता रहे )८। व्यास को तो संजय के द्वारा हाल मिला होगा, पर उनको 
व्यास के प्रसाद से गीता सुनने को मिली, यह बात बड़े ही सन्देह की हैं। इससे तो #ोक 
का यह मतल्ब माल्म होता है कि कृष्ण का उपदेश जो व्यास के द्वारा लिखा गया था, वह 
संजय को सुनने या जानने को मिला । परन्तु समस्त गीता संजय और घृतराष्ट की बातचीत 
है इस बातचीत को यदि व्यास ने इलोकबद्ध किया, तो इलेकबद्ध करने के पहिले ही 
संजय ने व्यास की कृपा से कैसे सुना ! इस गोलमाल से प्रकट होता है कि समस्त गाता 
दो सम्पादको ने रची है| व्यासकृत गीता से कृष्ण का हाल संजब को मालूम हुआ, पर 
यह संजय-थधृतराष्ट्‌ का वातोलाप और व्यास की कृपा की बात दूसेर सम्पादक की रचना 
प्रतीत होती है। इसी तरह “ मुनीनां चाप्यहं व्यास”? तथा “असितो देवलों व्यासः 
आदि रचना भी व्यास की नहीं है । क्येंकि वेदव्यास अपने आपको कभी न कहते, कि सत्र 
मुनियेंमें व्यास परमेश्वर के ठुल्य है अर्थात्‌ परमेश्वर ही है | इसलिए, गाता के ये प्रकरण प्रक्षित 
ही है। इस तरहसे उपनिषदों और गीतामें मिश्रण दिखलछानेके बाद अब हम यह प्रतिपादन 
करनेकी चेष्टा करते हैं कि, उपनिषदौम आसुरोने आसुर उपनिषद्का किस प्रकार मिश्रण किया । 


आसुर उपनिषद्‌ की उत्पत्ति । 
छान्दोग्य उपनिषद्‌ में विस्तारपूर्वक लिखा है कि इन्द्र (आय ) और विरोचन ( अनाये ) 
दोनों मिलकर किसी के पास शान सीखने गंये। गुरने उनकी पात्रता और कुपात्रता 


,८ श्रीघर आदि टीकाकारों ने लिखा है कि व्यासजी ने संजय को दिव्य दृष्टि दी थी। उस 
हृपा से वे दूर बैठे हुए. कृष्ण की बात सुन सकते ये ।. परत इसमें कुछ भी सत्य नहीं है। 
प्रथम तो दिव्य दृष्टि और दिव्य अ्रवणशक्ति का प्रात्त होना ही विश्वासयोग्य नहीं हैं; 
फिर यह बात भी असत्य सिद्ध हो जाती है, जब हम देखते हैं कि यह शक्ति धृतराष्ट्र को न 
देकर संजय को क्‍्यें। दी गई ! ह 


आसुर उपनिष्द को उत्पत्ति | ( ४९७ ) 


की परीक्षा की | इन्द्र संध्कृत आत्मा और विरोचन मलिन आत्मा निकला और ज्ञान के ग्रहण 
करन में असमर्थ सिद्ध हुआ । गुरू ने परीक्षार्थ जितनी बातें उससे कही उन सब बार्तों को 
उसने सिद्धान्त ही समझा । ज़रा भी अपनी बुद्धि से काम न लिया | परन्तु इन्द्रने हर परीक्षा- 
वाक्य को एकान्त में तक से पडताल की ओर असत्य ज्ञात होने पर वापस आया। कई बार 
इस तरह परीक्षा ओर तक करने से बह सत्य ज्ञान को पहुँच गया | पर विरोचन एक ही बार 
आकर और जो कुछ उलटा सिधा सुना था, उसी को सिद्धांत मानकर चुप बठ गया और 
उन्हों संदिग्ध बातें। का असुरों में प्रचार करने लगा | यहींसे आसुर उपनिषद्‌ का आरम्भ हुआ । 
इस उपनिषद्‌ की उत्पत्ति आक्रिका खेड' में हुई | क्‍यों कि असीरिया और इजिप्ट के निवासी 
असुर कहलाते थे | असीरिया में ही असुर वाणीपाल और असुर नासिरयाल नामी राजा हुए 
है। वे लोग अपन को असुर ही कहते थ। इजिप्टवा्लों से उनकी रिश्तेदीरी मी भी। 
हजिप्ट आफ्रिका में ही है। बढ़ोँ से ही आसुर उपनिषद्‌ का सिद्धांत प्रचलित हुआ है। मद्रासी 
द्रविडों में आक्रिकानिवासी हिद्ठाइट ( ]8४6० ) जाति का मिश्रण है ही। वह जाति यद्यपि 
एशिया माइनर की वसनेवाली कही जाती है, पर यथार्थ में यह आकफ्रिका और आस्ट्रेलिया 
की ही रहनेवाली है | क्योंकि दिद्वाइटों, आस्टरेलियानिवासियों और द्रविडें का रूप रंग 
और भाषा आदि सच्च एक समान ही हैं । इस तरह से ये आसुरी सिद्धांत आफ्रिका में उत्पन्न 
होकर मद्रास आये और वहाँ से भारत में फेले | छान्दोग्य में वर्णित उक्त विरोचन की कथा में 
लिखा है कि, अपन आपको ब्रह्म माननेवाले असर की यह पहिचान है कि वे मुरदों को 
वस्थालकझ्वार से सजाकर गाइत हैं और इसी में दोनों लोकों की जय समझते हैं। यह इशारा 
मिश्रवार्लों की मगा और पिरामिडों का है| वहीं पर मुरदे इस तरह रक्‍खे जाते हैं और 
वहीं पर इस में लोक-परलोक वी जय मानी जाती हैं। इस कथन की पुष्टि में हम यहाँ 
छ'न्दोग्य उपनिषद्‌ से यह सारा प्रकरण लिखते हैं ओर बतलाते हैं कि किस प्रकार आसुर 
उपनिषद्‌ की उत्पत्ति हुई। यह कथा छान्दोग्य उपनिषद्‌ के आठवें खण्ड में है। वहाँ 
पुरुष है, वही आत्मा है। इस पर विश्वास करके दोनों ने दर्पण में देखा, तो जिस प्रकार के वे 
थ बेसे ही दिखे और लोटकर प्रजापति से कद्दा कि--- 

तो होचुयेथैवेदमातां मगवः साध्वछंकृतों सुबसनों 

परिष्कृतो च एवमेवेमो भगवः साध्वरूंफृती सुबसनों 

परिष्कृताबित्येष आत्मति होवाचेतदसतमयमेतद्‌ 

ब्रह्मेति तो ह शांतहृदयों प्रवश्नजतुः । ( छान्दोग्य ८।८॥ ३ ) 

अथाोत्‌ जैसा यह शरीर साफ़ सुथरा पहिले था, वैसा ही अब भी देखते हैं | है भगवन्‌ ! 

जैसे इम दोनों विमल वर्तरों से अलंकृत हैं, उसी प्रकार हम दोनों दर्पण में विमठल आर उत्तम 
वरस्तरों से अलंकृत दिखलाई पडते हैं । तब प्रजापति बोले कि यद्दी आत्मा है, यही अमृत है, 
यही अश्चय है और यही ब्रक्ष है | यह सुनकर वे दोनों शांतद्वदय वहाँ से चले गये । इस पर 
प्रजापति ने कहा कि--- 

तो हान्वीक्ष्य प्रजापतिरुवाचाउनुपलभ्यात्मानमननुषिद्य 

ब्रजतो यतर एतदुपनिषदों भविष्यन्ति | देवा बा5सुरा 

वा ते पराभविष्यन्तीति स ह शान्तहृदय एवं विरोचनो<5सु- 

रान जगाम । तेभ्यो हैतामुपनिषदं प्रोषाचात्मैवेद्द महय्य 

६३ 


( ४९८ ) वदिक सम्पत्ति । 


आत्मा परिचय्ये आत्मानमेबेह महयक्ात्मनं परिचरन्नुभो | 
छोकाववाप्रोतीमस्वामुञ्चेति ॥ ( छान्दोग्य ८।८।४ ) 
अर्थाव्‌ ये आत्मा को न पाकर और न जानकर जाते हैं। जो देवता अथवा असुर इस 

शानवले होंगे, वे नश्ट हो जायेंगे | अब वह प्रसिद्ध शान्तह॒दय विरोचन असुरों के निकट 
पहुँचा ओर उनसे यह उपनिषद कहने लगा कि, इस लोक में मनुष्य स्वयं ही पूजनीय 
और सेवनीय है, इसलिए यहाँ अपने आपको ही पूजता हुआ और सेवन करता हुआ 
मनुष्य दोनों लोकों को प्राप्त होता है। इस उपदेश के अनुसार लोग अपने आपको ही इंश्वर 
मानने लगे और दानयज्ञादिकों को बन्द कर दिया | इसके आगे लिखा है कि--- 


तस्मादप्यग्रेद्दददानम श्रद्धानमयजमानमाहुरासुरो 
बतेल्यसुराणां झोेषोपनिषत्पेतस्य शरीर मिक्षया बसनेनालंकारेणेति 
संस्कुवन्यतेन ह्यम्ुुं छोक॑ जेष्यन्तों मन्‍यन्त इति ॥ ( छान्दोग्य ८८५५ ) 


अर्थात्‌ यही कारण ह कि आजकल भी यहाँ असुर लोग न दान मेँ श्रद्धा रखते हैं 

ओर न यज्ञ करते हैं। लोग उनके इस शान को आसुर उपन्पिद्‌ कहते हैं | वे सृत शरीरों 
को अनेक मसाले से सँवारते ओर वल्त आभूषणों से सजाते हैं ओर समझते हैं कि, इसी से 
हम परलोक जीत लेंगे। इस वर्णन में असुरों के एमा समझन ओर यज्ञादि बन्द करने का 
कारण स्पष्ट विद्यमान है। प्रजापति न उनसे पहिले ही कह दिया था कि, 'एप आत्मेति 
होवाचेतदमृतमभयमेतद बत्रह्मेति' अथोत्‌ यही आत्मा है, यही अमृत है, यही अभय है 
और यही ब्रह्म है। बस, तभी से आफ्रिका, इजिप्ट, असीरिया और बब्िलन में अपने आपको 
ब्रह्म कहने की प्रथा चली ओर “ असुराणां ह्ाषोपनिषद्‌ ! अर्थात्‌ यही असुरों का उपनिषद्‌ 
कहलाया । यह अहंभाव और नास्तिकता की बात गीता की आसुरी सम्पत्ति के वर्णन से 
अच्छी तरद्ट स्पष्ट हो जाती है । गीता में आसुरी सम्पत्ति की अनेक बातों का वणणन करते 
हुए कहा गया है कि-- 

असत्यमप्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरं । ( म० गी० १६।८ ) 

इंश्वरो5हमहँं भोगी सिद्धो5ह बलवान सुखी ॥ ( भ० गी० १६।१४ ) 


अर्थात्‌ असुर छोग मानते हैं कि, यद संसार असत्य है। इसमें काई इंश्वर नहीं है । मैं इंश्वर 
हूँ, में ही भोक्ता हूँ ओर मैं दी सिद्ध बलवान्‌ और सुखी हूँ | इन उपनिषद्‌ और गीता 
के प्रमाणों से स्पष्ट हो जाता है कि आसुर उपनिषदू का प्रधान सिद्धांत यही है कि 
अपन आपके अतिरिक्त परमेश्वर कोई वस्तु नहीं है | इसालिए सांसारिक सुर्खों में ही-खान, 
पीने, भोग और ऐश्वर्य में ही जीवन व्यतीत करो । असुरों के इस सिद्धांत की तुलना करते 
हुए. कुछ लोग कहते हैं कि वद्धंंत का यह सिद्धांत कि ' ब्रह्म सत्ये जगन्मिथ्या जीवो ब्रद्माव 
नापरः ' अथांत्‌ ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है और जीव ही ब्रह्म है, आसुर उपनिषद्‌ का 
है| परिमार्जित रूप है। क्योंकि वेदांतियों का 'अह बल्लास्मि” असुरों के गीतोक्त इश्वरोहम्‌' 
ओर असुर्रो के उपनिषदोक्त * एप आत्मेति, एतदू ब्रह्म ? स अच्छी तरह मिल जाता है। 
इसलिए दोनों स्ट्वांत एक ही है| जा हो, हम यहों इस बात पर बहस नहीं कर रहे | हम 
तो यहाँ केवल आसुर उपनिषद्‌ की उत्पति और उसका प्राचीन उपनिषद और गीता अददि में 


आसुर उपनिषर्‌ की उत्पत्ति । ( ४९९ ) 


मिश्रण ही दिखला रहे हैं ओर प्रमाणित करना चाहते हैं कि, आसुर उपनिषदों के सिद्धांत 
वादक हठद्धांतों के विपरीत हैं | इतना हो नहीं, प्रत्युत यह भी दिखलाना चाहते हैं कि 
आपुर उपनिषद्‌ वेदों का अपमान भो करते हैं। आसुर उपनिषद्‌ के रचयिता जानते थे 
कि अनादिमान्य वेदों को आर्यह्दर्यों से सहज में नहीं निकाछा जा सकता। इसलिए 
उन्होंने यह प्रसिद्ध किया कि वेढों में शान की शिक्षा नहीं है । वे तो केवल यज्ञों की 
विधि बतलाते हैं ओर स्वर्ग की कामना कराते हैं। इस तरह उन्होंने वेदों की महत्ता ओर 
उच्चता को कम करने का उद्योग किया है। नीचे का वर्णन इस विषय में काफ़ी प्रकाश 
डालता है | मुण्डक उपनिषद में लिखा है कि--- 

तस्मे सहोवाच द्वे विद्ये वेद्तिब्य इति ह सम यद बद्बाविदो 

वदन्ति परा चबापरा च । तत्रापरा ऋग्बेदों यजुर्वेद: सामवेदों। 

इथषवेदः शिक्षा कल्पों व्याकरण निरुक्त छन्दों ज्योतिषमिति । 

अथ परा यया यदक्षरमधिगम्यते ॥ ( मु० उ० १। १।४ ) 

अ्थांत्‌ दो प्रकार की विद्याएँ है, एक परा दूसरी अपरा | ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 
अथर्वबेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, छन्द, ज्योतिष आदि अपरा विद्याएँ हैं और 
जिससे वह अक्षर प्राप्त होता है, वह परा विद्या है | इस वर्णन से ज्ञात होता है कि, 
वेदों में परा विद्या का वर्णन नहीं है, अर्थात्‌ वेद परम तत्त्व का स्वरूप ओर उसके प्राप्ति की 
विधि नहीं बतछा सकते। परन्तु “ अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते ” इस वाक्य से वह 
परा विद्या का ज्ञान परिचित कराया जा रहा है, जो परम तत्त्व की शिक्षा देता है। परलन्‍्तु 
परा विद्या का ज्ञान क्या है ! वह शान सिवा आसुर उपनिषद्‌ के ओर कुछ नहीं है। दश, 
उपनिषदें में इंशोपनिषद्‌ वेदभाग ही है| इसके सिव्रा वेदों में पुरुषसूक्त, नासदीय युक्त 
आदि सेक़ड़ों एस स्तोत्र और स्थल हैं, जो बड़ी खूबी से जीव, ब्रह्म और प्रकृति के भेद 
सृष्टि की पूर्व अवस्था, उसकी रचना, पुनजन्म, मोक्ष का साधन और मोक्ष आदि जितने 
प्रकरण ब्रह्मविद्या से सम्बन्ध रखते हैं, सब्र का उत्तम वन करते हैं। पर यहाँ तो आसुरी 
धर्म, आसुरी आचार और आसुरी छिद्धांतों का प्रचार करना है | इसलिए कहा गया है कि 
वेदों में प्रा विद्या नहीं है | इस तरह की बातों से आझुर उपनिषद्‌ का परिचय कराया 
गया है । इसके अतिरिक्त छा्दोग्य १।४॥३ में भी वेदों पर खासी चोट की गई है। वहाँ 
लिखा है कि--- 

तानु तत्न मृत्युयेथा मत्स्यमुदके परिपद्यदेव पयेपट्यदचि 
साक्नि यजुषि ते नु तित्त्वोध्यी ऋच: ज़ताम्नो यजुषः सवरमेव प्राविशन । 

अर्थात्‌ जैसे मछडी को जल में मस्त्यघाती देखता है, उसी तरह मृत्यु ने देवों को ऋग्वेद 
सामबेद और यजुर्वेद में स्थित देखा | वे देव मृत्यु के इस आशय को जानकर ऋग्वेद, साम- 
वेद और यजुबेंद से ऊपर स्वर को प्राप्त हुए। इस आख्यायिका का रचनेयाला इस अलंकृत 
भाषा के द्वारा कहता है कि, वेदों के आश्रित रहने से मृत्यु कमी नहीं छोड़ता। अथांत्‌ 
आवागमन बना रहता है । परन्हु वेदों के आगे स्वर का आश्रय लेनेवाला मृत्यु से छूटकर 
मुक्त हो जाता है। यहाँ भी वही परा और अपरा विद्यावाली चहुत बारीकी से कह्दी 


(५९०० ) बैदिक सम्पत्ति | 


गई है। यदि यह स्वर ओकार है, तो क्या वेदों में ऑकार की महिमा का वर्णन नहीं है! क्‍या 
यजुर्वेद में “ ओरेम्‌ क्रतो समर ” नहीं कहा गया और क्या यजुर्वेद के अन्त में “ ओश्मू ख 
ब्रह्म ” उपस्थित नहीं है ! जब्न हम मूलसंद्विताओं में ही ऑकार की इतनी महिमा देखते है, 
तत्र स्वर के लिए वेदों को छोड़कर किसी अन्य साहित्य की ओर इशारा क्यों है १ कहा 
नहीं जा सकता कि, यह “स्तर! क्या है ! कहीं कब्रीर साइच का सा “अनहत हात्रद! तो नहीं 
है ! हमारी समझ में तो मिश्रण करनेवार्लों को जिस बात की आवश्यकता है, वह वेदों से 
पूरी नहीं होती, इसीलिए कहीं स्वर के नाम से, कहीं परा के नाम से आखुर सिद्धान्तों 
की ओर इशारा किया गया है और वेदों की निन्‍्दरा की गई है । जिस प्रकार यह वेदों की 
निन्‍्दा डपनिषदें में है, उसी तरह वेदें की निन्‍दा गीता में भी मौजूद हैं। गीता के उस 
प्रकरण के पढने से प्रस्थानत्रयी की भीतरी जालसाज़ी और आसुरी प्रचर की तरकीब पर 
अच्छा प्रऊाश पड़ता है। गीता में वेदों को किस प्रकार गालियोँ दी गई है, यहाँ हम उसका 
संक्षेप से दिग्दशन कराते हैं। गीता के दूसरे अध्याय में लिखा है कि--- 

व्यवसायात्मिका बुद्धरिकेह कुरुनंदन । 

बहुशाखा प्नंतागश्य बुद्धयोड्यबसायिनामू ॥ ४१ ॥ 

यामिमां पुष्यितां बा प्रवद॒ंत्यविपश्रितः । 


बेदवादरताः पाथे न्‍्यायदस्तीति वादिनः ॥ ४२ ॥ 
कामात्मानः खगेपरा जन्मकर्मफलप्रदाम । 
क्रियाविशेषबहुलां भोगेश्वयेगतिं प्रति ॥ ४३ ॥ 


भोगेश्वयेप्रसक्तानां तयाउपह्तचेतसाम । 
व्यवसायात्मिका बुद्धिः समाधों न विधीयते ॥ ४४ ॥ 
त्रैगुण्यविषया बेदा निस्त्रैगुण्यो भवाजुन । 
निद्वेन्द्दो नित्यसत्त्वस्थों निर्योगक्षेम आत्मबान्‌ ॥ ४५ ॥ 
यावानथे उदपाने सबेतः संप्छुतोदके । 
तावान्सर्वेषु बेदेघु ब्राह्मणस्य विजानतः. ॥ ४६ ॥ 
श्रतिविषतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निम्चला । 
समाधावचला बुद्धिस्तता योगमवाप्य्यसि ॥ ४७॥ 
( भगवद्गीता अ० २ ? 
अर्थात्‌ बहुत शाखावाले अनन्त वेदों से बुद्धि चंचल हो जाती है | वेदवादरत जो इस 
प्रफुछित बेदबाणी के द्वारा कहते है कि, वेट के सिवा और कुछ नहीं है, वे अज्ञानी हैं । 
वे काम, भोग और स्वगे के माननेवाले है ओर कर्म में अनेक प्रकार की विधि करनेवाले 
तथा भोग और ऐ्वर्य में ही प्रीति रखते हैं | ऐसे छोग समाधि को प्राप्त नहीं हो सकते । है 
अर्जुन ! वेद त्रिगुणात्मक हैं, इसलिए तू निदन्ह, झुद्धचित्त, योगक्षेम का त्यागी, आत्मनिष्ठ 
अर्थाद्‌ निस्त्रेगुण्य हो जा | वेद बहुत उपयोगी नहीं हैं । वे तो बड़े तडाग की अपेक्षा एक 
छोटे से कुएँ के ही बराबर है। वेद से तेरी मति मन्‍्द हो गई है, अतः जब्र निश्चर बुद्धि 
होगी, तभी योग प्राप्त होगा । 
यह है गीता में वर्णित वेदों की कीर्ति | इस वर्णन में जितने विलासियों के लक्षण हैं, वे 


आसुर उपान+ब< की उत्पत्ति। (००४१ ) 


सत्र वोदेंकों में घटा दिए गये हैं आर वेदों को मोक्षमार्ग के लिए. महान्‌ हानिकारक 
बतलाया गया है। वेदों को इस निन्‍्दा का कारण स्पष्ट है। आसुर सिद्धांतप्रवर्तक वेदों 
की विधि और निषेध में बड़ी अड़चन देखते थे, इसीलिए उन्होंने वेद के विरुद्ध इस प्रकार 
की रचना को है। क्योंकि "न्रेगुण्यांवषया बेदा निस्त्रेगुण्यों भवाजुन! वाक्य पर कहा 
गया है कि ' निम्नेगुण्ये पथि विचरतां को विधिः को निषेधः ? ” जिसका यही मतलब 
है $ि, त्रिगुणातीत अथांत्‌ अविदिक हो जाने पर फिर कोई विधि निषेध नहीं रहता । 
यह सट्गा प्ररंच अधिक स्पष्ट हो जाता है, जत्र हम आसुर उपनिषद्‌ में लिखा हुआ 
पाते हैं कि, उपनिषद्विद्या को ब्राह्मण नहीं जानते थे | छान्दोग्य ५। ३। ७ में लिखा है 
कि “न प्राक्‌ त्वत्तः पुरा विद्या ब्राह्मणान्‌ गच्छति ? अर्थात्‌ तुम से पूव इस विद्या को 
ब्राह्मण नहीं जानते थे | इसी तरह बृहदारण्यक ६।२।८ में लिखा है कि “अथेद॑ विद्यंतः 
पूवे न करिमश्श्व न॒ ब्राह्मण डवासता” अर्थात्‌ इसके पूर्व कोई ब्राक्षण इस विद्या को 
नहीं जानता था | इस वर्णन से यह ज्ञात हुआ कि इस आसुर उपनिषद्‌ को, जो वेदों के 
विरुद्ध है, ब्राह्मण नहीं जानंत थे। ठीक है, जो बात वेद में नहीं है, उसको ब्राह्मण कैसे 
जानते | किन्तु प्रश्न तो यह है कि इसे जानता कौन था और यह आयों की विद्या है या 
नहीं । इस प्रश्न का उत्तर जब तक न गढ़ लिया जाता तब तक आर्यों में इसका प्रचार हो 
ही नहीं सकता था। इसलिए इन्होंने ब्ेचारे क्षत्रियों को अपने अनुकूल बमाया । क्योंकि 
छान्दोग्य ५।३।७ में लिखा है कि “सबंषु लोकेषु क्षत्रस्येव प्रशासनमभूत्‌' अर्थात्‌ 
इस विद्या में सदेव क्षत्रियों का ही अधिकार रहा है। इसी तरह फिर .छान्दोग्य ५।११।४ 
में लिखा है कि “तह तद्भह्मा प्रजापतय उबाच प्रजापतिमेनवे मनुः प्रजाभ्यः।' 
अर्थात्‌ इस विद्या को ब्रह्मा ने प्रजापति को, प्रजापति ने मनु को ओर मनु ने प्रजा को 
बतलाया | इस तरह से यह विद्या क्षत्रियों से दा प्रचलित हुई ओर उन्हीं में रही। इस 
उक्ति का कारण यह है कि ये मिश्रण करनेवाले विदेशी भी पहले के प्रायः क्षत्री ही थे। 
हम आरयों के विदेशगमन में लिख आये ह कि क्षत्रिय जाति के कातिपय मनु-य ब्ृषछ 
होकर आन्प्रादि हो गये थे और आस्टेलियदि देशों को चले गये थे |इस ऐतिहासिक 
सत्यता के आधार पर ही इन्होंने यह विद्या क्षत्रियों की बतलाई है ओर इसी आधार से 
इन्होंने कुछ क्षत्रियों को मिलाकर, उपनिषदें में मिश्रित आसुरी लीला का प्रचार करने के 
लिए, गुप्त मण्डली भी बनाई थी | । इसी समस्त कार्यसाधन के लिये लिखा हैं कि यह्द विद्या 
क्षत्रियों की है।जा हो, बड़े ही दुःख की धात है कि इस आसुर उपनिषद्‌ को इन 
जाल्साज़ें। ने हमारे अर्यमुकुट हिन्दूकुलपति पूज्य क्षत्रियों के नाम से प्रसिद्ध किया। यह 
प्रसिद्धि उपनिषदों तक दी नहीं रही । प्रत्युत यह ज़हर गीता में भी डाला गया है। गीता 
में स्पष्ट लिखा है कि-- 
इम विवस्वते यागं प्रोक्ततानहमव्ययम्‌ । 
विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्याकबे5ब्रबीत्‌ ॥१॥ 

| जुलई सन्‌ १९१५ की 'सरस्वती” में पण्डित जनादन भट्ट, एमू० ए० लिखते हैं कि 
* उपनिषद्‌ ” रहस्य और गुह्म आदि शब्द उस गोष्टी के यूचक द जो क्षत्रियों ने ब्रक्मविद्या के 
उपरेश के लिए बनाई थी! । 


(५०३ ) बेदिक सम्पाति | 


एथं परंपराप्राप्तमिस राजषेयो विद: 
स कालेनेह महता योगो नष्टः परंतप ॥२॥ 
स एवाय॑ मया तेड्य योगः प्रोक्तः पुरातनः । 
भक्तोडसि मे सखा चेति रहस्य झ्लेतदुत्तमम्‌ ॥३॥ भ० गी० अ० ४ 
राजविद्या राजगुद्ं पवित्रमिदरमुत्तमम्‌ । 
प्रत्यक्षावगर्म धम्ये सुसुर्ख कतुंमग्ययम ॥२॥ 
( भगवद्गीता अ० ४ ) 
अर्थात्‌ इस बिद्या को, सूय ने मनु को ओर मनु ने इक्ष्याकु को सिखलाया | इस तरह 
इक्ष्वाकु से वंशपरम्पराप्राप्त यह विद्या क्षत्री राज्ियों में चली आ रही है। यह राजविद्या है 
और गुप्तविद्या है । तू मेरा मित्र ह, इसलिये हे अजुन ! वह तुझे बतलाता हूँ। 


डपनिषद्‌ ओर गीत के इस समस्त वर्णन से, कम से कम इतना तो निर्णय हो ही गया 
कि, उपनिषदों का बहुत सा भाग वैदिक नहीं है ओर न उनका बहुत सा भाग ब्राह्मणों द्वारा 
अनुमोदित द्वी है। इंतना ही नहीं, प्रत्युत यह भी निर्णय हो गया कि, वह एक गुप्त मण्डली 
के द्वारा आसुर प्रवृत्तिवांल राजनैतिक पुरुषों में वंशपरम्परा से आ रहा हैं। पर हमारा दृढ 
विश्वास है कि, इसका आर्य क्षत्रियों से कुछ भी संबंध नहीं है। क्योंकि इन उपनिषदों 
में असुररी की आसुरी लीला काफी परिमाण में पाई जाती है ओर इन उपनिषदों में असुरा- 
चार्यों की जो वंशावलियाँ दी है, उनमें आए हुए भालकी, क्ॉचकी, आसुरायण और 
वैयाप्रपदी आदि नामों से ही पाया जाता है कि, वे असुर हैं, क्षत्रिय नहीं | इसके अतिरिक्त 
ब्रद्मविद्या का स्वॉग करनेवाले इन अबवैदिकों की रइनमहन से भी प्रतीत होता है कि, वे 
वैदिक नहीं हैं। इन्हीं उपनिषदों में वेदिक ब्रह्मपरायणता और लोकिक ऐशश्वर्य में क्‍या भेद 
है, पारलोकिक साधन के योग्य कौन हैं और ब्रह्मप्राप्ति केिसि होती है, आदि शजातों का 
स्पष्ट वर्णन है। कठोपनिषद्‌ में लिखा है कि, श्रेय आर प्रेय दो मार्ग हैं। श्रेय को विद्या 
और प्रेय को अविदधा कहते हैं। दोनों परस्पर विरुद्ध हैं। श्रेय से निव्त्ति और निवृत्ति 
से मोक्ष होता है, तथा प्रेय से प्रद्मत्ति ओर प्रब्त्ति से जनन्‍्ममग्गण होता है। धन, ऐशश्वर्य 
आदि लौकिक सुखों का समावेश प्रेय में है और इन सच्का त्याग तथा परलोकचिन्ता 
आदि का समावेश श्रेय में है +। इस भेद से प्रतीत होता है कि, अक्षप्राप्तिबाले वैदिक 
ब्रह्मशानी श्रेयमार्गी थ । पर आखुर उपनिषद्‌ के आचार्य प्रेयमार्गी थे | उनके पास 
बड़े बड़े मकान, बस्ालंकार रथाढहि यान, दास दासी, खूबसूरत औरतें और मांस शरात्र की 
पूरी भरमार थी। वे महा व्यभिचारी थे और उनके कृत्य आसुरी और राक्षसी थे। यहाँ हम 
क्रम से उनकी उपयुक्त समत्त बातें उपनिषदों से द्वी उद्धत करते हैं। सबसे पहिले इम 
यह दिखलाते हैं कि, उनके बड़े बड़े महल ' थे। छान्‍्दो ० ५११११ में उनको 'प्राचीनशालः 
औपमन्यवः । महाशाला महाश्रोत्रियःः लिखा है | इसी तरह मुण्डक १।१३ में 'शीनको 
ह वे मद्ाशालों' लिखा हुआ है। इन वाक्यों में इनको बड़े बड़े महलवाले कहा गया है। 
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+ कठापानषद २॥१-५ 
» यात्रा मात्र प्रसिध्यथ । ( मनुस्मृति ) 
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आसुर उपनिषद की उत्पत्ति । (५०३) 


इसके सिवा कठोपनिषद्‌ १२५ में नचिकेता का आचार्य कहता है कि, हे नचिकेता | तू मुझसे 
बड़ बड़ मकान, जमींदारी, जेवर, हाथी, घाड़े, पुत्र, पौत्र ओर सुन्दर सुन्दर स््रियाँ मॉग ले, 
पर यह प्रश्न न कर। इन बातों से स्पष्ट हो जाता है कि आसुर डपनिषद्‌ के आचार्य बड़े 
एशयबान थ ओर उनको चेलें से खूब धन मिलता था। क्योंकि छान्दोग्य उपनिषद्‌ ४॥२॥५ में 
एक असुर आचार्य की आमदनी और चरित्र का हाल इस प्रकार वर्णित है कि, रेक्नामी ए* 
ऋषि के पास राजा जानश्रति छे सो गाएँ, सुवर्ण, मणि, रथ और बहुतसा धन लेकर गये । 
पर ऋषि ने कह्दा कि हे झूद्र ! यह ह_मकी न चाहिये। राजा दुबारा एक हज़ार गोवें, बहुतसा 
धन, अपनी कन्या और उस गाँव का पद्दा जिसमें ऋषि रहते थे, लेकर गया और प्रणाम 
किया । कन्या को देखते ही ऋषि पिघल गये और-- 
तस्या ह मुखमुपोदयहनन्नुबाचा55जद्दारेमाः 
शुद्रानेनिव मुखेना5डछापयिष्यथा इति ॥ 
अर्थात्‌ राजा की उस कन्या के मुख को प्यार से देखकर ऋषि बोले कि, हे श्ूद्ध | यह जो 

भेट लाये हो सो ठीक है, अब इस कन्या के मुख से ही (इसके मुखकमल की ही बदौलत ) 
आप मेरा भाषण सुन सकेंग । इस घटना से सहज ही विचार होता है कि, यद्द किस प्रकार 
का ऋषि था, इसका क्या व्यवसाय था और उस समय के धर्मान्ध चेले केसे थे ! हमारी 
समझ में तो वे आजकल के धर्मान्थे। से कम नहीं थे। उस समय बड़ा ही अत्याचार हो रहा 
था । इन असुराचायों के पास मिवा इस कामकला के और कोई काम द्वी न था। क्योंकि 
आसुर उपनिषद्‌ का निम्न वर्णन कोकसार को भी मात कर रहा है। बुहृदारण्यक ६।२।१३ में 
और छान्दोग्य ५४८।१-२ में लिखा है कि--- 

योषा वा अप्रिगॉतम तस्य उपस्थ एव 

समिल्‍्लोमानि धूमो योनिरचियेदन्तः करोति ते5ज्ञारा 

अभिननदा विस्फुलिन्नस्तस्मिन्नेतास्मिन्नग्नो 

देवा रता जुह्ति तस्मादाहुत्ये पुरुषः सम्भवति । 

योषा बाव गौतसामिस्‍्तस्यथा उपस्थ एव 

समिधदुपमन्त्रयते स धूमो योनिरचियंदन्तः करोति 

तेडक्ष्गारा अभिनन्दा बिस्फुलिडगाः तस्मिन्नेतस्मिनमी 

देवा रेतो जुह्त तस्या आहुतेगेभः सम्भवति । 

उक्त दोनों वर्णन एक ही भाषा में एक ही भाव के व्यक्त करनेवाले है। इनमें अश्लीलता 

की पराकाष्ठा है। इनका अर्थ रिखंन मे भी संब्गेच होता है| भाव यह है कि स््री अप्रि है, 
पुरुषेन्द्रिय ही समिधा है, स्त्री का गुप्तांग ही ज्वाला है, उसका आकर्षण ही धूम है, प्रवेश 
ही अंगार है, आनन्द ही चिनगारी है और रेत ही आहुति है। इस बर्णन में यज्ञ के लिए 
ब्रड़ी ही घणित उपमा दी गई है। यह डपमा नहीं है, प्रत्युत यों और कमेंकांडों की 
निन्‍्दा करके इसी प्रकार के यज्ञों कः प्रचार किया गया है। इसी के लिए. लिखा है कि 
यह विद्या ब्राह्मण नहीं जानते थे | यह तो यज्ञ की उपमा हुई, अब ज़रा वेदपाठ की उपमा 
सनिये । सभी जानते है कि, वेदपाठ में सामगान की महिमा महान है। उस के 
गान की बहुत सी उपमाएँ भी हैं। पर आसुर इपनिषद्‌ तो डपमा देता है और जिस 


(५०४) बैदिक सम्पात्ति। 


सिद्धांत का उपदेश करता है, वह महान अशछील और मयंकर है। छान्दोग्य में ली 
है कि. 

उपमन्त्रयते स हिंकारों क्षपयते स प्रस्ताव: 

ख्रिया सह शेते स उद्गीथः प्रति ख्रीसह शेते 

स प्रतिहार: काले गच्छति स निधन पार गच्छति । 

तप्निधनसेतद्वामदेव्ये मिथुने प्रोतम्‌ ॥ 

( छांदोग्य०ण २।१३॥१ ) 
अथांत्‌ संदेशा भेजना हिंकार, इशारह करना प्रस्ताव, रति उद्गीथ, हरएक स्त्री के 

साथ मुँह काला करना प्रतिह्दार और इमसाक तथा बीर्यपात निधन है। यह वामदेब्य 
गान मैथुन के द्वारा समझाया गया है। इसमें हिंकार, प्रस्ताव, उद्गीथ आदि सामगायन की 
विधियाँ हैं । स्वस्साधन, राग का अछाप, सरिगम आदि जिम प्रकार प्रारंभ किये जाते हैं, 
उसी तरह सामगायन की विधि में भी हिंकार, प्रस्ताव आदि होते हैं। उनके साथ साथ 
मैथुन, सो भी दरएक स्त्री के साथ बतलाकर किस प्रकार पवित्र सामंवेद को कलंक्ति किया 
गया है, यह सहज ही अनुमान किया जा सकता है | इसके आग फिर कहते हैं कि--- 

स य एवमेतद्वामदेव्य मिथुने प्रोतं बेद मिथुनी भवति 

मिथुनान्मिथुनात्यरजायत सबेमायुरेति ज्योग जीवति महान्‌ 

प्रजया पशुभिभेवति महान कील्यों न कांचन परिहरेत्‌ तत्‌ ब्रतम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ जो दामदेव्य गान को मैथुन में ओतप्रोत जानता है, वह मिथुनी ( मैथुन में 

प्रवीण ) होता है, इस मथुन से सन्‍्तानवाला होता है, सारी उमर सुखी रहता है, बहुत 
दन जीता है, बड़ा धनी और कीर्तिवाछा होता है, इसलिए किसी स्ज्रीको न छोड़ना 
चाहिये, यही व्रत है। इसका भाष्य करते हुए शंकराचार्य कदते हैं कि, ' न कांचन 
कांचिदपि ख्त्रिय स्वात्मतल्पप्राप्तां न परिहरेत्समागमार्थिनीम ' अथात्‌ समागम चाह- 
नेवाली जा अपनी शबय्या पर आवे तो ऐसी किसी भी स्त्री को न छोड़े । अब भी कुछ बाक़ी 
रह गया ! हम नहीं कह सकते कि, इस में कौन सी खूबी है और ब्रह्मविद्या से इसका क्‍या 
सम्बन्ध है । क्‍या उपनिषददों में ऐसी बाते होनी चाहिये ! इस पर कई एक टोकाकारों ने 
“न कांचन परिदरेत्‌ ? का अर्थ यह किया है कि. दम्पत्ति परस्पर किसी को न छोड़े । लेकिन 
पहली श्रति में “प्रतिश्नी सह शेते ” अथोत्‌ हरएक औरत के साथ सोवे, लिखा है| इस से 
किसी का भी न छोड़े, यह घृणित वाक्य पवित्र दम्पतिप्रेम में नहीं बेठता | यह तो सारा 
वर्णन व्यभिचार के ही प्रचार का है । क्योंकि बहदारण्यक ६।४।१२ में लिखा है कि, 
अथ यसस्‍्य जायाये जारः स्यात्त चेद्‌ द्विष्यादामपात्रेडक्‍ेसुपसमाधाय० ।? अथौत्‌ 
व्यभिचारिणी स्त्री को इस विधि से शुद्ध कर देना चाहिये। :इस से यद सिद्ध होता है कि 
असराचार्य व्याभिचारिणी स्त्री को इस विधि से शुद्ध कर देना चाहिये | इससे यह सिद्ध होता है 
कि असुराचाय व्याभिचार को हिकमत से बड़ी ही सरलता दे रहे हैं। यश और वेद के स्थान में 
प्रति ख्री के साथ मुँद काला करना, किसी को न छोड़ना ओर उन ख्त्रीयों को इस विधि से शुद्ध 
कर के उनके घरवा्ें को समझा देना ही इनका उद्देश्य प्रतीत होता है। जहाँ बेद कहते है कि 


आसुर उपनिषद की उत्पत्ति । ( ५०५ ) 


' ब्रह्म चर्येण तपसा देवा सृत्युमुपाध्नत” अथात ब्रक्षचर्य से ही देवता अमृत को प्राप्त 
होते हैं ओर जहाँ छान्दोग्य ७/४|३ कहता है कि, ' तथ्य एवत अद्मछोक॑बद्यचर्येणानु- 
बिन्दति तेषामेवेष ब्रक्षलोकस्तेषां सर्वेषु छोकेषु कामचारों भवति ” अर्थात्‌ वे निश्चय 
ही म्रह्मचरय से ब्रक्मलोक को प्राप्त होते हैं और ब्रक्यलोकवासी सब छोकों में जानेवाले इच्छा- 
चारी होते हैं, वहाँ आसुर उपनिषद्‌ की अछीठ और बीमत्स कामकथाएँ. आकाशपाताल 
का अन्तर पेदा कर देती हैं | यही नहीं कि आसुर उपनिषदों ने व्यमिचार को ही 
स्थान दिया है, किन्तु वे मांस खाने का भी आदेश करते हैं। बहदारण्यक उपनिषद्‌ 
में है कि-- ह 
अथ य इच्छत्पुत्रो मे पण्डितो बिगीत: समिति गमः 
झुश्रुषितां वाच भाषिता जायेत सबोन्वेदाननुञ्नवीत । 
सबेमायुरियादिति मांसोदरं पाचयित्वा सापष्मन्त- 
मशभ्ीयातामी श्वरों जमयित वा औक्षेण वाइडषंभेण वा ॥ 
ु ( बहदा० ६।४॥१८ ) 
अथाव्‌ यदि इच्छा द्ों कि मरा पुत्र पण्डित, सभा में जानेयोग्य, अच्छा भाषण 
करनेवाल।, सब्र वेदों का ज्ञाता ओर सारी उमर सुख से रनेवाला हो, तो उसे चाहिये कि 
वह घोड़े या बेल का मांस घत मिले भात के साथ खाबे। गाय, बैल, घोड़ा, बकरी, भेड़ी, ये तो 
आर्थों की बड़ी प्यारी वस्तुएँ है । इनको मारना और खाना उनकी संस्कृति के विरुद्ध है, इसलिये 
यह कभी संभव नहीं है कि आर्यों ने इस प्रकार की शिक्षा दी हो। यह सारा हत्याकाण्ड 
तो अनायों का ही है। गीता में ठीक ही लिखा है कि “ यजन्ते नाम य्ञैस्ते दम्भेनाविधि- 
पूवरकम्‌ ? अर्थात्‌ ये असुर यज्ञों में मं 6, मद्र ओर व्यभिचार की ही प्रधानता रखते हैं । 
इसीलिए इन अनाये असुरों ने समस्त राक्षसी लीला को ब्रह्मविद्या के नाम से उपनिषदों में 
बड़ी खूबी के साथ मिश्रित किया है । वे समझते थे कि सभी चाहते है कि हमारे घर में 
सर्वाज्ञसुन्दर और विद्वान्‌ लड़का हो, अतः ऐसी शासत्राशा पाकर सभी की प्रवृत्ति मांस खाने 
की ओर हो ज्ञायगी। वहीं हुआ भी। आर्यजाति इसी प्रकार के आसुरी साहित्य के 
कारण मांसभक्षण जैसे आसुरी स्वभाव को शास्त्रीय माननेवाली हो गई। इतना ही 
नहीं हुआ प्रत्युत बृहदारण्यक ४,३॥३२१ ओर ४।३।३४ में ब्ह्मानन्द जैसे उच्चपद की 
उपमा स्रीभोग ऐे देकर इन्होंने आयों को ब्रह्मप्राप्ति की ओर से भी इटाकर महाकामी बना 
दिया है और उसी प्रकरण के आगे लिख दिया है कि, “ तस्मिन्‌ स्वप्न रत्या चरित्वा ! 
अर्थात्‌ बेहोशी की हालत में-सुषुप्ति मे-मनुष्य आनन्द प्राप्त करता है। इस वाक्य से ज्ञात 
होता है कि ये लोग शरात्र पीकर ही यह सुषुप्ति प्राप्त करते थे। क्‍्येंकि जहाँ मांस हो 
और व्यभिचार हो, वहाँ सुर होनी ही चाहिए ! यही कारण है कि तैत्तिरीय ब्राह्मण में 
सुरा का खुलासा करते हुए लिखा है कि “ यस्य पिता पितामहादि सुरा न पिवेस्‌ू स 
प्रात्य: ' अरथांव्‌ जिसके पिता पितामहादि शरात्र न पीते हों, वह नीच है। 
इस तरह से यहाँ तक हमने उपनिषदों में आसुरी सिद्धान्तों के मिश्रण के अनेको प्रमाण 
दिये । अन्न हम नहीं सम्तझते कि इस प्रकार के प्रमाणों की और आवश्यकता है। गीता में 
जितने लक्षण आसुरी सम्पत्तिवालों के लिखे हैं, वे सत्र इन उपनिषदों में मिश्रण करनेत्रालों के 
६४ 
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साथ मिल जाते हैं। कामी, दम्भी, चघनलोलुप, माँसमद्य से यश्ञ करनेवाले और अपने आप 
को परमेश्वर मानकर इस छोक के सुखोपभोग में जीवन बितानेवार्लों को गीत। में आखसुरी 
संपत्तिवाला बतलाया गया है (। वही सब्र बातें हमने इन मिश्रणकर्ताओं में भी देखीं। 
इसलिए अब यह माने बिना छुटकारा नहीं है कि ये समस्त सिद्धान्त आसुरी हैं। गीता में 
भी आसुरी सिद्धान्तों का मिश्रण है। क्योंकि उसमें भी दुराचारियों को मोक्षमागी बताया 
गया है +। हस तरह से हमने देखा कि प्रस्थानन्नयी के दोनों प्रधान साहित्य-उपनिषद्‌ 
और गीता - आसुर रिद्धान्तें स परिपूर्ण हैं। इसके आगे अब हम ब्रह्मसूत्रों की आलोचना 
करते हैं ओर देखते हैं कि उनमें भी क्‍या क्‍या लीला हुई है । 
ब्रह्मसूत्रों की नवीनता 

प्रस्थानत्रयी के प्रधान साहित्य उपनिषद्‌ की विशेष रीति से ओर दुभरे साधारण साद्त्य 
गीता की साधारण रीति से आलोचना हो गई | दोनें। साहित्यों में आसुरी सिद्धान्तों का 
मिश्रण सिद्ध हो गया । अन्न उक्त दोनों पुस्तकों के आसुरी सिद्धातो को दाशनिक रूप देने के 
लिए, जो वेदान्तदर्शन नामी नवीन दर्शन गद़ा गया है, उसकी भी आलोचना कर लेना चाहिये । 
बेदान्तद्शन-उत्तरमीमांसा-ब्ह्चसूत्र आदि शब्द एक ही अन्थ के वाचक है। यह प्रसिद्ध 
है कि ये सूत्र भी वेदव्यास के ही रचे हुए है । पर हमारा विश्वास है कि यह्द पुस्तक साथ्रन्त 
वेदव्यासकृत नहीं डे । शायद इस बात में इम भूलते हों, तो इसमें ते' कुछ सन्देह ही नहीं 
है कि, इसमें वेदव्यास की रचना बहुत थाड़ी है। रायबडादूर चित्तामणि विनायक वैद्य एम्‌० 
ए० ' भहाभारतमीमांसा ? के पृष्ठ ५५ पर लिखते हैं कि  ब्रह्मसूत्र नामक भी कोई ग्रन्थ रहा 
होगा और वह वेदान्तसूत्रों में शामिल कर दिया गया होगा |” इससे पाया जाता है कि 
समग्र अह्मसूत्र वेदव्यासकृत नहीं है । इसीलिए वदान्तदर्शन के अधिकांश स्थल वेदानुकूल 
नहीं है। “ शासत्रयोनित्वात्‌ ” यद एक सूत्र है, जो ईश्वरसिद्धि क लिए इसमें ढिया गया है। 
इसका मतलब यह दै कि यदि इंश्वर न होता, तो संसार में ज्ञान कैसे आता १ दूसरी दलील 
€ ज़न्मायस्य यतः ” की दी गई है। इसका मतलब यह है कि यदि इश्वर न द्वोता, तो ससार 
की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय कैसे होती ! बस, यही दा सूत्र ईश्वरसिद्धि के लिए हैं; इनमें बेदी की 
»< द्वो भूतसगी लोकेडस्मिन्‌ देव आसुर एवं च | देवो विस्तरशः प्रोक्त आसुरं पाथ मे शणु । 
प्रवृति च निषृत्ति च जना न विदुरासुरा;। न शौच नापि चाचारो न सत्य तेषु विद्यते॥ 
कामम श्रित्य दुष्पूरं दम्भमानमदान्बिता; | कामोपभेगपरमा एतावंदिति निश्चिताः ॥ 
इृदमद्य मया लब्धमिमं प्राप्स्से मनोरथम्‌ | इदमर्स्त:ठमपि मे भविष्यति पुनधनम॥ 
असत्यमग्रतिष्ठ ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ ॥ इंश्वरोइइमई भोगी सिद्धोंडई बलवान्‌ सुखी । 
आंव्याइभिजनवानस्मि कोडन्यात्ति सहशों मया ॥ अनेकचित्तविश्रान्ता मोहजालममाबुताः: | 
प्रसक्ता: कामभोगेषु पतंति नरकेड्शुचों ॥ आत्मसम्भाविता; स्तब्धघा घनमानमर्दांविता; | 
यजते नामयज्ैस्ते दम्भनाविधिपूर्वकम्‌ | अइंकारं बले दपे काम क्रोध च संश्ताः । 
मामात्मपरदहषु प्रद्धिषतोडमभ्यसूयकाः ॥ आसरी योनिमापत्ना मूढा जन्मनि जन्मनि । 
+ अपि चेदसि पापेम्यः सर्वेभ्यः पापकृत्तम; | सर्व शानप्लवनेव बूजिन संतरिष्यसि। 
अपि चेत्सुदुराचारों भजते मामनन्यमाक्‌ । साधुरेव स मंतब्यः सम्यब्रयबसितों हि सः ॥ 
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कोई बात नहीं है | इसके आगे तीसरी दलील यह है कि “ तत्त समन्वयात्‌ ? अर्थात्‌ उसका 
समन्वय होने से-वणन होने से-उसका ८स्तित्व है। ब्रह्मसूत्रों में समन्वय के जितने प्रमाण 
उद्धत किये गये हैं, वे सब्र उपनिषद्‌ २ गीता के ही हैं। उपनेषद्‌ और गीता के भी 
अधिकतर वही स्थल उद्धत दुए है, जा आसुर हैं। वेद से कुछ भी उद्धत नहीं किया गया 
यदि कहीं वेदोंका जिक्र आया, है, तो भाष्यकारों की ओरसे आया है, मूलग्रंथ की ओरसे नहीं । 
ऐसी दशा में उत्त वेदानुकूल केसे कह सकते हैँ ? जो ग्रंथ जिसके अनुकूल होता है, वह उसकी 
बात अवश्य कहता है, पर यहाँ तो उपनिषदों के शब्दों की व्याख्या से ही सारा ग्रंथ भरा 
हुआ है और वेदों का नाम तक भी नहीं है | इस ग्रंथ ने उपनिषदों को श्रुति और गीता 
को स्मृति बनाने में बडा ज़ोर लगाया है। इससे अमछी श्रुति और स्मृति की मान-मयोंदा 
का बहुत ह्वी हास हुआ है। क्योंकि जो उपनिषद्‌ और गीता वेदों और ब्राह्मणों का तिरस्कार 
करते हैं, उन्हीं को श्रुति ओर स्मृति बतानेवाला यह ग्रन्थ वेदों के अनुकूल केसे हो सकता है ! 

वेदांतदर्शन की वेदविरुद्धता इस बात से भी प्रतीत होती है कि, उसमें सब दर्शनों 
का न्‍्याय-वेशेषिक, योग, सांख्य, मौमांता का-खण्डन है। शंहराचार्यने वेदान्त के 
सूत्रों से ही समस्त दर्शनों का खण्डन किया है। परन्तु हम देखते हैं कि, वेशेषिक आदि 
दर्शन वेदों को बुद्धिपूर्वक बतलछाते हैं, इसलिए वे वेदानुकूल है, पर उनकी खण्डन करने- 
वाला ब्दों के अनुकूल कमे हो सकता है ! योगदशन पर वेदब्यास ने भाष्य किया है। 
यदि योगद्शन खण्डन करने के योग्य होता, तो वे उम्का भाष्य क्‍यों करते ! इससे 
तो यही सूचित होता है कि, योग का खण्डन करनेवाला वेदान्तदशन वेदव्यास की 
रचना भी नहैं। है। क्‍योंकि यदि वह वेदव्यास की रचना होती, तो उसमें बीढ्धों के सिद्धान्त 
का खण्डन न होता । परन्तु वेदांतदर्शन मे बौंद्धों के उभय समुदाय का खण्डन है, इससे 
वह वेदव्यासकृत नहीं है। बोद्ध शास्त्रा का स्वाध्याय करनेवाले जानते हैं कि, भौद्ध धर्म के 
चार भेद हैं। इन चारों में से दो दल ज्ञानादिक पदार्थों को क्षणिक मानते हैं। ये दोनों 
दल संमार भें दो प्रकार के समुदाय मानते हैं। पहिले समुदाय में भूमि, जल, तेज ओर 
वायु के परमाणु सम्मिलित हैं ओर बराह्यसमुदाय कहलाते हैं| दूसरे समुदाय में रूप, विशान, 
वेदना, संज्ञा और संस्कार के पॉच स्कन्ध सम्मिल्ति हैं और अन्तःश्समुदाय कहलाते हैं। 
यही दोनो समुदाय इस सृष्टि का कारण बतलाये जाते हैं ओर इन्हीं दोनों समुदायों पर 
वेदान्तदशन २।२।१८ में “समुदाय उभयद्देतुकेडपि तदम्राप्तिः” सूत्र की रचना हुईं है। 
इस सूत्र का अथ यह है कि दोनों समुदायों के जड़ होने के कारण उन दोनों से संसार की 
उत्पत्ति नहीं हों सकती। इस वर्णन से स्पष्ट हो गया कि वेदांतदर्शन वेदव्यापतक्ृत नहीं 
है। क्‍योंकि वेदव्यास के पन्द्रह सो वर्ष बाद बुद्ध भगवान्‌ का जन्म हुआ है और उनके 
चार सो वर्ष बाद बोद्धों में चार प्रकार के सम्प्रदायों का विस्तार हुआ है। ऐसी दया 
में ये सूत्र व्यासकृत केसे हो सकते हैं ! 

वेदातदर्शन के अनेक सूत्र तैत्तिरिय और बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के आधार पर बने ई, 
इसलिए, भी वेदांतदर्शन वेदव्यासकृत नहीं हो सकता । बयोकि हम रावणकृत कऋृष्णयजुबेद 
की उत्पत्ति के इतिहास में लिख आये हैं कि, वह व्यास के शिष्य के शिष्य याशवलक्य के समय 
में वर्तमान रूप में सम्पादित हुआ है। उसके बहुत दिन बाद डसका ब्राह्मण बना ओर ब्राह्मण 


(५०८ ) बेदिक सम्पत्ति | 


के बहुत दिन बाद उसके उपनिषद्‌ का प्रथक्‌ अस्तित्व हुआ। अर्थात्‌ तत्तिरीय उपनिषद्‌ 
वेदव्यास के बहुत दिन बाद इस रूप में आया। परन्तु वेदांतदर्शन का द्वितीय सूत्र 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ के ' यतो वा इमानि भूतानि० ” वाक्य के आधार पर बना है। इसलिए 
वेदांतदशन ध्यासकृत नहीं हो सकता | इसी तरह बुह॒दाग्ण्यक उपनिषद्‌ के अन्त में उसी 
कृष्णयजुबैंद की उत्पत्ति से संबंध रखनेवाला “ आदित्यानि इमानि शुक्लानि यजूंषि 
वाजसनेयेन याज्षवल्क्येनाख्यायन्ते ” यह वाक्य लिखा हुआ है, जिससे प्रतीत होता है 
कि यह उपनिषद्‌ भी वेदव्यास के बहुत दिन बाद सझ्कुलित हुआ है। परंतु वेदांतदर्शन का 
तृतीय सूत्र बुहृदारण्यक उपनिषद के “ एतस्थ महतो भ्तस्य निःशवसितमेबतत्‌ ' वाक्य 
के आधार पर बना है। इसलिए भी वेदांतदर्शन वेदव्यास का बनाया हुआ सिद्ध नहीं होता। 
इसके अतिरिक्त वेढांतदशन में अनेक जगह वेदव्यास के नाम से उनकी राय उद्धत की 
गईं है। उनकी ही नहीं, प्रत्युत उनके पुत्र शुकदंव मुनि की ओर उनके पिता पराशर भी 
की भी राय लिखी गई है। जिन यूत्रों में वेदव्यास की रायों का वर्णन है, वे ये हैं--- 
पूषव तु बादरायणो द्ेतुत्वव्यपदेशाल्‌ | ( बेदांत० ३। २।४१ ) 
पुरुषार्थो5त: शब्दादिति दादरायणः । ( वेदांत« ३।४। १ ) 
अलुष्ठेयं बादरायणः साम्मअंते: | ( वेदांतन ३।४। १९) 
ह्ादशाहबदुभयविधं बादरायणो5तः । ( वेदांत० ४ |४।१२ ) 
यह प्रसिद्ध है कि वेदघ्यास का नाम बादरायण भी था। ऐसी दशा में वेदव्यास ही अपनी 
रचना में अपनी राय केसे उद्धत करते ? इसलिए यह निर्विवाद है कि, यह रचना 
वेदध्यास की नहीं । वेदव्यास की रचना न होने का एक यह भी प्रमाण है कि उमर पर किसी 
प्राचीन माष्यकार का भाष्य नहीं । छोग कहते है कि, इस पर फ़ोई बोद्धायनी टीका थी, पर 
पता नहीं है कि, वह थी या नहीं। इसके अतिरिक्त जाडी ग्रंथ जितन बने हैं, उनमें अधिकांश बेद- 
व्यास के ही नाम से बन हैं। ब्रह्मसूत्र भी वदध्यास के ही ज्ञाम मे प्रसिद्ध है, परंतु ये भी 
किसी दूसरे के ही बनाए हुए हैं | यह बात उस समय अधिक पुष्ट हो जाती है, जब हम 
देखते हैं कि, भागवत ओर इ वेदान्तसूत्र का आरम्म एक ही वाक्य से होता है। भागवत 
का ' जन्माद्यस्थ यतः ” और वदान्तदशन का  जन्मायस्य यतः ' दोनों एक ही हैं । 
भागवत के कतो का अब तक कोई पका पता नहीं छगा, इसलिए, इस बदान्तसूत्र के 
र्चयिता का भी कोई पता नहीं है। छोग कहते हैं कि गीता भी वेद व्यासकृत है। परंतु 
डममें आये हुए-- 
ऋषिभिवेहुधा गीतं छन्दोभिर्विविध: प्रथक्‌ । 
ब्रह्मसूत्रपरे श्वेव हेतुमद्विर्विनिदिचते: ॥ ( भ० गी० १३४ ) 
इस छोक से पाया जाता है कि, उनके समय में भी कोई ब्रक्षसूत्र थे। इधर देखते हैं 
कि वेदांतसूत्रों में अनेक यूत्र गीता के छोकी के आधार पर भी रखे गये हैं, ऐसी दशा में 
यह निणय करना कठिन हो जाता है कि, वेदव्यास ने पहिले कोन सा ग्रंथ रचा। गीता 
के पूष॑ ब्रह्मयूत्र उपस्थित हैं और ब्रह्मसूत्नों के पूर्व गीता उपस्थित है। ऐसी दशा में यही 
कहना सरल प्रतीत होता है कि, ये दोनों ग्रंथ वेदब्यास की रचना नहीं हैं। यहाँ #म 
थेड़े से वे सूत्र उद्धत करते हैं, जो गीता के छोकों के आधार क्र बनाये गये हं। जैद्वाति- 


भ्रक्षसुत्रों की नवीनता | (५०९, ) 


यूत्र १९२६ का “स्मृतेश्य ' यूत्र गीता के 'इंश्वरः सबंभूतामां हृदेशेड्जुन तिष्ठति ' 
के आधार पर बनाया गया है। और “अपि च स्मयेते ” (बेदांतन २।३।४५ ) सूत्र 
' मबांशो जीवछोके जीवभूतः सनातनः? के आधार पर बनाया गया है। इसी 
तरह “अपि च स्मयेते ” ( वेदांत० १।३।२४ ) सूत्र, गीता के “न तद्भासयते 
सूर्यों न शशाह्ो न पावकः |! के आधार पर बनाया गया है। इन सत्र यत्रों में स्मृति 
के प्रमाणों की जिशासा पाई जाती है ओर वह गीता से ही पूरी की जाती है। जिस प्रकार 
श्रति का स्थान उपनिषदों को दिया गया है, उसी तरदद स्मृति का स्थान गीता को दिया 
गया है। शड्डराचार्य ने स्पष्ट कर दिया है कि, स्मृति शब्द से गीता का दी ग्रहण है। 
वर्दांतसूत्र के २।३|४५ वे और १॥३॥२४ वें सूत्र के भाष्य में वे खुद लिखंत हैं कि, “ स्मयेते 
भगवद्दीतासु गीतास्वपि च स्मयेते ” अर्थात्‌ गीतास्मृति में यह बात है। इन वणनों 
से पुष्ट हो ज'ता है कि, उक्त सूत्र गीता के ही आधार पर बने हैं। पर गीतामे भी बदझसूत्रें 
का वर्णन मौजूद है, इसलिए वेदांतसूत्र गीतावाले व्यास के बनाए. हुए. नहीं हैं। ये उन 
बादरायण के बनाये हैं, जिनका वर्णन हम प्रस्थानत्रयी की उत्पत्ति के साथ कर आये ई। 
वे मद्रासनिवासी द्रविड' थ। उन्हीं से प्रस्थानत्रयी के स्कूल की परम्परा चली है। 
इनका स्मरण अब्न तक शड्ूराचार्य की गुरुपरम्परा में किया जाता है ><। 

हमने यहाँ तक प्रस्थानत्रयी की पड़ताल करके देखा कि, उसमे आसुर दशन का मिश्रण 
है और वह मिश्रण रावण के समय में आरम्भ हुआ था, जो बादरायण, शुक, गोर्विंदनाथ 
ओर शंड्डराचार्य के समय तक चलता रहा ओर प्रस्थानत्रयी के नाम से सम्मानित हुआ। 
इमी के द्वारा बोद्धों ओर जनों को नष्ट किया गया ओर इसी के द्वारा भारतवर्ष में अनेक 
सम्प्रदायो को जन्म दिया गया। द्वैत, अद्वैत, विशिशद्वित, शुद्धादेत ओर द्वैताद्वेत आदि 
दशनों तथा शाक्त, शव, वैशाव आदि सम्प्रदायों को इसी दछ ओर इती साहित्य ने उत्पन्न 
किया । शंकराचार्य ने रावणकृत ढिंग-पूजा को शिवलिंग-पूजा में परिवर्तित किया ओर यज्ञों 
में गेबध तथा मांवाहार को सहारा दिया | बात आ पड़ने पर वे कह देते थे कि--- 

हन्ता चेन्मन्यते हन्तु दृतइचेन्मन्यते इतम्‌ । 
उभो तो न विजानीती नाये इंति न हन्यते ॥ 

अर्थात्‌ जो मारनेवाले को हिंसक समझते हैं ओर जो हत को मारा हुआ समझते हैं, वे 
दोनों ही अश हैं | इनमें न किसी ने मारा है और न कोई मरा है। इन बातों से ओर “कूटस्थ, 
चेतन? और 'चिदाभास” आदि नवीन पारिभाषिक शब्दों की रचना से लोगों में कोलाइल मच 
गया । छोगों ने कह दिया कि शंकराचार्य वर्णाश्रम को नहीं मानते । क्योंकि वे कहते है कि 
वर्ण, आश्रम, वेद, यश्ञ आदि कुछ भी नहीं है ७, इसलिए. शंकराचार्य प्रच्छन्न बोद्ध हैं । 


>स++--लननतन- +-+3>-०००« 


» व्यासः पराशरसुतः किल सत्यवत्यां | तस्मादभूच्छुकमुनिः प्रथिताउनुभाषः | 
तश्छिष्यतामुपगतो किलछ गोडपादः । गोविन्दनाथमुनिरस्य च शिष्यभृतः ॥ 
( शक्करदिग्विजय ) 
न वर्णा न वर्णाश्रमाचारधर्मा न में घारणाध्यानयोगादयोपि | 
न माता पिता वा न देवा न लोका न वेदा न यज्ञा न तीथ ब्बन्ति ॥ 
»< मायावादमसच्छास्त्र॑ प्रच्छन्न बौद्धेमेव च । 


(५१० ) बदिक सम्पत्ति । 


उनके विरुद्ध अनक छोक स्कन्‍्दपुराण के उत्तराखण्ड में स्कन्द के मुँह से कइछाकर लिखे गये 
है। वे हमें एक मरहटी पत्र में मिले हैं, जो अशुद्ध और अस्तव्यस्त प्रतीत होते है, परन्तु हम 
उनको ज्यों के त्यों फुटनोट में लिखे देते हैं| | इमारे इस समस्त विवेचन का केवल इतना 
ही कारण है कि यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाय कि नवीन दर्शन ओर नवीन सम्प्रदायों 
का जन्म मद्रास से ही हुआ है। हम यहाँ ढेत और अहृत पर बिलकुल बहस नहीं करते | 
क्योंकि वेदिकों के मत में न तो द्वेत ही होता है न अद्वैत ही; वेदों में द्वेत अद्वैत का झगड़ा 
ही नहीं है। बेदोंके सिद्धांतानुसार द्वैत में अद्वत और अद्वत में द्वेत सदेव बना रहता है। वेद 
में तो स्पष्ट लिखा है कि “ तदन्तरस्य सब्ेस्य तदु सबेस्यास्य बाह्यतः ” अर्थात्‌ वह परमात्मा 
इस सब के भीतर भी है ओर बाहर भी है । जो सब्न के भातर और बाहर भी भरा है और जो 
' यत्‌ किन्व जगत्यां जगत्‌ ! अथांव्‌ यक्तिश्वस्थान में भी उपस्थित है, उसके अतिरिक्त 
अन्य वस्तु की कहाँ गुंजायश है ओर अन्य वस्तु उसके अस्तित्व के अतिरिक्त कट्टों रह सकती 
है | इसी तरह अनिरव॑ंचनीय माया और मायाविशिष्ट चेतन के विना उस व्यापक का अस्तित्व 
ही कहाँ रह सकता है ओर वह विना ध्याप्य के किसका व्यापक हो सकता है! इसीलिए कोई 
ऐसा अद्वेतवादी नहीं है, जो अनिबंचनीय जैसी कोई वस्तु ओर मायामोहित जीव जैसा एक 
पदार्थ अनादि न मानता हो और कोई ऐसा देतवादी नहीं है, जो तीनों पदार्थों को व्याप्य- 
व्यापक भाव से एक न मानता हो | इमारी समझ में तो अनिवेचनीय माया ओर मायाविशिष्ट 
चेतन को अनादि मान लेने पर ओर दोनों में परमात्मा की ओतप्रोत व्यापक मान लेने 
पर द्वेत-अद्वेत में कुछ भी अन्तर नहीं रह जाता | इस प्रकार के समतोल सिद्धान्त में जो 
मनुष्य ज़रा सा भी सुधार करने जायगा, वह आयों की प्रचीनतम तत््वशान विषयक परिस्थिति 
में बहुत बड़ा धका लगायेगा | इसलिए वेदिकों में देन-अददत के नाम से सम्प्रदार्यों का प्रादु- 
भाव नहीं हो सकता | देत-अद्देत के सम्प्रदा्यों की सश्टि तो वेदोाशिक है ओर अनाये है। 

हम ऊपर लिख आये हैं कि शैव धर्म ओर आखुर उपनिषद्‌ के प्रचार से बौद्धों का नाश 
हो गया । किन्तु जो झूद्र बौद्ध होकर अच्छी स्थिति में पहुंच चुके थे, वे हिंदू धम में फिर 
आने से झूद्र ही रह गये और उच्च जाति के लोगों के द्वारा सताये जाने छंगे। क्योंकि 
बौद्ध होकर झुद्रें ने छिजातियों की समानता करना आरंभ कर दिया था। इसलिए उच्च 
हिंदुओं ने इन पर अत्याचार करना शुरू किया | वेद पढ़ने पर उनकी जिह्दा काटी जाने 
लगी और बेदके सुनने से उनके कार्नो में गर्म शीशा डलवाया जाने लगा »८। यही कारण 
है कि अब तक उनको अस्पृश्य अताकर रास्ता बंद करना, उनकी छाया से परदेज्ञ करना 
ओर उनके साथ बॉलने में भी संकोच करना मद्रास प्रान्त में ही प्रचलित है, अन्यत्र 


| मणिमत्पूर्वका दुश देता आसन्‌ कलो युगे। ते कुशास््र प्रकुवन्तों हरिवायुविरोधिनः ॥ 
तेषां मध्ये शंकरस्तु पूर्व यो मणिमानू खलः । सोगन्धिकबने दिव्ये भीमसेनहतोड्सुरः ॥ 
यः करीधतंत्रकों दुशे मिथ्या शा्त्रं बदन्‌ पुनः | कृष्णों भीमे च विद्वेषं कुवन्‌ भूमावजायत ॥ 
कालडी आमके रुद्र वराज्जगद्चिमोइयन्‌। बोद्शास्त्रपरपो बिप्रो यः कश्िदपरशिष्यकः ॥ 
स॒ शंकरइच संन्यस्य तस्मात्संन्यासरूपिणः | वेदान्तमतमित्येतद्‌ दुष्ट शा चकार ह ॥ 

»< वेढान्तदर्शन १॥३ | ३८ के “ अ्रवणाध्ययनप्रतिषेधास्मृतेश्व ! के भाध्य में शह्लूराचार्य कहंत 
है कि, * अथास्य वेदमुपशण्वतस्पुजतुम्यां श्रोन्रप्रतिपूरणम्‌ । उच्चारण निह्ाच्छेदों भार दृदय 


जहासूत्रों की नबीनता । (५११) 


नहीं । अगले तमय में यह अत्याचार और भी अधिक भयंक्रर था। इस अत्याचार से मुक्ति 
पाने के लिए नीचकुलोत्पन्न शठकोपाचार्य आदि साधु पुरुष उद्योग कर रद्द थे। उनमें 
अरबदेशनिवासी, आक्षणकुछोत्प्त और अलक्ज़ड़िया विद्यालय का ग्रेजुएट यवनाचाये 
आ मिला । इन सब ने मिलकर तथा अत्याचारी स्मातों से ए्थकू होकर बौद्ध और नवीन 
हिंदुओं के कुछ कुछ तत्त्व एकत्रित करके वेष्णव धर्म की नीत डाली | इसीलिए भागवत्‌ के 
माहात्म्य अध्याय १, छाक ४८ के अनुमार भक्ति कहती है कि-- 
उत्पन्ना द्वाविडे साहं वृद्धि कणोटके गता । 
कचित्‌ कचित्‌ महाराष्ट्र गुज़रे जीणतागता । 
अर्थात में द्रविड़ देश में पेदा हुईं, कर्णाटक में बढ़ी, थोड़ा बहुत मधराष्ट में भी बढ़ी 
और गुजरात में आकर बृद्ध हो गई । यहाँ भक्ति से अमिप्राय वेष्णव-सम्प्रदाय से ही है। 
इसे सब्र से प्रथम मद्रासप्रान्तनिवासी विष्णु स्वामी न सन्‌ इंस्वी की तीसरी शताब्दी में 
चलाया । परन्तु इसको इस सम्प्रदाय के दूसरे आचार्य रामानुजाचार्य ने रोनक़र दी | ये 
भी मद्रासप्रान्त ही में पैदा हुए और उन्होंने भी उसी प्रस्थानत्रयी का सहारा लिया। 
वेष्णबों का तीसग सम्प्रदाय निम्ब्राक म्वामी ने चलाया | ये भी मेद्रासी ही थे। इनका 
जन्म हैदरात्राद राज्य के बेदर गांव में हुआ, जिसे कोई कोई वेदूर्यपत्तन और पंडरपुर भी 
कहते हैं। वैष्णधम का चौथा सम्प्रदाया वल्भसंप्रदाया कहलाता है। यह भी 
मद्रासप्रान्तनिवासी तैलज्ञी ब्राक्षणाँ से ही चला। इन चारों के दाशनिक सिद्धांत 
भिन्न भिन्न हैं । कोई दैत, कोई विशिष्यद्वैत, कोई शुद्ध द्वेत और कोई द्वेताद्वेत के माननेवाले 
हैं| जिस प्रकार अद्वैतदशन का शेव सम्प्रदाय मद्रासप्रान्त से चला है, उसी तरह 
दैष्णबधम भी वहीं पर पैदा हुआ और उसकी सभी शाखाओं के आचाये दहीं के 
रहनेवाले द्रविड ही हैं। रावणादि का वाममार्ग, शंकराचार्य का शैेव मत और बैष्णवों- 
का भक्तिमार्ग द्रविडो स ही पेदा हुआ है। अर्थात्‌ भारतवर्ष में द्वेत, अद्वेत आदि 
दार्शनिक और झोव, वैष्णयादि जितने संप्रदाय है, मत्रकी उत्पत्ति का स्थान मद्रास 
प्रान्त के द्रविडों के ही धर है। रामानुज वैष्णव होते हुए भी यजों में पशुवध को 
मानते ये | यह बात उन्होंने स्पट रूप से लिख दी है। अथांत्‌ मांसमद्य को ये समस्त 
सम्प्रदायप्रवतक उसी तरह मानते आ रहे है, जिस प्रकार पूर्व समय के रावणादि मानते ये । 
उसी तरह राबण की भगलिज्जभपूजा भी शंकराचार्य की शिवपारवती होकर, रामानुजाचार्य 
की लक्ष्मीनारययण बनकर अन्त में वल्लभाचार्य के द्वारा राधाकृष्ण हो गईं। राधघाकृष्ण 
व्यभिचार के देवता बने और उसी वाममार्ग का प्रचार होने छगा, जो रावण के समय 
मे था। जिस प्रक'र बाममार्गी कहते हैं कि, “ अह्ं भेरबस्त्व भेरवी '” उसी तरह वक्म- 
कुलवाल भी कहते हैं कि ' कृष्णो5६ं भवती राधा आवयोरस्तु संगमः ” अथांव्‌ मै 
कृष्ण हूँ, तू राधा है... । इनकी समस्त लीला का रहस्य उस मुक्तदमे से खुलता है, जिसका 
विदारणम्‌ । यद्यह वा एतदू इमशान तस्मात्‌ शुद्ग॒समीप नाध्येतव्यम्‌ | अथोत्‌ यदि शुद्र वेद को 
छुन ले, तो उसके कानें। में गर्म सीसा और छाख डाली जाबे, यदि पढ़ें तो जिह्ठा काट ली 
जावे और यदि याद करे, तो द्ृदेय फाड़ डाला जावे, क्योंकि शूद्र श्मशान के ठुल्य अपविच्र है, 
इसलिए. उसके निकट खुद भी न पे । 


(५१२) वंदिक सम्पत्ति । 


नाम “महाराज छाईबल केस” है। यह प्रसिद्ध है कि बंबई में इनके अत्याचारों से घत्रराकर इन 
के शिष्यों ने ही इन पर एक मुक़द्मा चलाया था | उसमें इन लोगों के जो इज़हार हुए थे 
और उस पर हाईकोर्ट जज ने जो फ़ेसलछा सुनाया था, उस समस्त मिसिल को एक अगरज़ 
ने पुस्तकाकार छपा दिया है। उसी का नाम “ महाराज लाइबल केस ? है। यहाँ हम उसी 
का कुछ भाग लेकर थोड़ा सा वणन करते हैं ओर दिखलाते हैं कि यद्द वल्लभसंप्रदाय 
बाममार्ग का ही रूपान्तर है। इस मुक़दमे में हाईकोर्ट के जज कहते हैं कि, वक्लम ओर उसका 
पिता लक्ष्मणभट्ट दोनों तेलड्जी ब्राह्मण हैं। वल्लम एक नवीन सम्प्रदाय का स्थापक हुआ + | 
इन लोगों ने पाशविक अत्याचार के लिए. शास्त्र बना रक्‍्खा है, उत को भी जजों ने इस 
प्रकार उद्धुत किया है-- 


तस्मादादो स्वोपभोगात्पू्वमेव स्वेबस्तुपदेन भायोपुत्नादिनामपि समर्पण 
कतंठ्य विश्वाह्मनंतरं खवोपभोगे स्वकार्ये स्वकारयनिमित्ते तत्तत्कार्योपभोगी 

बस्तुसमर्पणं काये समर्पणं कृत्वा परचात्तानि तानि कायोणि कतेव्यानीत्यथे: । 

अर्थात्‌ वर को चाहिये कि अपनी सद्योविवाहिता पत्नी को अपने भोग के पूव अपने 
महाराज के पास भेजे | भार्या, पुत्र, घनादि अपंण करे, अर्थात्‌ जिस जिस भोग की जो जो 
वस्तु हो, उस उस भोग की वह वह वस्तु मद्ाराज के पास भेजे । पाणिग्रहणसंस्कार होने 
के बाद अपने संभोग के प्रथम, वर अपनी वधू को मद्दाराज के पास भेजे, पश्चात्‌ अपने 
काम में लावे *८। अन्त में हाईकोर्ट जज न लिखा है कि “स्त्रियां चाहे अविवाहिता 
कुमारी हों या विवाहिता हों, उनका धर्म है कि व महाराजों से उनकी इच्छानुसार 
व्यभिचारिक प्रेम और विषयलालसा से मुदृब्बत करें| महारानों के साथ व्यमिचार करना 
केबल विद्वित ही नहीं है, प्रत्युत वह अत्यन्त आवश्यक है। उसके बिना कोई भी लोक 
परलोक के सुख की आशा नहीं कर सकता। यह पाशव व्यभिचार का मार्ग ही उनके 
लिए स्वर्गीय सुख है । वे शैतान के जीवित अवतार हैं ” #। इस तरह से वैष्णव सम्प्रशय 
भी बाममार्ग ही चने गया और अन्त में अपना आसुर रूप प्रकट कर दिया। 


_कऑना पनओ अमध्अशिभकननन--+ न 
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द्रविद्ञों का वेदभाष्य | (५१३) 


द्रविडों का वेदभाष्य । 

कृष्णवेद और उसका साहित्य, रावण का गु्तेन्द्रियपूजन, शंकराचार्य का मांसयश और 
वैष्णबों का तनमनअपंण अच्छी प्रकार प्रचलित होने लगा ओर यह समस्त आधुनिक रचना 
निदू धर्म बन गई। यद्यपि यह सब कुछ हो गया, तथापि कमी कभी विद्वानों को मूल 
संद्िताओं के देखने, पढने और अर्थ करने का प्रसज्ञ आया ही करता था ओर शुद्ध वेदों से 
तथा आसुरी धर्म से विरोध दिखने ही लगता था। इसलिए द्रविडें को इस बात की 
आवश्यकता हुई कि, मूल संह्िताओं को भी अपने अनुकूल कर लिया जाय | इस विचार 
के पहिले अनन्त ज्ञानभण्डार वेदों का माष्य कभी किसी ने नहीं किया था। पूर्व समय के 
लोग वेदों के कुछ मन्त्र चुनकर अमुक अमुक विषय की पद्धतियाँ बना लेते थे और 
विद्यार्थियों को वेदार्थ करने का नमूना बतलाने के लिए निरक्त अथवा ब्राह्मणग्रन्थें! की तरह 
छोटे छोटे पाञ्य पुस्तक बना लिए जाते थे | पर समग्र वेदों का भाष्य करके वेदोंके अभिप्राय 
की इयता निर्धारित करने का साइस कभी आयों ने नहीं किया | परन्तु सन्‌ इंस्वी की 
चौदइवीं शताब्दी में सायण नामी एक द्रविड ब्राह्मण ने, यह साइस किया । सायणाचार्य 
विजयनगर के राजा बुकक के दिवान थे )८। इन्होंने पण्डितें। की सहायता से समस्त 
वेदों और ब्राह्मणों का भाष्य किया | उस भाष्य में मनुष्य्नलि, पश्च॒त्रलि, इतिहास और 
टग्घ छाप आदि जितने आसुरी सिद्धांत हैं, सत्कों वेदमन्त्रों से ही खींचर्लॉचकर अपने 
भाष्य में मिश्रित कर दिया। 


सायणाचार्य के ब्राद उबट भी दक्षिण में ही पेदा हुए । उन्होंने भी यजुर्वेद पर भाष्य 
किया | इनका भी भाष्य सायगाचार्य के दी आधार पर है। उबठ के बाद महीधर हुए। 
इन्होंने भी सायणाचार्य और उबट के ही आधार पर भाष्य किया | महीधर ने अपने 
भाष्य के आरम्म ही में लिख दिया है कि “ भाष्य बिलोक्यौबटमाधवबीयम्‌ ' अर्थात्‌ मैंने 
मायण और उबट के भाष्यों को देखकर ही यह भाष्य लिखा है। यजुर्वेद पर सायणाचाये 
का भाष्य इस समय नहीं मिलता, पर उबट और महीघर के भाष्य मिलते हैं। थनों के भाध्यों 
भ॑ कुछ भी अन्तर नहीं है | इससे ज्ञात होता है कि, सायणाचाय का भाष्य भी इसी प्रकार 
का रहा होगा । कहने का मतलूम यह कि सबने सायणाचायं का ही अनुकरण किया है। 
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(५१४ ) बैदिक सम्पातते | 


आधुनिक भाष्यकारों में सबके अगुआ सायणाचार्य ही हैं। आगे हम यजुबेंद से महीचर के 
भाष्य का आर ऋग्वेद से सायणाचार्य के भाष्य का नमूना दिखलाते हैं ओर बतलते हैं कि 
' उनका भाष्य केसा है। “गणानां त्वा गणपति* हवामद्दे ! हस प्रसिद्ध मंत्र का भाष्य 
करते हुए महीघर लिखंत हैं कि-- 
अस्मिन्मंत्रे गणपति शब्दादश्यों बाज्ञी प्रहीतठ्य इति । तथथा मदिषी 
यज़मानस्य पत्नी यक्षशालायां पद्यतां सर्वेषामत्विजामदबसमीपे 
शते शयाना सत्याह हे अदब गर्भघं॑ गर्भधारकं रेतः अह आ भजानि 
आकृष्य क्षिपामि त्य॑ च गर्भेधे आ अजासि आकृष्य क्षिपसि । 
अर्थात्‌ यजमानपत्ञी सबके सामने यशमंडप में घोड़े' के पास सोवे और घोड़े से 
गर्म धारण करने के लिए कहे । महीधर और उदबट दोनों भाष्यकारी ने इस स्थल के कई 
एक मन्‍्त्रें का अथे इसी तरइ अइलील ही किया है। परंतु शतपथब्राक्षण में इन्हीं मन्त्रों 
का अथ बहुत ही शुद्ध ओर आयोचित किया गया है। स्वामी दयानन्द सरस्वती.ने यह 
सारा प्रकरण अपने “ ऋगेदादिभाष्यभूमिका ? नामी ग्रन्थ में अच्छी तरह लिख दिया है। 
तथापि यह स्मरण रखना चाहिये कि, दूसरी जगद्ट शतपथादि प्रंथें। में मो डउब्ट और महीघर 
के अनुसार ही अर्थ मिलता है। इससे अनुमान करने का पूरा मोक़ा मिल जाता है कि उप- 
निषदों की भाँति ब्राह्मणग्रेथों में भी मिश्रण है। अन्यथा एक ही ग्रंथ में एक ही प्रकार के 
मनन्‍्त्रों का भाव भिन्न भिन्न स्थलों में परस्परविरोधी क्यों होता ! एक ही सम्पादक इस प्रकार 
की भयक्कर ग़लती नहीं कर सकता | इसलिए, यह स्पष्ट हैं कि शतपथादि में अदलील प्रकरण 
बादरायणगकालीन है और उस पर माष्य सायणकालीन है| उबट और महीधर के भाष्य में 
इसी प्रकार के अनेक अश्लीछू, असम्य आर कर वर्णन है, जिनको लिखकर हम ध्यर्थ ग्रंथ- 
विस्तार नहीं करना चाहते | जिस प्रकार महीघर के भाष्य का नमूना आर्योचित भावके प्रतिकूल 
है, उसी तरह सायणाचार्य के भाष्य का नमूना भी क्र कर्म की पंराकाष्टा बता रहा है। 
सायणाचार्य ने ऋग्वेद मं० १, सू० १४ से ३० तक के भाष्य में झुनःशेप कौ कथा लिख 
कर मनुष्यनलि का एक भयड्डर आदश सामने खड़ा कर दिया है। परन्तु वेद में इन बातों 
का कही नोमोनिशान भी नहीं है | निरुक्त में शुनःशप का अर्थ विशानव्रेत्ता किया गया 
है, पर सायणाचार्य ने शुनश्शेप का अर्थ कुत्ते का......किया है। इस पर मिस्टर मूर 
फहते हैं कि, डॉक्टर रोसिन को अनुमान करने का मोक़ा मिला है कि रामायणोक्त अजीगर्त 
की कथा से वेदों का कुछ भी वास्ता नहीं है +। इस के आगे वह्दी मूर साहब कहते हैं 
कि ब्राह्मणग्रंथों के अन्दर अजीगते का वर्णन, इतना भयझ्भूर है, जो भारत के अनारयों का 
एक नमूना कहनेयोग्य है ५। इन साक्षियों से स्पष्ट हो जाता है कि, वेदों में नरबलि का 
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द्रविड्ों का वेदभाष्य । (५१५ ) 


कुछ भी उल्लेख नहीं है, पर अनाय॑ जातियों में नरबालि होता है, अतः उन्होंने वेदों से 
भी वहीं सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। रामायण और ब्राझ्णग्रन्थों में तो प्रक्षेप संभव 
है, पर संहिताओं में एक एक अक्षर की गिनती होने से उनमें प्रक्षेप नहीं हो सकता। 
इसी लिए जनके मन्त्रों से भाष्य के दारा खींचतान करके ऐसे क्रर कर्म प्रवर्तक कृत्य का 
वर्णन किया गया है। यह सायणाचार्य का काम है। सायणाचार्य ने “ इद विष्णुविचक्रसे ! 
मन्त्र से वामन अवतार भी सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। परन्तु यही मन्त्र 
निरुक्त में सूयेपरक लगाया गया है। निरुक्त में इस मन्त्र के होते हुए भी सायणाचाय ने 
एसा अनथ किया है, जो उनके लिए. उचित न था। इसी तरह वेष्णब होने के कारण उन्होंने 
डरीर दग्ध करनेवाली छाप का वर्णन भी ऋग्वेद से निकाला है ओर जगन्नाथजी की उस 
लकड़ी का भी ऋग्वेद से वर्णन किया हैं, जो उनके कलेवर के काम आती है। वेदों 
में इतिहास तो उन्होंने इतना भर दिया है -कि, वेदों को अपोरुषेय साबित करना मुशाकैल 
हो गया है। इस तरह से सायणाचार्य ने वेदों को बहुत ह्वी हीन दर्ज़ का बना दिया 
हैऔर वेदों मेवे समस्त आसुरी बाते सिद्ध कर दी हैं, जिनका प्रारम्म रावण और 
भादरायण आदि ने किया था तथा जिसका पोषण, हांकराचाये ओर रामानुजाचायौदि ने 
किया है। 
बहुत दिन तक इसी भाष्य का भारतत्र्ष में प्रचार रहा और द्रविड ही वेदाचार्य 
प्रतिद्ध रहे | जब्र योरोपियन लोग इस देश में आए, तो उन्होंने यहाँ वेदों की बड़ी 
भारी म्रहिमा सुनी । उनकी इच्छा हुई कि ऐसी पवित्र और प्राचीन पुस्तक इम भी 
अपने देश के पुस्तकालयों में रकक्‍खें | दुर्दीव से उन दिनों में मद्रास प्रांत के ये द्रविड 
ही आर्यजाति के गुरु हो रहे थे | वही वेदपात्र, वही याशिक और वही हिंदूधम के नेता 
समझे जाते थे | अतः योगोपियनों ने भी उन्हीं से वेदों की पुस्तक चाही । सन्‌ १७०० के 
आरम्म में ही कोलब्रक साइन्न को किसी दक्षिणी ने वैदिक छन्‍्दों में लिखी हुई और देवी 
देवताओं की स्तुति से पूर्ण एक पुम्तक दे दी। किन्तु जब माल्म हुआ कि, यह पुस्तक बेद 
नहीं है, तो वह त्याग दी गई । यद्यपि वह पुस्तक त्याग दी गई, तो भी योरोपनिवासियोँ ने 
वेदों की प्राप्ति की चेष्ठ जारी रकखी ओर मद्रासियों द्वारा अनेक बार ठगे भी गये। 
अन्त में अर्थात्‌ सन १७७९ में कर्नल पोलियर ने तत्कालीन मद्दाराजासाइन्र जयपूर से वेदों 
की नक़ल माँगी | नक़ल दी गई और वह नक़॒ल प्रसिद्ध पंडित आननन्‍्दराम को 
दिखलाकर लन्‍्दन भेजी गई और वहोँ के ब्रिटिश म्यूज़ियम में रक्खी गई, तथा द्रबिडों 
की ठगाई से छुट्टी मिली | कहने का मतलब यह फ़ि वेद के सम्बन्ध में ये अन्त तकछ घोला 
देते रहे | ये शुद्ध वेदों का प्रचार नहीं चाहते थे। इसी लिए इन्होंने इस प्रकार की 
ठगाई अबतक जारी रखी और गवण से सायण तक किए हुए कृत्य का पोषण करते रहे ! 


उपयुक्त मभस्त वर्णन से अच्छी प्रकार प्रकट हो जाता हैं कि रावण से सायण तक इन्हीं 
लोगों ने मांसयज्ञ, मद्यपान और गुप्तेन्द्रिय-पूजन आदि आमसुरी प्रबृत्तियों का प्रचार किया 
इन्हीं लोगों ने वाममार्ग, शैव और वैष्णवादि सम्प्रदाय चलाये, इन्ही छोगों ने शंकर 
रामानुज, माध्य आदि छूप से घर्मगुर बनकर द्वैत अद्वैतादि मर्तों का प्रचार किया और 
इन्हीं छोगों ने वेदों का भाष्य करके आयों को प्राचीन वैदिक धर्म से पतित किया और उन 


(५१६) * वैदिक सम्पत्ति । 


के हर प्रकार के पतन का कारण हुए | इस प्रकरण के आरम्म में हमने कहा,था कि, जितने 
विदेशी इस देश में आये हैं, उनमें से केबछ चार ही विदेशी द्कों के सम्प्रदायप्रवतन 
और साहित्यविध्वंस का वर्णन करेंगे | उनमें से इस प्रधान द्रविड' जाति के कूर्त्यों का 
बन हुआ | अब इसके आगे चितपावनों के साहित्य-विध्वेस का वर्णन करते है। 
चितपावन ओर आयेशाख 
इम पहिले लिख आये ईं कि चितपावन मिश्र के रहनेवाले यहूदी हैं। इन्होंने ब्राप्षण बनकर 

उसी समय महाराष्ट्रों में शुसना चाहा था, पर उन्होंने नहीं घुसने दिया, इसीलिए, देवस्थ 
और कोकणरुथ दो भेद हो गये । कोकणर्थ ही चितपावन हैं। ब्राह्मण होकर इन्होंने 
संस्कृत में अच्छी योग्यता प्रात्त कर छी ओर इन्होंने भी तैत्तिरीय कृष्ण यजुर्वेद ही स्वीकार 
किया, तथा यहाँ के साहित्य में कृष्ण यजुर्वेद का वेदत्व, अपना सत्र ब्राक्षणों में अष्टत्व 
ओर मिश्र के रीत-रिवार्जों को आर्यों की पुस्तकों और रीतिरिवाजों में मिश्रित किया। 
जब प्रेस नहीं थे तब लोगों के पास हस्तलिखित ही पुस्ककः थे। उस समय नये ग्रन्थों 
का पहिचानना ओर पुराने ग्रंथों के प्रक्षित भागों का पकड़ना भी कठिन था। इसलिये 
पुराने ज़माने में इन्होंने क्या क्या रचना की है, यह साजञ्जित करना कठिन है। पर इस प्रकाश 
के ज़माने में जब हज़ारों प्रेस घड़ाघड पुस्तकें प्रकाशित करके घर घर पहुँचा रहे हैं, ऐसे 
ज़माने में भी इन्होंने जो कुछ प्रक्षेप किया है, यहाँ उसी का वर्णन करते हैं । 

अद्विसा-धर्-प्रकाश” नामी ग्ंथ में सावरकर महोदय कहते है कि, “ तुकाराम तात्या 
ने राजाराम बोडस नामी एक चितपावन ब्राक्षण को प्रस्तावनासहित क़ग्वेद का साथण 
भाष्य छपाने के लिये नियुक्त किया और सब्च काम उन्हीं क सुपुर्दे कर दिया | ब्रोडस 
महोदय कृष्ण यजुवेद के माननेवाले थे, इसलिए उस वेद का महत्व दशोने ओर नाचत्त्व 
छिपाने के लिए. उन्होंने सायणाचा्य की प्रस्तावना में लिख दिया कि कृष्ण यजुर्वेद के नो 
मंत्रभाग और ब्राह्षणमाग का मिश्रण है, उसके लिए ब्रह्मदेव ने सारस्वत और उसके 
शिष्यें। के विवाद के अन्त में पढिलि ही कह दिया है कि यह मिश्रण बिलकुल ही निदोंष 
है। प्रस्तावना में यह उक्ति मिल गई और क्र्वेद छप गया | किंतु प्रो० मैक्समूंलर ओर 
प्रो० पिटतन के छपाये हुए ऋग्वेद जो बोइस महोदयवाले ऋग्वेद से पांहेले ही भिन्न भिन्न 
समयें में छप चुके थे, जब भारत में आये ओर लोगों ने पढ़ा, तो उनमें वह उक्ति न 
मिली । पता लगाने पर ज्ञात हुआ कि, यह कृत्य उक्त चितपावन महोदय का ही है।! 

उक्त पुस्तक में जो दूसरी घटना लिखी है, वह इस प्रकार है कि कृष्ण साठे नाम के 
एक चितपावन ब्राक्षण ने बुद्ध पराशरस्मृति को जितनी भी इस्तलिखित प्रतियाँ भमिल 
सकीबकत्रित की | उनमें एक प्रति बंत्रईनिवासी बात्या पाठक शुक्ल की भी थी। उस 
पुस्तक के बारहवें अध्याय में जह्०ँ ब्रह्मनिर्पण का विषय है, वहाँ उक्त साढ़े महोदय 
ने अपनी चितपावन जाति को उच्च सिद्ध करने के लिए बहुत से छोक मिला दिय्रे और 
उस अध्याय के आदि से अन्त तक समस्त अंकों को भी बढ़ा दिया। छोक कई एक थे, 
इसलिए पन्नों के हाशियों (387277) पर भी लिख दिये और उसी प्रति के अनुसार श्रीधर 
शिवलाल के शानसागर प्रेस में हज़ारों प्रतियाँ छपा डालीं। जत्र पुस्तक छप गई, तद्न 


कु 


हस्तालेखित प्रति बाबा पाठक शुक्ल को चुपचाप दे आये। कुछ दिन के बाद बान्ना पाठक 


चितपाबन और आयेशाद्म । (५१७ ) 


की हृष्टि इस कृत्य पर पड़ी। बाबा साहब ने महा कोलाइल मचाया। अदालत की भी 
नोचत आईं | फर कुछ भले पुरुषों के बीच में पड़ जाने से मामछा शानन्‍्त हो गया। जो 
कोक मिलाये गये ये, वे बड़े ही मज़दार हैं | अतः हम उनमें से कुछ छोक यहाँ लिखते हई- 
कोकणाश्रित्तपूणोस्ते चित्तपावनसंश्ञका: । 
ब्राह्मणेषु च सर्वेषु यतस्ते उत्तमा मताः ॥ 
एतेषां बंशज्ञा: सर्बे विज्ञेया आद्णाः खलु । 
माध्यदिनाश्थ देशस्था गोडद्रबिडगुजेरा: ॥ 
कर्णाटा तैलंगाद्यापि चित्तपृर्णेस्य वंशजा: । 
.. अतग्रित्क्ष्य पूण यो नियात्तस्य क्षयों भबेत्‌ ॥ 
भर्थात्‌ सब ब्ाह्षर्णों में चितपावन ब्राह्मण ही श्रेष्ठ हैं । गौड, देशस्थ, द्वाबिड गुर्जर, 
कर्णाटक और तेलज्ञ आदि जितने ब्ाह्षण हैं, सब्॒ चितपावनों के ही वंशज हैं । इसालेए, 
जो इन चितपावन ब्राह्मणों की निन्‍्दा करे, उसका क्षय हो जाबे | इस प्रकार की इन्होंने 
रचना करके अपनी जाति की निकृष्टता को दूर करने का प्रयत्न किया था, परन्तु यह बात 
आगे न चली और लोगों को इनका प्रपश्च माढ्म हो गया। इसके अतिरिक्त इन्होंने जिस 
समय क्षत्रियों के राज्य का अपदरण किया, उस समय सरुतीप्रथा के सम्बन्ध में इन्होंने जो 
कुछ नवीन रचना की, वह बड़ी ही विधिन्न है। यहाँ हम उसका भी थोड़ा सा वर्णन करते 
हैं। सोशल रिफ़ार्म तिरीज़ २ में और अद्िंसा-घर्म-प्रकाश में पं० गावस्कर लिखते हैं कि 
८ दक्षिण के शाहुराजा ने बालाजी विश्वनाथ नामी एक चितपावन ब्राझ्णण को अपना सेना- 
पति बनाया। बालाजी विश्वनाथ ने मोक़ा पाकर शाहुराजा को उपचारप्रयोगद्वारा मरबा 
डाला और स्वयं राजा बनने की चेश करने लगा | उघर शाहुराजा की रानी शंकराबाई राज्य 
का वाश्सि अनाने के लिए दत्तक पुत्र लेने का विचार करने लछगीं। इस पर बालाजी विश्व- 
नाथ ने शेकरात्राई को समझाना शुरू किया | उसने कहा कि हाय | जिस पति पर आपको 
इतनी भक्ती थी, जो तुम्हारा प्राणाँ से भी अधिक प्यार करता था, अभी उसे मरे हुए कुछ 
भी समय नहीं बीता कि, आप राज्य-शासन का आनन्द लेने लगीं। घन्य थीं वे पतित्रता 
ह्लियाँ जो अपने प्राणपति के साथ धघकती हुई चिता में जलकर सदेव के लिए पति के 
समीप चछी जाती थीं । शंकराबाई के दिल पर इन बातों ने बड़ा असर किया । किन्तु स््री 
को पति के साथ जलना भी कोई विशेष धर्म है, यह बात उसने अपने जीवन में नई सुनी । 
बह जल्दी से बोल उठी कि, क्या पति के साथ जल मरने पर पतिदेव मिल सकते ह ! बाला- 
जी ने उस तमय वी समस्त इस्तलिखित पुस्तकों में क्षेपक्त मिल्बा मिल्वाकर कथा वॉचने- 
बाले भय के द्वारा दिखला दिया कि, दशरथ, पाण्डु, रावण, इन्द्रजित आदि बड़े बड़े पुरुषों 
की स्िरयों ने अपने पति के साथ जलकर प्राण दिये हैं #। बालाजी ने यह भी कहलवाया कि 
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# ते शाहू राजाल्य जारणमारणादि औषधीप्रयोगाने मारून व त्याची निपुत्रिक विधवा 
बायको राज्यप्रार्साच्या कारमांत प्रतिकूल होइछ, म्हणून सती जाण्याचे नवे ग्रन्थ रचून व 
प्राज्नीन प्रन्यांत दशरथ, पाण्डु, रावण, इन्द्रजित अशांच्या स्त्रिया सती गेल्याकारण।ने 
स्व्गी गेश्या, अशी क्षेपकें घुसट्डन ते मतलब-प्रन्थ भटोबांक्ड्टून तिला वाचवून दाखवून व 
शिवाय द्रव्यलाठचीने वश केलेल्या तिच्या भावांकड्ून उपदेश करून व भीति दशशवून, 
'विच्या इच्छेविरद्ध तिजला सती घालबून अथात्‌ जिबंत जादछून ठकून मिक्वविलें होते, 


(५१८ ) बेदिक सम्पत्ति | 


यदि पति जल में डुचकर मर गया हो, दूसरे ग्राम में मर गया हो, उ9की छाश का 
पता न हो अथवा उस समय स्त्री सगर्भा हो, तो समय आने पर सुमीते के साथ अपने पति 
की खड़ाऊँ या वस्र आदि लेकर जल मरने से भी वह अपने पति को प्राप्त होती ह आर 
दोनों स्वर्ग को जाते हैँ। इस उपदेश से झोकराब्राई जलने के लिए. तेय्यार हुए । बालाजी 
ने तुरन्त ही अपने कृष्णवेद के तेत्तितीय आरण्यक ६।२० में आये हुए ऋग्वेद के “इसमा 
नारीरविधवा: सुपल्नीराज्जनेनः सर्पिषाः । संविशन्तु अनश्रवोइनमीयाः सुरता 
रोहन्तु जनया यानिमग्रे ” इस मन्त्र के “अग्रे? शब्द को “अरे? करके पति के साथ अभप्नि 
में जल मरने की वैदिक विधि और विनियोग भी दिखला दिया । वेद पर विश्वास करने- 
वाली आर्यजाति की पतित्रता राजमहिष्री अपने पति के पास “ज़ाने को उत्तेजित हो डठी 
ओर बालाजी के पघड्यन्त्र से तुरन्त ही चिता में धरकर फूँक दी गई ।रानी के जलते ही 
समस्त राज्यसूत्र चितपावनों के हाथ में आ गया, तथा शाहूराजा की मृत्यु और शकरगत्राइ 
के सतीचरित्र की यह करुणापूर्ण कष्टाना समस्त मद्दाराष्ट्र देश में अच्छी तरद से फेली गई । 
वहाँ के आमीण अब्र तक इस कलंक कथा को गाया करते हैं। उन गातों में में एक गीत 
नीचे फुटनोट में दिया गया है, जिसमें उपयुक्त कथा का सार वर्णित हैं? » | 

चितपावनों ने इस बदनामी को रफू और रफ़ा करने के लिए. सतीप्रथा को धर्म ही मान 
लिया ओर अपने खास शहर पूना में मूलामूठा नदी के संगमपर सती होने का एक स्थान ही 
नियत कर दिया । सतोधर्म की इस उत्तेजना पर सतीप्रथा की वह धूम जारी हुई कि, पूना 
में रनेवाला अंग्रेज़ी रेज्ञीडैंट भी घबरा गया। उसनेस्वहाँ के पेशवा से इस निन्‍्द कर्म को 
बन्द करने के लिए, प्रार्थना की | उस समय की सतीप्रथा का वर्णन करते हुए. मुर साइबर कहते 
हैं कि * चितपावन लोग सतीप्रथा पर बड़े आसक्त ये, परंतु जच॒ सन्‌ १८३० में गव्नमेट ने 
सतीप्रथा-निषेध क़ानून बनाया, तो उन्होंने ब्रिना कुछ कह्टे सने ही उसे बंद कर दिया। कुछ 
चितपावन अपने जातिबंधु नानासाइब को इस भयड्भर अपराध से मुक्त देखकर प्रसन्न होंगे। 
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शाहराजा भ्रमीभूत। होवोनि रहिला दुःखखाईत। सन्निध बाजीरायसुत । नाना- 
साहेब पेशवे || परम आजंवी चितपावन | तशांत श्रमिष्ट शाहूमन। झा्लें म्हणोनि अप- 
ल्याधीन । करोनि लीन शेवेशी ॥ स्वकायंसाधू ब्राजीराय । जारणादि करोनि उपाय। 
बाहराजाती करोनि मरणप्राय। राज्यसूत्र बत्काविलें॥ पोर्टी नब्इता शाहू। पुत्र | नानास 
लाभलें अधिकारपत्र | तेव्हा राज्याधिकारसूत्र । नपमृत्यन्ती आवरिलें ॥ स्वाधोन 
खसनासमुदाय पाही। प्रतिनिधी्चें न चलें कांदी। त्याचीं बेडी घालोनि पार्मी | पवतारूढ 
तो केला ॥ शाहू-भाया शकराबाई | न॒ुपासंगे सती न जाई। म्दणोनि ।तिजला नाना उपार्यी । 
बोधानि अपाई दग्धविली ॥ लोभ दावोनि बंधूस ततचे। होते बंधु दुष्ट मतीचे। ताांदी 
बलात्कारें सतीते | धर्म बोधोनि सती नेली ॥ शाहनपाचे सुद्धदन्यत्र । सातान्यासी ते सर्वन्न। 
रक्षोानि स्वार्श निन्रन्धसूत्र | आपुल्या तंत्रांत ठेविलें ॥ सातान्‍्याचें सोडोनि स्थान । पुणिया- 
सी केलें अधिष्ठान। नुपाधिकार-मानपान। सातान्यास करबी तया । वृक्षी पे येतां 
पाडा | वानरें पाहोनि तवया झाडा | शाखोंशाखी उड़िया घडघडा। घेवोनि कडाडा भक्षिती 


फलें ॥ किंवा मर्कर्टे सिंदीवन । देखोनि करिती मधुसेवन । तेसे अधर्मी चितपावन | 
धांवाोनि आले पुणियासी ॥ 


। तपावन और आअयेशार् | (५१५९ ) 


पर उनकी प्रसन्नता इसालिए न होगी कि नाना साइब इसे अपनी न्यायबुद्धि से उचित मानते 
थे या अनुचित, प्रत्युत इसलिए प्रमन्नता रोगी कि, वे हस लण्जायुक्त भयड्भुर कृत्य के कलंक से 
छुद्टी पा गये। पूना में विधवाओं का उनके मृत पतियों के साथ जछना बहुत अधिक 
था। वहाँ प्रति वर्ष पॉँच छे सतियोँ होती थीं। यह झृत्य ब्रिटिश रेसिडेन्सी के पास 
मूलामूठा नदी के संगम पर द्वोता था? # | इस वर्णन से पाया जाता है कि, इन्होंने 
शझ्भराबाई को सती करने के लिए शास्त्रों में अवश्य प्रक्षेप कराया । 


इन सब प्रमाणों के अतिरिक्त अभी हाल में जो प्रमाण मिले हैं, उनसे भी विदित होता 
है कि, चितपावनों ने जाली प्रन्थें। की रचना की है। “सिद्धांतविजय ? के पृष्ठ ९, १० में 
लिखा है कि, सतारा दरबार के दफ़्तर में जो काशज़पत्र मिले हैं, उनसे प्रकट होता है कि 
पेशवाईकाल में अप्पासाइब पटवर्घन और नीड़कंठशास्त्री ने जाली प्रन्थों की रचना की 
थी | इसके सिवा “शुक्ल यजुवेदीय आाह्मण ? के पृष्ठ ६९, ६३ में, “ग्रामण्याचा साथ्रन्त 
इतिहास ? में ओर “ राजवाड्याची गंगामट्टी ? आदि पुस्तकों में चितपावनों द्वारा जाली ग्रन्थों 
की रचनी” का विस्तृत वर्गन है | इसलिए यहाँ अब अधिक लिखने की आवश्यकता नहीं है । 
यह तो केवछ इतना ही लिखना है कि, अभी हाल भें सबके देखते देखते निर्णयसागर प्रेस 
में जो उवद महीघर के भाष्यसह्त यजुवेंद छपा है, उसमें भी पाठभेद किया गया है। 
यजुबेद का “श्रीश्व ते लक्ष्मीश्र पत्न्या ! प्रतिद्ध मन्त्र है। यह मन्त्र बंगाल की छपी 
हुई प्रति में महीघर उबट के भाष्य के साथ छपा है| उसमें भी और लक्ष्मीरूप दो 
वेश्याओं का वर्णन है। पर हाल की छपी हुई इस निर्णयसागर की प्रति से वेश्याओं की 
भात निकाछ ड्राली गई है। लेकिन योरप की छपी हुई प्रति निर्णयसागर की प्रति से 
“पहिले की छपी है और उसमें-वह्दी वेश्याओं की बात है| इससे शञात होता है कि उवट महीधर 
का असली अर्थ वही है। निर्णयसागरवालों ने ब्यर्थ ही उस पाठ को बदला है| निर्णयसागर प्रेस 
का संबंध दाक्षिणात्यों स ही है, इसलिए अनुमान होता है कि यह कृत्य भी किसी चितपाबन 
महात्मा ही का होगा । जो हो, यहाँ कहने का अभिप्राय केवछ इतना ही है कि चितफावर्नों 
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(५२७ ) बेदिक सम्पात्ति | 


ने आयशाओ्रों में मिश्रण किया है। यही नहीं कि इन्होंने नवीन ग्रन्थों की रचना और 
प्राचीन ग्रन्थों में केवल मिश्रण ही किया इ, प्रत्युत उन्होंने यहाँ के हिन्तुओं में अपने जाति 
ओर देश के पूज्य देवी देवताओं की पूजा का भी प्रचार किया है । यहाँ हम उनकें देवता 
का भी एक नमूना दिखलाते हैं | 

जिस प्रकार भारतदेश में श्री नामी देवी के अंशों से दुर्गा, काली, भवानी, भरबी, 
चण्डी, अन्नपूर्णा ओर चामुण्डा आदि रूप बनाये गये हैं, उसी प्रकार मिश्रदेश में भी आदि- 
माया इसिस के अंशों से मिनर्वां, जुनो, वेनसा, हीआ, हेकेटी, डायना और हा आदि रूप 
माने जाते हैं। यहाँवाले जिस प्रकार चन्दन, अक्षत, धूप, दीप, मांस, रुधिर से "अपनी 
देवियों की पूजाअर्चा करते हैं, ठीक उसो प्रकार मिश्रवाले भी करते हैं। जिस तरह यहाँ 
की देवियों के चतुमुंज, अष्टमुन और सहस्तभुज आदि रूप हैं, उसी तरह मिश्र की प्रतिमाओं 
के भी है। जिस प्रकार के अस्नरशस्त्र यहाँ की देवियों रखती हैं, वेसे ही मिश्र को देवियों 
के पास भी हैं। जिस तरह यहाँ की देवी ने महिषासुर--भैंस के से मुँहवाले--राक्षस को 
मारा है, वेसे ही मिश्र की इसिस-मिनवां देवी ने भी “हीकस-हिपोपोटेमस ? नामी 
( दरियाइ घोड़े के से मुँहवाले ) राक्षस को मारा है। जिस प्रकार के नवरात्र यहाँ होते 
हैं, ठीक वेसा ही नवरात्रि का उत्सव मिश्र में भी होता है। जिस तरह उत्सव में यहाँ 
उदकपूर्ण कुम्म खखा जाता है, वैसा ही मिश्र में भी खखा जाता है। वहाँ इस 
घट को ९ केनाव ” कहते हैं। जिस प्रकार यहाँ घट पर स्वस्तिक आदि चिह्न बनाये जीते 
हैं, वैसे ही मिश्रवाले भी स्वस्तिक, द्वित्व, त्रिकोण, त्रिपुण्ड तथा त्रिद्युल आदि चिह्न 
बनाते हैं। 

... इस समता के अतिरिक्त देवियों की उत्पत्ति के विषय में यहाँ एक कथा प्रचलित 
है। उस कथा का सार इस प्रकार है कि दक्ष की लड़की पार्वती थो। उत्तका विवाइ 
शिव के साथ हुआ। एक दिन उसके पिता ने अनेक पश्चुओं की बलि दी, किन्तु इस 
बलिदान के समय अपनी कन्या को न बुलाया | पर कन्या वहाँ खुद गईं। कन्या ने वहाँ 
जाकर जब अपने पति का भाग न देखा, तो उसने प्राण त्याग दया | ईस पर शिव ने क्रोध 
किया ओर वीरभद्र नामी एक भयानक जंतु को पैदा कर और वहाँ भेजकर दक्ष का शिर 
कटवा लिया । दक्ष के मरने पर शिव अपनी स्त्री के शब को लेकर नाचने लंगे। इसी 
बीच में विष्णु ने अपने चक्र से उस स्री-शव के ५१ टुकड़े कर डाले ओर अनेक स्थानों में 
फेंक दिये। ये सभ टुकड़े कामाक्षी, ओीनाक्षी, आदि नाम से मातापुर और कलकत्ता आदि में 
उग्रपीठ बन गए | इनमें सबसे प्रधान कामाक्षी है। इसका काम-अक्षी नाम इसलिए, पड़ा 
है कि, यह उस शव की काम की आँख अर्थात्‌ गुमाज्ञ है। यह कथा ज्यों की त्पों दूसरे नामों 
के साथ मिश्री लोगों में भी प्रचलित है। उनके यहाँ लिखा दें कि उस इसिस के ढुकड़े 
मिनर्वा, आसरपायन, डायना आदि हो गये और इन इन नामें से प्रख्यात हुए। इस 
कथा की भुद्ुला तब बिलकुल ही समझ में आ जाती है, जब हम दत्तात्रय के जन्म की 
कथा को ध्यान से पढ़ते हैं। 

दत्ताश्रय की कथापुराणों के अनेक भागों के जोड़ने से जो रूप बनाती है, वहीं 
रूप मिश्रियों की तमाम कथा के मिलने से भी बनता है। दत्तात्रय के इतिहास के तीन 


चितपावन ओर आयेशाख। ' (५२१ ) 


भाग हैं। दत्तान्रय किससे पैदा हुए, जिससे दत्तात्रय पैदा हुए, वे किससे पैदा हुए, और जिससे 
वे सब पैदा हुए, वह कौन है! यहाँ हम तीनों भागों को छिखते हैं | देवी भागवत में लिखा 
है कि, श्रीपुररनिवासिनी देवी ने अपने हाथ को घिता | घिसने से हाथ में छाछा पड गया। 
छाला फूट । डस छाले से एक लड़का पैदा हुआ, जिसका नाम ब्रह्मा था। माता ने उससे 
कुचेष्टा की पर उसने माता का कहना न माना | माता ने उसे भस्म कर दिया और हाथ 
रगड़कर फिर एक लड़का पेदा किया, जिसका नाम विष्णु था। इससे भी इच्छा प्रकट की, 
किन्तु उसने भी न माना और भस्म कर दिया गया। तब तीसरी बार देवी ने फिर द्वाथ 
रगड़ा और छाले से शिव नाम लड़का पेदा किया। इस शिव से भी आज्ञा की गई। 
शिव ने कद्दा कि पहिले यद्द बतलाइये कि, ये दोनों राख की देरियोँं क्‍या हैं। माता ने 
कहा कि ये दोनों देरियों तेरे बड़े भाइयों की हैं। शिव ने कहा माँ! इन्हें जिला दे। 
माता ने उन दोनों को जिला दरिया । देवी के यंददी तीनों पुत्र ब्रह्या, विष्णु, और महेश 


नामी कक टैवता हुए । इन तीनों देवताओ से दत्तान्नय केसे उत्पन्न हुए, वह कथा इस 
प्रकार है. 


पद्मपुराण श लिखा है कि अत्रि ऋषि शीत-कटिबंध में तपस्या कर रहे थे। वहाँ उनको 
सरदी लगी। वह सरदी अत्रि ऋषि की आँखें में घुस गई और आँसू बनकर बाहर निकल 
पड़ी । उस गिरे हुए आँसू से चंद्रद्वीप, शीतद्वीप आदि भूभाग बन गये । वह सरदी आकाश 
की और फिर उड़ी, परन्तु खाली जगह में पैर न जम सके, इसलिए समुद्र में गिर पड़ी । 
उस गिरी हुईं सरदी को अत्नि ने अपना चन्द्र नामी पुत्र मानकर समुद्र से कहा कि, इसकी 
रक्षा करना | बहुत दिन तक समुद्र ने इसकी कुछ भी परबा न की, पर अन्त में उसको 
मनुष्य-रूप देकर 5 पना पुत्र और लक्ष्मी का बन्धु माना । उस उमय यह चन्द्र प्रकाशहीन 
था, इसलिए देवतों ने उस डखली में कूटकर समुद्र में फिर फेंक दिया । वह फेंका हुआ चूणे 
उत्तम चंद्रमा बन गया । वही चंद्रमा समुद्र-मंथन के समय बाहर निकला और आकाश को 
उड़ गया। अत्रि का यही चेद्र जगत्‌ के कल्याण के लिये हुआ। परंतु उन्होंने मनुष्य शरीर 
धारी पुत्र के लिए ब्रह्मा, विष्णु और शिव की आराधना की ब्रह्मा, विष्णु ओर शिव ने 
क्रम से सोम, दत्तात्रय और दुवासा नामक तीन पुत्र दिए। इसी से संबंध रखनेवाली दूसरी 
कथा स्कंदपुराण में इस प्रकार है कि, अजञ़्रि ऋषि ने मनुष्यों को वेद समझाने के लिए तीन 
पुत्र बनाये । एक सोम जो ब्रह्मा की आकृति का था, दूसरा दत्तात्रय जो विष्णु की आकृति 
का था और तीसरा दुर्वासा जो शझ्टर की आकृति का था। इन तीनों कथाओं से ज्ञात हुआ 
कि देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शिव हुए तथा ब्रह्मा, विष्णु और शिव से सोम, दत्तात्रय और 
दुर्वासा हुए | अब एक मार्कण्डेय दशैण की कथा का भी वर्णन करते हैं। उसमें लिख[ है कि 
कौशिक नामी एक ब्राह्मण अपने पूर्वकृत कर्मानुसार कोढ़ी हो गया । उसकी सहघमिणी ग्लानि- 
रहित होकर उसकी सेवा करती थी। एक दिन कुष्ठी ब्राह्षण ने अपनी ख्त्री से कह्दा कि, 
मैंने जो रास्ते पर एक वेश्या देखी थी, वह मेरे मन को विचलित कर रही है, अतः उसके 
प्रासत करने का उपाय कर .८। यह सुनकर वह स्त्री अपने पति को कंधे पर चढाकर धीरे धीरें 
उस वेश्या की तरफ छे चली, किन्तु रास्ते में डस कुष्ठी का पेर मांडव्य नामी ऋषि के 
» या सा बेश्या मया दृष्टा राजमार्ग गहोषिता । तो मां प्रापय धममशे सेव मे दृदि बतेते ॥ 

। 





(५२२) वैदिक सम्पक्ति । 


बदन में छग गया | मांडव्य ने महाक्रोंध करके शाप दे दिया कि, कल प्रात:कारू होने 
के पू्व ही तू मर जा। कुष्ठी की स्री इस शाप से भयभीत हुई और इधर उधर ऋषि- 
मुनियों से इस शाप का मोक्ष पूछती हुई अन्नि ऋषि की सखी अनुसूया के आश्रम में 
पहुँची और सारा बृत्तांत कह सुनाया । अनुसूया ने कहा कि डरो मत। इतने में सूर्योदय 
हो गया ओर वह कुष्ठी ब्राह्षण मर गया +। अनुयूया ने उस ज्जीसे कहा कि दूं भय 
मत कर, मेरा सामर्थ्य देख । पतिसेवा के सामने तपस्या कया चीज्ञ है ! मेंने अपने जीवन 
मैं अन्य पुरुष अथवा किसी देवता की भी कामना नहीं की। इतना कहकर अनुसूया ने 
कहा कि मेरे सतबल से यह मृत पुरुष कुष्ठरोगरहित होकर, तरुण होकर और जीवित होकर 
अपनी स्त्री के साथ सो वर्ष तक रहे। अनुसूया के इतना कहते ही वह मृत पुरुष जी 
उठा, तरुण हों गया और कुष्ठरोग से भी छुटकारा पा गया »(। यह देख देवताओं ने 
आनंदित होकर पुष्पें। की वृष्टि की ओर अनुसूया से बोले कि तूने देवताओं से भी न होने- 
बाला कार्य किया है, इसलिए वर माँग | देवताओं से अनुसूया ने कहां कि यदि वर देते हो 
तो ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर को एक में मिलाकर मुझको पुत्र दीजिये #। देवताओं ने यही 
वरदान दिया ओर कुछ दिन के बाद ये तीनों देवता उसके डदर से इस प्रकार पैदा हुए--- 
सामा अश्याभवद्‌ विष्णुदेत्तात्रेयों व्यजायत | 
दुबासा: शेकरों जश्ले वरदानाटिबोकसाम ॥ 

अर्थात्‌ ब्रक्मदेव का सोम, विष्णु का दत्तात्रय और शंकर का दुर्वासा होकर ओर एक में 
मिलकर दत्तात्रय नामी पुत्र हुआ। इन्हीं तीनों रूपों से युक्त आजकल दत्तात्रय की मूर्ति 
बनती है। 

इन रभस्त कथाओं का इतना ही तात्पर्य हैं कि देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शंकर हुए 
ओर ब्रह्षा, विष्णु, तथा शंकर के मिश्रण से दत्तात्रय की उत्पत्ति हुई। अर्थात्‌ दत्तात्रय की 
उत्पत्ति ब्रह्मा, विष्णु, महेश से हुई ओर ब्रह्मा, विष्णु, महेश की पेदा करनेवाली देवी है । 
अब देखना चाहिए कि, इस दत्तान्रय की इस मिश्रित उत्पत्ति का क्‍या रहस्य है। हम मिश्र 
देश के देवी इतिहास में देखते हैं कि, उसमें भी उपयुक्त वर्णन ज्यों का त्यों दिया हुआ है। 
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+ स्कघे भर्तारमादाय जगाम मृदुगामिनी । पत्नी स्कन्धे समारूदश्चालयामास कौशिकः | 
पादावमषणातू क्रद्धों मांडव्यस्तमुवाच ह। येनाइमेवमत्यर्थ दुःखितश्वालितः पदा || 
दशा कष्टामनुप्राप: से पापात्मा नराधमः | सूर्योदयेड्बशः प्राणविमोक्ष्यति न संशयः ॥ 
भास्करावछोकनादेव स विनाशमवाप्स्यति ॥ | 

»< न. विषादस्त्वया भद्दे कर्तव्य: पश्य में बल | पतिश्श्रवैावासं तपस: किं चिरेण ते ॥ 
यथा भरतृसमे नान्‍्यमपरय पुरुष क्रचित्‌ | रूपतः शीलूतो बुध्या वाड्ष्माधुर्यादिभूषणेः ॥ 
तेन सत्येन विप्रोडयं ब्याधिमुक्त: पुनर्युवा । प्राप्तोतु जीवितं भार्या सह्दायः शरदां शतम ॥ 
यथा भतृसमं नान्यमह पश्यामि दैवतं | तेन लत्येन विप्रोडय पुनर्जीवत्वनामयः ॥ 
ततो विप्रः समुत्तस्थों व्याधिवुक्तः पुनर्युवा ॥ 

& तथान्तु मम पुत्रत्व अझाविष्णुमहेश्वरा: । एजमल्लथिति ता देवा अक्षविष्िणुशिबादय: | 
प्रोक्ता जग्मुयंथान्यावमनुमान्य तपस्विनी ॥ 


चितपाधन और आयेश्ास्तर । (५२३ ) 


हम अभी गत पृष्ठ में लिख आये हैं कि, मिश्रदेश की आदि देवी का नाम इसिस है। वही 
इसिस्‌ यहाँ श्री के नाम से प्रसिद्ध है । जिस प्रकार इस देवी से ब्रह्मा, विष्णु और शंकर 
हुए है, उसी तरह मिश्र देश में प्रसिद्ध है कि इसी इसिसू से ऑसरिस, होब्स और टायफ़ान 
नामी तीन पुत्र हुए हैं और जिस प्रकार बअज्या, विष्णु और महेश्वर के मेल से दत्तात्रय की 
उत्पत्ति हुई है, उसी तरह मिश्र देश में ऑलिरिस, होढस और टायफ़ान के मेल से टॉथ 
नामी पुतला बना दे। 

इस टॉँथ के विषय में अर्केंश्वर नामी प्रमिद्ध प्रबासी लिखता है कि, मिश्रदेश के पेकीन 
गहर में शाइर की दीवार के उत्तर-पश्चिम कोण पर “ महाकाल म्यौं ? नामी एक मंदिर है। 
मंदिर का यह नाम महाकाल नामी मुख्य देवता के कारण पड़ा है। वहाँ महाकाल नामी 
देव का पुतला है। वहाँ के लोग उसका भजन करते हैं। मन्दिर के एक भाग में मच्छो- 
दरनाथ का १८ फ़ीट ऊँचा पुतला है और दूसरे भाग में दत्तात्रय या दत्ता का पादचिह् है । 
इस दत्तात्रय का नाम वहाँ ठाँथ है +। 


उपयुक्त वर्णन से पाया जाता है कि दत्तात्रय-सम्बन्धी सारी कथा और दत्तान्नय की मूर्ति 
का यह विचित्र प्रकार मिश्र दश ही का है और वहीं से चितपावनों द्वार आया हे । क्योंकि 
दत्तात्रय की पूजा उत्तर दिदुस्थान में कहीं नहीं होती और न किसी हिन्दू का दत्तात्रय नाम 
ही होता है । परंतु दत्तात्रय को मद्दाराष्टर ही इश्देव मानते हई और उन्हीं के दत्तात्रय आदि 
नाम भी होते हैं, अतएव उन्हीं से इसका सम्बन्ध है, इसमें सन्देह नहीं । 

कुछ लोग कहते हैं कि सम्पत्र है, देत्तात्रय की कथा और उसकी मूर्तिपूजा भारत से ही 
वहां गई हो, किन्तु इस बात में कुछ भी सत्य नहीं है । प्रथम तो प्राचीन भारतीय आर्यो में 
मूर्तिपूजा थी ही नद्दी फिर दतात्रय जैसी विचित्र मूर्ति यहाँ को उपज केसे हो सकती है ! 
इसलिए वह यहों से मिश्र नही गई | मिश्र देश में जिस इसिस्‌ ओर ऑसिरिस आदि 
देवियों के आधार पर टाँथ बना है, वे शब्द न तो आरयेमाषा के है और न मिश्रियों की हेमि- 
टिक भाषा के ही हैं । वे शब्द तो सेमिटिक भाषा के है। इसलिए शाते होता है कि मिश्रियों 
भे॑ दत्तान्रय की मान्यता भारत आयेसि नही गई। यह सेमिटिको से मिश्रियों में गई 
है और मिश्रिया से मारत में आई है। भारतमें भी दक्षिणियों में ही इसका प्रचार है। क्योंकि 
मिश्रनिशसी इजिप्तवान अर्थात्‌ चितपावन दक्षिणियोर्में ही घुसे हुए है, इसलिए दत्तात्रय 
की समस्त मान्यता चितपावनों की हे और उनन्‍्हींने इसका इस देश में प्रचार और विस्तार 
किया है | इसी बात को स्वीकार करते हुए. पाण्डित सावरकर कहते है कि, यह दत्तात्रय की 
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(५२७) बैदिक सम्पत्ति | 


उत्पत्ति इजिप्ट देश की ही है और वहीं से भारत में आई है »<। 

इसलिए यह निश्चय और निर्विवाद है कि चितपावनों ने जिस प्रकार छल हे क्षत्रियों 
का राज्य लिया और जिस प्रकार छहू से ग्रंथों में मिश्रण किया, उसी तरह छल से 
ही उन्होंने अपनी जाति की यह कथा ओर पूजा भी आयों में दाखि कर दी। 
यहूदी लोग संसार में छली प्रसिद्ध हैं।ये चितपावन भी यहूदी ही हैं। इसलिए, छल 
करने में इनको सह्लोच नहीं हो सकता | इनको हम ही छली नहीं कहते, प्रत्युत लो० 
तिलक के जीवनचरित्र में प्रसिद्ध लेखक नरसिंह चिंतामणि केलकर लिखत हैं कि, “ देशस्थ 
लोकों में जैसे साधुसंत उत्पन्न हुए, वैसे ही कोंकणस्थों में बीर और नीतिमान उत्पन्न हुए | 
यदि पूछा जाय कि अँगरज़ी राज्य में छछ करना किसके हिस्सेमें आया होगा, तो कहां जायगा 
कि कॉकणस्थों के | क्योंकि ज्यू लोगों की भौति चितपावनों के लिए, भी प्रसिद्ध है कि वे 
छली हैं ओर इस छल की ही बदौलत उनको बीरता और ऐश्वर्य की प्राप्ति हुई है। इतिहास 
प्रसिद्ध है कि कॉकणस्थ भट घराना छल से ही देश में घुसा ओर पेशवाई प्राप्त की +।? इस 
तरह से इनका छली और प्रपञज्ची होना तथा विदेशी होना सिद्ध है। इनमें विदेशीपन और 
अनायंत्व की एक रिवाज अब तक बनी हुँई है । पण्डित गावस्कर कहते हैं कि 
४ विश्नलामपूर तथा रलागिरी के रहनेवाले चितपावनों में अब तक रिवाज हैं कि, आ्रावणी 
( उपाकर्म ) विधि में अथवा और किसी दिन साल में एक बार ये लोग जातिभोजन कराते 
हैं। उस समय आटा की एक गाय बना कर पकाते हैं और उसके पेट में मधु ( शहद ) भरकर 
उसकी बलि देते हैं। अपने कुलंदबता को बलि देकर उसके अनेक टुकड़े कर डालते हैं 
ओर जब सब लोग भोबन करने के लिए. बैठते हैं, तो सबकी पत्तकों में प्रसाद के तौर पर 
उतका एक एक टुकड़ा परसते हैं| उसके भीतर जो शहद होता है, उते तीर्थ कहते हैं। 
यदि यह सत्य है, तो दुःख से कहना पड़ता है कि यह रिवाज इनमें बहुत ही भयद्भर है । 

यहाँ तक हमने मिश्रनिवासी चितपावनों का शास्त्रविध्यंस दिखलाया और बतलाया कि 
इनके मिश्रण से, इनकी सोहबत से ओर इनके सकाश से आर्यों में कैसे केसे भय्भुर रिवाज 
जारी हुए और किस प्रकार शुद्ध आये अपवित्र हुए । कौन कह सकता है कि ये अपवित्र 
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» ऑसिरिस, होरुस व ठायफ़ान या इजिप्त लोकांच्या तीन पुरुषांच्या जमा “टोँथ ? नाम 
पुतछा घडविला, तद्बतच हिन्दू लोकांनी त्या इजिस देशस्थ ऑसिरिसादि तीन पुरुषां प्रमाण 
घडविलेत्या ब्रह्मा, विष्णु व शिव या तीन पुरुषांचा मिद्धून हा गुरुदत्त पुतछा घडबिला आहे 
व या इजिसदेशस्थ “टॉथ? प्रमाणेच गुरुदत्ताचा अव्डंजर कांही अविचारी हिंदुलोकांत 
माजलेला आहे, तात्पय ब्रह्मा, व शिवजन्य धर्मसंबंधी जो क्रियामांग॑ व आचार- 
विचार त्या सर्वार्चे मूठ आक्रिकास्थ इजिपशियन लोक ई स्पष्ट होते. 

+ देशस्थ छोकांत साधुसंत निर्माण झाले, तसेच कोकणस्थांत बीर व मुत्सही उत्पन्न 
झाले, इंग्रजी राज्यांत छछ कोणाच्या विशेष वाटणीस आला असल, तर तो कोकणस्थाँच्या, 
ज्यू छोकांप्रमाणे चित्पावन जातीवर छछठ्याचा छाप मारलेला आह; पण या छठ्ठामुक्ेच 
त्ांच्या हातून वीरभ्रीचीं झृत्येंहि झालेलीं असप्याचा सम्भव आदे. ऐतिहासिक काब्त 
कोकणस्थ भट घराण्याचा छक झाल्यामुठेच देशावर ते गेले व पेशबेपद पावले, 
(लो० सिल्क यांचें चरित्र, पृ० २, ) 
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चितपावन ओर आयेशास्त्र । (५२५ ) 


आसुरी रिवाज और आचरण आर्य जाति के पतन का कारण नहीं हुए ओर इस्दीं से आये- 
जाति का पतन नहीं हुआ ; 


ब्राक्षण बन जनेवाली दो अनाय॑े जातियों का हाल यहाँ तक लिखकर देखा गया कि 
उन्होंने किस प्रकार आर्यसाहित्य का सत्यानाश किया है। इन दो जातियों के अतिरिक्त 
अन्य अनेकों जातियाँ आया में समा गई हैं। मादूम नहीं उन्होंने और क्या क्‍या मिश्रण 
फिया हो | कुछ काल पूर्व नये नय्रे सम्प्रदाय चलाना, नये नये ग्रन्थ रचना और पुराने 
ग्रन्थों में प्रक्षेप करने का तो तूफ़ान ही बरपा हो गया था | उस समय जिसके जी में जो कुछ 
आता था, वह वहीं लिख मारता था | यही नहीं कि ब्राक्षणों ने ही प्रक्षेप किया है, किन्तु 
हमने गत प्रकरण में दिखला दिया गया है कि, उपनिषदों में क्षत्रियों की ओर से भी प्रक्षेप हुआ 
है। यही नहीं प्रत्युत हमको कायरथों की ओर से भी प्रक्षेप किया हुआ लेख मिला है। 
महा गरुड़पुराण अध्याय ९।२ में ढिखा है कि--- 


चित्रगुप्तपुर तन्र योजनानां तु विंशतिः । 
कायस्थास्तन्न पह्यन्ति पापपुण्ये च सबशः ॥ 
अथांत्‌ चित्रगुप्त का पुर बीस याजन के विस्तार में है, जहाँ सब्र लोगों के पापपुण्यों को 

कायस्थ लोग देखते हैं। यह प्रक्षेप न तो ब्ाह्मणों का किया हुआ है ओर न क्षत्रियों का । ' 
इस ग़॒प में कायसथों का ही स्वार्थ है, इसलिए यह उन्हीं का किया हुआ है। क्योंकि 
कायस्थों के स्वार्थ की अदनामी न तो पढहिले कम थी न अब कम है। मिताक्षरा में लिखा है 
#ि, कायरथों को पीट कर प्रजा की रक्षा की जाय +। इससे पाया जाता है कि इन्होंने 
२८६त बड़ा अत्याचार कर रक्खा था, इसीलिए, ऐसा कहा गया है। 


जाली ग्रंथों के रचने का एक नमूना हमने खुद देखा है। उड़ीसा में आठगढ़ नामी एक 
देशी राज्य है। वहाँ के राजा का नाम विश्वनाथ है। राजा साइच संस्कृत में कविता कर छेते 
हैं। उन्होंने व्यास के नाम से अपने गाँव के महादेव का माहात्म्य वर्णन किया है और एक 
पुस्तक में छपा भी दिया है। कहने का मतलब यह कि जाली रचनाएँ अब तक हुई हैं ओर 
हो रही हैं। पुरानी और मध्यमकालीन जाली रचनाओं की खोज योरप के विद्वानों ने खूब 
की है। इस प्रकार की जाली रचनाओं के लिए. कोलब्झक कहता है कि मेरे कहने का मत- 
लब यह नहीं है कि जाल्साज़ियाँ कमी नहीं होतीं अथवा पूरे या अधूरे बनावटी अंथ नहीं 
बनाए गए | सर डब्लू-जोंस, ब्लैकवेयर और मैंने प्रक्षेपों को: पकड़ा है। इनसे भी बड़ी जाल- 
साज़ियोँ करने का प्रयत्न किया गया है । उनमें से कुछ तो थोड़े समय के लिए. सफल हुई 
और अन्त में खुल गई, पर कुछ तो तुरंत ही पकड़ छी गई। नियामित जालसाज़ी का 
प्रत्यक्ष प्रमाण प्रकाशित हो चुका है, जिसने केप्टन बिलफ़ोड को घोखे में डाल दिया था। 
इसका वर्णन घिलफोर्ड ने ही कर दिया है। इस तरह हे ग्रयपि कुछ प्रयल निष्फल हुए है, 
तथापि दूसरे प्रयल निस्लन्देह सफल भी हुए हैं। पूर्वी साहित्य के खोज की वृद्धि होने से 
और समाछोचर्कों के चातुर्य से जाली पुस्तकें और पुस्तकों में मिलाए हुए. जाली (४ पंकड़े 


+ चारचारणदुवृत्य महासाइसआदिभिः । 
पीड्यमाना प्रजा रक्षेत्‌ कायस्थेद््रच विशेषतः ॥ 


; ५१६ ) वेदिक सम्पत्ति | 


जायेगे, पर मुझको यह इंक़ा नहीं है, कि बेद भी इस प्रकार के निकलेंगे)८ | 

कहने का मतलब यह कि आसुरी संसर्ग से इस प्रकार की जाली रचनाओं के कारण भार्य- 
जाति हिंदू है गई और उसमें मनमाने सम्प्रदाय, मनमाने ग्रंथ और मनमाने सिद्धांतों ने 
इज़ारो रूपों से विस्तार किया, तथा ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य, शूद्र सनी फो नीच बना दिया और 
आर्यजाति का पतन हो गया । इस पतित दा में ही मुसलमानों की आमद हुई। इनमें से 
हजारों मुसलमान हिंदू हो गए और अनेकों ने अर्ध हिंदू धर्म मुसलमान रूप धारण करके 
हिंदुओं के रहे सह्दे विश्वा्सों और ग्रंथों को नष्ट कर दिया। 


मुसलमान ओर आययंशास्त्र । 

जिसकी इन बातों के जानने की न तो फुरसत है न ज़रूरत है, उसे नहीं मातम कि 
हमारी वास्तविक दशा क्या है, हमारा प्राचीन वैदिक धर्म क्या है. और हमारा प्राचीन आर्य 
आदश कया है। अभी गत पष्ठों में हमने दो जातियों के द्वारा शास््रविध्वंश का वर्णन किया 
और दिखा दिया है कि किस प्रकार शास्त्रों में आसुरी बातों का प्रक्षेत किया गया ह। 
इन दो जातियों के अतिरिक्त हिंदुओं की अन्य शाखाओं ने भी शास्त्रविध्वंस की हत्या से अपने 
को पाक नहीं रक्‍्खा। ब्राह्मण, क्षत्री, वैश्य और शूद्रों न मनमाना साहित्य रचा है और 
पुराने साहित्य में मिश्रण किया है । सन्रके सामन देखते देखते ५० वर्ष के अन्दर ही तुलसीकृत 
रामायण मैं इतना अधिक क्षेपकर घुस गया है कि, असली ग्रथ पहिले से दूना हो गया है और 
सात कांड के नो दश कांड है गए ह। तीन सो वर्ष मे एक हिंदी पुस्तक का जत्र यह हाल है, 
ता हजारों वष की पुरानी संस्कृत की पुस्तकें जिनका सम्बन्ध धर्म, इतिहास और स्वास्थ्य 
आदि से है ओर जो आर्यजञाति का जीवन हैं, कितनी दूषित की गई होंगी, कौन जान 
सकता है! इन हिंदू नामघारी शास्त्रविध्यंसको के अतिरिक्त मुसलमानों का गज्य इस देश 
में बहुत दिन तक रहा है। उन्हेंने भी इस देश के हिंदुओं में अल्याचारें के साथ इमलाम 
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मुमलमान और आयशाख । (५२७ ) 


धर्म के प्रचार का बहुत प्रयत्न किया है। उनका धर्मप्रचार अत्याचार और जुल्म के साथ था | 
पर उनका जुल्म बहुत प्रचार नहीं कर सका | अलताक़ हुसेन हाली कहते हैं कि- 


वो दिने हुजाज़ी का बेबाक बेड़ा निशाँ जिसका अकुसाय आहूम में पहुँचा । 

न जेहूं मं अटका न कुलज़म्‌ में ज्श्वका मुकाबिल हुआ कोई खतरा न जिसका.। 

किये पे सिपर जिसने सातों समन्दर यो डूबा दह्दाने में गंगा के आकर । 

अथात्‌ इसलाम ने तलवार के ज़ोर से सातों समुद्रों को फ़्तेह कर लिया, पर वह इस- 

लाम का बेड़ा गंगा के निक्रास में आकर डूब गया। सच है, इसलाम की तलवार ने जिस 
देश में प्रवेश किया, उस देश को इसलाम करके ही छोड़ा | काबुल, ईरान, अरब, तुके, 
पोतुंगाल, स्पेन, मिश्र, अफ़रीक्ा, रूस और चीन तक जहाँ कहीं प्रचार हुआ, बस देश का 
देश इसलाम में आ गया | किंतु यह एक भारतवर्ष ही है, जहाँ सैंकड़ों वर्षों तक लगातार 
तलबार चली, पर सिवा थोड़ी सी नीच क्लोर्मों के भले आदमी अधिक मुसलमान नहीं हुए । 
जब जुल्म से काम न चला, तो वही पुराना सिद्धान्त काम में लाया गया। अर्थात्‌ कुछ 
बातें इधरडंघर की लेकर नये नये रूप से मुसलमानों ने हिंदू साहित्य को गनन्‍्दा करना 
शुरू किया ओर खुद उनके गुरु बनब्कर उनमें अपने विचार स्थापित करने का प्रयत्न 
करने लगे । यहाँ हम वही सत्र बातें सारंशरूप से दिखलाने का यज्ञ करते हैं। हम यह 
नहीं लिखना चाहते कि मुसल्मान ज़ालिमों ने अपने शासनकाल में इस देश के निवासियों 
के साथ क्‍या क्या व्यवहार किया | हम तो यहाँ केवल यह दिखलाना चाहते हैं कि, उनके 
प्रभाव से यहाँ का संस्कृत साहित्य किस प्रकार नष्ट हुआ और वेदिक धर्म में कितना 
धका पहुँचा। सभी जानते हैं कि संस्कृत के लाखों ग्रंथ वर्षों तक मुसलमानों के हम्मामों 
में जलते रहे हैं. ओर उदन्तापुरी आदि के नो नो मंज़िल ऊँचे पुस्तकालय बात की बात में 
भस्म कर दिये गये हैं, पर यह समग्र बृत्तान्त लिखकर हम ग्रंथ को बढ़ाना नहीं चाइते । 
क्योंकि पाठकों से कुछ छिपा नहीं है और न सब कागज़पन्र और इतिहास कहीं चला ही 
गया हैं। इसलिए हम यहाँ केवल यही दिखलाना चाहते हैं कि, मुसलमान जाति ने जब 
अपने कठोर शासन से भी हिंदुधर्म का नाश न कर पाया, तो उसने अपने सिद्धान्त संस्कृत 
भाषा में लिखवाना शुरू किया और अपना एक दल अपने से अलग करके हिंदुओं का गुरु 
बनने के लिए. क़ायम किया | एक तरफ़ तो मुसलमान अपने प्रचार के लिए इस तरह साहित्य 
नष्ट करने लगे और दूसरी तरफ़ हिंदुओं ने मुसलमानी अत्याचार से पीड़ित होकर उनसे 
बचने के लिए खुद भी नवोन नवीन रचना करके शास्त्रों में मिश्रण करना शुरू कर दिया | 
इस तरह से इन दो तीन मार्गों के द्वारा हिंदुओं का साहित्य बिगड़ने छगा। यहाँ हम पहिले 
नवीन रचना के प्रमाण उपस्थित करते हैं| नबीन रचना में अछोपनिषद्‌ विशेष उल्लेखनीय 
है। क्योंकि यह सभी जानते हैं कि अछोपनिषद्‌ मुसलमानों की ही रचना है। गदँ हम 
उसे ज्यों का त्यों उद्धृत करते ई--- 


अस्माह्लां इल्ले मित्रावरुणा दिव्यानि धत्ते। 
इल्छल्ले बरुणो राजा पुनदेदुः । 
दयामिन्नो इल्लां इल्ललले इल्लां बरुणो मिशन्नस्तेजस्कामः ॥ १॥ 


(५२८ ) वेदिक सम्पत्ति | 


होवारमिन्द्रो द्वोतारभिन्द्र महा सुरिन्द्राः । 
अह्डो ज्येष्ठ श्रेष्ठ परम पूर्ण त्रक्माणं अ्लाम्‌ ॥२॥ 
अल्लो रखूल महामदरकबरस्य अल्लो अल्याम्‌ ॥३॥ 
आदल्छा बूक मेककम्‌ । 
अल्लबूक निखादकम्‌ ॥४॥ 
अलो यज्ञेन हुत हुत्वा । 
अल्ला सूय्यचन्द्रसवेनक्षत्राः ॥५॥ 
अल्ला ऋषीणां सबेदिव्यां इन्द्राय पूष माया परममन्तरिक्षा ॥६॥ 
अल्ः प्रथिव्या अन्तरिक्ष विश्वरूपम्‌ ॥७॥ 
इलांकबर इल्लांकबर इलां इललेति इललाः ॥८॥ 
ओम्‌ अछा इल्ल्छा अनादि स्वरूपाय अथवंणा वयामा डुह्ठी जनान 
पशुन्‌ सिद्धान्‌ जलचरान्‌ अटदृष्ट कुरु कुरुफट ॥९॥ 
असुरसंहारिणी हूं ही अलो रसूल महमदरकबरस्य 
अलो अल्लाम्‌ इल्लल्लेति इल्लल्छाः ।।१०॥॥ इति अल्छोपनिषत्‌ ॥ 
इसको पट़कर कौन कह सकता है कि, यह मुसलमानों की रचना नहीं है अथवा यह 
बिना उनकी प्रेरणा के बना है ! इसके अतिरिक्त यूनानी वेद्यक को भी सुंस्कृत मे लिखवाकर 
हिंदू जनता में मुसलमानी हिकमत के प्रचार का उद्योग किया गया है। यहाँ हम उसका 
भी एक नमूना दिखलाते हैं। वेद्यक का एक “अभिनव निषण्टु ” नामी ग्रंथ है। यह ग्रंथ 
बंतई में पं० दत्ताराम रामनारायण चोबे के तत्त्वविवेक प्रेस में छपा है इसके छोक इस 
प्रकार ईं-.- 
दोषः ख़िल्त इति प्रोक्तः स चतुद्धो निरूप्यते ॥ 
सोदासफरा तथा बलगम तुरीय॑ खून उच्यते ॥ 
तबियत्‌ कैफियत कुद्बत खासियश्व चतुष्टयम्‌ । 
निखिल द्रव्यसंझेयमल्प॑ किंबाप्यनल्पकम्‌ ॥ 
अपरामुसहिलनामन्नी इसहालरेचन विशः । 
नीमनिद्रा समाख्यात मुनक्कम तद्ठविधायनी ॥| 
खुशी फुद्देत्‌ प्रसाद; स्यान्मनसोदेहपाटबम्‌ । 
उभये विदधात्येषा मुफ्रह सा प्रकीर्तिता ॥ 
दिमाग दिल जिरं मादा एतदंगचतुष्टयम्‌ । 
आजाय रईंस इस्युक्त श्रेष्ठ. देहे शरीरिणाम्‌ ॥ 
यहाँ इनके अर्थ करने की आवश्यकता नहीं है। इनके शब्दों से ही ज्ञात हो रहा है 
कि, इनमें यूनानी हिकमत की बाते भरी हुई हैं और इनके प्रचलित करनेवाले मुसलमान हैं । 
जिस तरह वैद्यक में हिकमत का मिश्रण किया गया है, उसी तरह ज्योतिष में भी इसलअमी 
तत्त दाखल करने का प्रयत्न हुआ है। खोज करनेवाले जानते हैं कि फालेत ज्योतिष्‌ का 
प्रचार विदेशी है । वह इस देश में यूनान से ही आया है। पारसियों और मुसलमानों का 
उस पर अधिक विश्वास है। लखनऊ के नवाब तो विना ज्योतिष्‌ का मुहूर्त दिखलाएं छोटे 


मुनछूमान ओर आयेशासत्र । (५२९) 


छोटे काम भी नहीं करते थे-झडडे ओर पेशात्र को भी नईीं जाते थे| उश्नी फलित को 
पुसलमानी भाषा में संस्कृत मिलाकर किस प्रकार हिंदुओं में दाखिल किया गया है, उसका 
मी एक नमूना यहौं हम दिखञछते हैं। नवाब खानस्वान' की खेटफ्रातुक ? नामी एक छोटीसी 
पुरितका है | उसको पं० रामस्त्न वाजपेयी ने छखनऊ में छापा है | उसमें छिखा है कि. 


यदा माहताबो भबेत्माल खाने मिरीखोथवा मुश्तरी बख्तखाने । 

अतारिद्विलग्न भवेद्टख्श पूण भवेह्दानदारोथवा बादशाह: ॥ १ ॥ 

भवेद्दाफताबो यदा पष्ठख्ान पुनर्देत्यग्रोथ केन्द्रे गुरुषा । 

सुजातः शुतुफ छताज्यो हय,ह्या जरी जजेराबश्यदातः चिरायु: ॥ २॥ 

यदा चश्मखारा भव्रेद्ेस्तव्वान ततो मुइतरी दोस्तल्वाने बिल्म्नात ! 

अतारिद्धनस्थों बृहत्माहित्री स्थात्‌ बृहत्‌ सूथ मखमद् खजानाश्रपूर्ण: ॥ ३ ॥ 

तृतीय भवद्दाखतायस्थ पुत्रों यदा मद्दाताबस्य पुत्रों विलप्ने। 

भवन्भुर्तरी केन्द्रवान नराणां बृहत साहिबी तस्य तालरुज़ु स्थात्‌ ॥ ४ ॥ 

यदा मुइतरी पंजवाने मिराखो यदा बख्तखाने रिप्रों आफताब: । 

नरो बाबकूफो भवत्कुंजरेशो बृहद्रोसनोवराहिनी वारणात्यः ॥ ५ ॥ 

अतारद्‌ बिल्ग्ने सुख माहताबो गुरुस्स्पपखाने तमो छाभवाने | 

जहानस्य घूरी भवज्ञेकबख्तः खजानागजाबढ्थो मुलुऊ साहिबी स्थात्‌ ॥ ६ ॥ 

यदा देवपारा भवव्रख्तखान पुनर्देत्यपीरोथवा खपरखाने। 

आतरिट्ठिल्म तृतीये मिरीखः शनिलोभखाने नरः काबिलः स्थात्‌ ॥ ७ ॥ 

महल माहताबो व्यये अ फताबों येदा महतरी केन्द्रखाने त्रिकोण । 

भवेन्मानबों देवतेजस्कराह्थं बृहत्‌ साहियो बख्तखूरी कमालः ॥ ८॥ 

खजानागजाह्य। भत्रेल्लइकर ह्थ' महानप्रियो मुइतरी जायखाने | 

मिरीखोथ छाभ बुध: पंजखाने शनिः शत्रुखाने नरः काब्रिलः स्थात्‌ ॥ ९॥ 

फूमर केन्द्रखाने शनिः शन्रुखान त्रिकोणथवा मुइतरी चरमखोरी। 

स॒ जाता नरो साबिरः सदगुणज्ञों भवेत्‌ शायरों मालदारोथ खूबी ॥ १० ॥ 

इस ऋछोकों का भी अर्थ करने की आवश्यकता नहीं है। इनमें आये सुए फ़ारसी शब्दों 
से ही शात हो रहा है कि, इनमें मुसलमानों के नजूम का वर्णन है। इसके अतिरिक्त 
इस्लाम प्रचार के लिए. उदूमिश्रित अन्य काक भी ऐसे ऐसे बनाये गये हैं, जिनसे डनके 
अल्लाइ की भक्ति को जा सके | यहाँ हम नमून के लिए. इस तरह का भी एक होक 
लिखते है--- 
हँच फिक्रमत्करतंव्य कत्तव्य जिकरे खुरा। 
खुदातालाप्रसादेन सबेकाये फतद्द भवेत्‌। 

इस तरह से मुसलमानों ने संस्कृत भाषा के द्वारा अपने भाव, अपने विचार और 
अपने विश्वा्सों फो धमारे भावों, विचारों और विश्वात्नों में भरा है और हमारी संस्कृति मै 
क्षोम पेदः कर दिया है। इसी तरह उनके दूमरे दल ने गुद बनकर और देशी भाधा में नये 
नये ग्रन्थ रचकर भी हिन्दुओं के विश्वार्सो में बहुत सा अन्तर पैदा कर दिया है। यद 

६७ | 


(५३० ) बैदिक सम्पत्ति | 


मुसलमानों का दल जो हिंदुओं का गुरु बनने चला था, बंदपरंपरा से अब तक मजूद है । 
बेत्रइनिवासी सर आग्र,खों उती गद्दी के दर्तम न आचार्य है आर इस समय भी कई छाख 
हिन्दुओं के गुरु हैं। गुजगत, मिंघ ओर, पंजब्र में लखा अदमी डनके चेले है आर हर 
साल कई लाख रुपया दशांश के नाम से उनक प्रास पहुँचात हैं। उनकेः ग्रन्थ , सिन्धी 
पंजाबी ओर गुजराती भाषा की एक मिश्रत भाषा में लिखे गये हैं। उन ग्रथों में लिखा 
है कि, अथवंवेद से हमारा धर्म चला है। उतोंने इस अथववेद का सिलतिला अगे 
चलकर कुरान से जोड़ दिया है। इसी तरह उम आदि मुपल्मान को वलेंडी अवतर माना 
गया है, जिसकी गद्दी पर इस समय सर आ.ग़ खो साहब विराजमान हैं। इनका सिलसेला 
किसी , तरह हज़ग्त मुहम्मद स भी जा मिलाया गया है। इस धर्म में' गाय खाना ओर 
पालना दानों लिखा है | पॉच छ,.साल से सर आग स्रौं ने आज्ञा दे दीं है कि अब हमारे 
सत्र चेले खुलासा अपने नामम्मुस्टमानी ठग के रखे और हिंदुओं से प्रथकू' हो जायें। 
बइत है कि हिंदुओं की एक बहुत बड़ी जमात 'ज्षिसमे लाखा मनुष्या वी संख्या है, अंबे दिदुओं 
के हाथ पे निकलनवाली है। यहाँ इम थोड़ा सा इस आगरखानी धम का भी इतिहास 
आर सिद्धांत |लेखत है । 
मुसल्मानी ख्र्म के संस्थापफ और कुसनमजीद के प्रचारक दज़रत मुहम्मद के दामाद 

ध्ज़ग्त अली स द्ाइज़ादा ज़पर सादिक़ छठा इमाम हुआ । इसी से ज़फ़री फ़िक्ता चला 
जिसको शिया कहते हैं। इन ज़ाफर सादिक के इम्म'ईर और मूमाक्ताज़म टो लड़के 
थ | इस्माइली घम इन्हीं इम्माइठल के नाम से प्रसिद्ध हुआ स्टी अफ़ दी 
एमदन्स मे लिखा ह कि, इस्माइलेयों न अबना राज्य इजिप्ट ( मिश्र ) में स्थापित 
किया आर वहां बहुत दिन तक-रुज्य किया ।-उसभे मुल्लनसर नामी एक खर्दडफ़ा हुआ 
जिसने अपने बढ लड़के मुस्तफ़ा अर्छ॑दीन अलछानज़र को वारिस अनाया | इसी निज्ञार 
के नाम'स निज़ारी फ़िक्ता हुआ। बहुत दिन के बाद इन निज्ञारी छोगों ने अपनी 
गद्दी अल्मूत में क्रायम की। यह अठ्मूत एक पढड़ाड़ी क्रित्र है, जो कास्पियन समुद्र के 
दाक्षण आर इरान के उत्तर मे स्थित भी की इनक॑ ग्रंथों मे * अलमूत गढ़ ? के नाम 
सल्खा द। आज स काई ७५० तेष पूत्र यहा से इन लोगों ने अपन उददेशका को 
दिंदास्तन में मुमलमानी धर्म के फैलने के लिए भजा | पढदिले थे लछोग काइमीर में आये 
और वहाँ य लाहौर आर लछाहार से तिंघ के कोटड़ा ग्राम में आकर बस ।| इन प्रंथों 
मे लिखा है पि--- | 

पीर सदरदीन पंथज कया जाहर खाना मंकनि । 

पेल। खानो अ.बी कर्यो " कोटडा ? ग्राम निधान ॥ 

पीर सदरदीन जहर थया ।देदू कया मुमलमान | 

लोबणा फिर खोजा कया तने आप्यो साचो इमान ॥ 

अर्थात्‌ पीर सदरदीन ने सबसे पह़िले कोटड़ा ग्राम में मुक्तम किया और दिंदुओं 

को मुमलम।न हिय़रा, तथा व॑ही पर लोहाणें को खोजा बनाया। इन अ,नेत्रा> इसलाम 
प्रचारका की ग़ोल के,,उस समय पीर सदरदीन गुरु थे। उन पीर सदसदीन न अपने 
द॑न नाम रख थे | सदर्दीन, रुहरत्-आर हारेचंद | पीर सदरदीन को गंदी पर आजकल 
२५श/नेव,सी ।६ज़ द्ाइनस सर .आग्रा्खों विराजमान ६ । 


मुसलमान ओर आयेशासतर । (५३१) 


इन आग खानी गृरुओं के पूर्वज बड़े डी चालाक ये | इन्होंने अपनी चालाक़ी से दूर 
दूर तक अग्न धम का प्रचार किया | इख्होने मिश्रथों में, इंसाइयो' में और दवूमरे फ़िरकों में 
बड़ी ही जातुरी स प्रचार किया। इनकी प्रच्ाग्मंतंधों चालोकियों का पता खोज्ों क एक 
मुक़दम का फ़सला दवन से छगता है। यह फ़ेश्ला सन्‌ #ष्ट६६ ईरंवी में हाईकोर्ट के 
जनों ने लिखा है। इममें लिखा है कि जब्र किसी शिया को इमामी इस्मीछी धर्म में 
लाना होता है, तो ५इम्माइली उपदेशक 'पढ़िले -शिवा घर्म' की शैशक्षा को (दिलीजान से 
स्वीकार करता है, ,अछा और उसके पुत्र पर दुए जुल्मों पर दुःव प्रकीश' करता है, हुसेन 
के दाहीद होने पर,ढरवा दिखलाता ह आर उनके कुटुग्ब कासाथ' छुछ ' सहायर्ती करने के 
लिए. 'बिचार दर्शाता है तथा बनी, 3मया ओ अब्वाशा के लिए. तिरस्कार प्रकट करते है। 
इम्त तरह से अपने, लिए रास्ता तेयार करता है ओर फिर घोरे से इशारद करंता है कि 
शिया धर्म जानने आर-पालन की अपक्षा इग्म इला धर्म के गुम मेंदों की "जानना चाहिये | 
हभी तरह जन्न किसी यहूद्री को अपने धर्म मे छाना ढ।ता है,'तों इनका उपदेशक खिस्ती 
"पर मुसलमानी धर्म के विरुद्ध जलता है आर जिसका अपने धर्म में छाना होता है, उसके 
साथ मिलकर कहता है कि शरद विश्वास,रखना चाहिए कि मसीहा आनेवांलछा देश परंतु 
धरे धीरे उसके मन मे यह बात जमाता है .कि जो मसीह आनेवाद्ा के, वह अछीकिे' 
सिवा और दूभय कोई नहीं है । इसी तरह,.जब किसी ईसाई को अपने धर्म मे लाना 
होता है, तो यहूदियों की हठ ओर मुमलमात्रों की. | अज्ञान्ता का वणन कर्ता' है और इंसाईं' 
धर्म के मुख्य अंशोा को मान दने का ढ.ग रचता है। बिंतु धरे धीरे ऐसा इगाझंभी' 
करता है कि, यदु सत्र टोंक है, पर इसके भीतर बड़ा भेद- है और वह भेद प्रकट कनव'ला 
एकुमान्न इस्साइली धर्म दा है | फिर उसको ऐसी सूचना करता हैँ. कि. ईसाइयों- नापाराह््ठीट 
( छगर्टो९ए2 5 ।)९ विएीए पाठ5 ० छाप ) की तलढीम का अर्थ उलट 
दिया हैं। मतलब यह कि ये लाग अपन घर्न के विचार गुप्त रखते .है. आर जिसको अपने 
घम मे ल,ना होता है, उसके धम का एक बड़ा भाग खुद बुबूर्ल कर लते है + (.« » 

इसी टंग से शिक्षा दने के लिय इन्होत्ते मिश्र म एक ववेधद्याल्य भा खाद़्ा था। उस 
विद्यालय की वार्षिक आमदनी २०७००० डयू-ट थी )»८॥ उप्त विद्यालय में घमशिक्षा के नो 
दज थे ओर शिक्षा का क्र यश था। हा न न 

प्रथम श्रणी--शिक्षक के बचनों पर विश्वास रखना । धर्म पर भरोमा रखने. के लिए 
प्रेरणा करना | धर्म के गुप्त भदों में बचा न डालने ओर उनमे श्रद्धा रखने के लिये क्मम 

ना | धर्म और बुद्धेबाद में जहोँ अमन्तरआबे, बहौं उल्टी सौधी बते बनाकर 'जिज्ञासु 

को संदेह-में डालना | इन' समस्त बातो की काम में लाने 'कें लिये कोई क्रसर बाकी 
रखना | कण ७, 

द्वितीय श्रेणी-+परमेश्वर के बनायें हुए इमाम जो विद्याप्रेचार के मूंल'ः थे, उनकी पहि- 
चान कराना, उनकी बड़ाई करना ओर उन पर विश्वास पक्का कराना | 

तीसरी श्रणी--इम,मों पर विश्वास हो जान पर उनकी संख्या के विषय में बातर्च/त 
करना ओर कहना कि, इमामों * की संख्या सांत ही थी।' क्वाकिे साते का संख्या पवत्र 
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>< एक डर्घूफेट बारह रुपये क बराभर होता ३। 


(५३२) | बैदिक सम्पत्ति | 


होती है। परमेश्वर ने जिस प्रकार सात की पविन्नता को ध्यान में रखकर सात दुनिया, 
सात आसमान, सात दारेया, सात ग्रह, सात ग्ग, सात स्वर ओर सात धातुओं को बनाया 
है, उसी प्रह्नार प्राणियों में श्ड्न्‍र सात ही इसामों को भेजा हे | इस के बाद सात इमारमों 
के नाम अली, हसन, हुसन, अछला जेनलात्दीन, मुहम्मद बाक़र, ज़ाफ़रसादेक़ और , 
इस्माइल बताना +। 

चोथी श्रेणी--पहिले यह सिखल्गना कि संसार के आरम्म के बाद इंश्वरी क़ायदों का 
प्रचार करनेवाले परमेश्वर की ओर से सात पेग़त्र बालनेवाल-लेकलरस हुए । उन्होंने खुदा 
की आशा से अपना मत फैलाया ; इसके बाद यह सिखलाना कि उन सातें के साथ विना 
बोलनेवाल भा सात थे, जो उन बोलनेवालों के आचाये की मं'ति प्रतीत होते थ | पढहिले 
सातों को सूस कहते थे । इन सातों के नाम आदम, नूट, इब्रादीम, मुसा, इंसा, महसम्मद 
ओर ज़ाफर का लड़का इस्माइल ६। भिना ऑलनेवाले उनके सात मदठगारों के नाम-संथ, 
दम, इज्ाहम का लड़का इध्माइल, आइरन, सीमियन, अछी ओर इस्माइल का लड़का 
मुध्म्मद हैं । ; 

पॉँचदी श्रेणी--जिशासु को खुली रीति से इमान आ जाय, इसलिए प्रथम से दी ऐसा 
कहना कि इर एक मूँगे पेशंधर के साथ ब'रह बारह मददगार थे। दढ्ील यह देना की सात 
के बाद बार; का दी - के भ्रष्ट है। क्योंकि राशियों बआरइ ई आर अँगूड को छोड़कर चारों 
गलियों क पीर भी बारइ ही हैं। बारह इमामें। के बाद इस्माइली धर्म के सिद्धांत 
सिखलाना | 

छठी श्रणी--ईस अणी में अपने नवीन धर्म के क्रायदे थोड़े सिखलाना ओर तत्त्वज्ञान के 
नियम अधिक पढ़ाना | इस दर्जे में प्लेटो, आरिस्टॉय्ल, पेथागोरस के सिद्धांतों का प्रम.ण 
स्वीकार करना | 

सातवीं श्रर्णी---सातर्वी अ्रणे में इस्माइली धर्म के गुप्त सिद्धांतों के सीखने का अवसर 
देना ओर धर्म की व,स्तथिक आज्ञाओं को समझना | 

आठवीं अ्रेणी---सभी पेगञम्बरों ने अपने से पू+ पेग़म्बरें। की बात को काटकर नेघ्तनाबूद 
कर दिया है, इसलिए इस अ्रणी में इस्माइली धर्म की इस कमज़ोरी को २फ़ा करने के लिए, 
लगे-नर्क का बर्गन करके जिज्ञासु के मन को भयमीत कर देना। 

नवी श्रेणी---इस अणगी में अपना पूरा अभीष्ठ प्रकट रूप से सिखला देना । 


खोजो के मुक़दमे में इनके धर्म-प्रचार का जो ढंग जर्जो ने वर्णन किया है, वही तरीक़ा 
इस विद्यालय थी इस विक्षाप्रणाली में भी पाया जाता है और इनका वही दंग हम यहों 
मारत में भी देख रहे हैं। इन्होंने इस्लःम धरम के प्रचार करने के लिए जो ग्रंथरचना दी 
है ओर रिदू बनकर जिस प्रकार दिंदुओं को मुसलमान बनाने का प्रप्व किया है, उतका 
इस यहाँ थोड़ा सा नमूना दिखाते ई। इनके एक ग्रंथ में आगखान आदि गुरुओं के 
दिए मुद्म्मदशाइ ने छिखा है कि--- 
जे कृष्ण पहेरतां पीतांवर घोती। जीरे आज कलि में कभी ने टोपी ॥ 
जी रे कृष्ण चालतां टिलडी काढी । जीरे आज काछि में बढाई डाढी । 


अर अल जन फफ+-५-कीकमनननन-फनपनकनन >ेनञभतफमफ नी परफिनना गारििियलन, 











७७७७७ शा आल 


- इमामी लोग सात के स्थान में बारह इमाम मानते ई। 





' मुमछमान और आयशास्र । ( ५३३ ) 


अथात्‌ जहीँ कृष्ण पीतांत्र पद्िनत थे, वहाँ आज कलियुग में गुरुजी टोपी पहिनते डे 
ओर जहाँ कृष्ण टिच्डी सत्र ग्त थे, वहाँ आज कलियुग में गुरुजी डादी रखते हईं। इसी 
तरद्द हज़रत आदम ओर इसज़रत मुहम्मद के लिए. लिखा हैं कि--- 


जीरे भाई रे आज कल्युग माँ इंश्वर आदम नाम भणाया 
गुरु ब्रह्मा ने रची मुहम्मद कहाव्या हो जीरे भाई 
जीरे भाई रे पुरुख उत्तम विष्णुज्ञी अठीरूप नाम भणाया 
तेतो नाम रखी सरे धायों हो जीरे भाई। 
अथंतू्‌ कलियुग में परमेश्वर ने अपना नाम आदम रखा, बहीं मुहम्मद कहलाय ओर 
विष्णु अली नम से प्रसिद्ध हुए | इनके अतिरिक्त पीर संदरदीन को द्ंदुओं का' दशवो 
अवतार बताया है | एक पद्म में लिखा है कि--- 


६ मे डे गवप 
कलजुगं मधे अनंत क्रोडी पीर सहनशायें वर आलिया। 
अवतार दशमो दिलमां धरी घट कलशरूपे सह्दी थापिया । 


अर्थात्‌ कलियुग में दशवों अवतार पीर सदरदीन दी है, जो घट, कलश आदि रखबाते 
हैं । इसके आगे फिर छिखा है कि--- 


यजी अछलूख पुरख शाजी बेजो दातार 
अलल पुरख शासरणी सतार 
श्रवों श्री इसलछामशा दशमो अवतार । 


अर्थात्‌ ये दरवे अबतार ओर इसलाम के बादशाह पीर सदरदीन ही अछझ्खपुरुष 
हैं । इसके आगे पश्चिम दिशा की प्रदांसा में लिखा है कि-- 


कृता जुगे द्वार उत्तर मुख हुआ त्रेता में मुख पूत्र रचायां । 
द्वापर दखण आज कलि पच्छिमे महृदीशा नाम भणायां । 


अर्थात्‌ सत्ययुग में उत्तर मुख का द्वार, त्रेता में पूबे मुख का, द्वापर में दक्षिण मुख फा 
और आज कलियुग में पश्चिम का द्वार हुआ, जहाँ महृदोशाहइ हुए। इसके आगे अपने घट 
पाट का वर्णन करते हुए लिखा हे फि--- 


आज कलजुग मधे सहेश लुं एक रूप 

पच्छम दिशा वार क्राड़ी सु पीर सदरदीन 

रेट पाट स्थापतां, माटीना घट माटीना पाट, 

अजा जाग करतवा । अजानु मूल ते सेजादान देतवा । 
एशो फलेथी बार फ्रोडी सु पीर सदरदीन सीजंता । 
अनोर अभरापुरी पोंचता । 


(५३४ ) बेदिक सम्पात्ति | 


अर्थात्‌ आज कलियुग में साइबच्र का एक ही रूप है। पश्चिम दिशा में माटी का घट 
ओर माटी का पाट स्थापित करके अमीर उमरा' सब पीर खदसदीन की सवा करके अमारपुरी 
को जाते हैं| इसके आगे दशों अबतःरों का वर्ण इस प्रकार है कि--- 


मछ कोरम वाराह् मणा पौई 

नरसिंह रूप स्वामीजीः विष्णु 'भणो 

बामन फरसराम साइ अवलर्यों 

श्रीरामें लंकागढ़, तह्चियो: 

कानजी बुध दखण अबतर्यों 

अढार खुणी शानर देर 

पाठछमें पौत्र निकरूंप्ने नारायण 

घेलम देश में शाजों स्थान रच्यों 

कोडी ., पंज, सत, नव, चारों, अनत दी नारींधो 
श्री इमलामशा जो नाव भणांया 


अर्थात्‌ विष्णु ने मच्छ, कूम, वाराष्ट, नुसिंह, वामन, परशुराम आदि अवतार धारण 
किये | रामचन्द्र ने लड्ढा मे चढ़ाई की। श्रीकृष्ण आर बुद्ध भी हुए | इनके बाद सच्मसे 
पीछे घेलमदेश में निष्कलेक्री नारायग ने अबतार धारण फ़िया | वही भी इसलामशाह 


पीर सदरदीन हैं | इतके आगे मुमलुमानी धर्म में सब्रको लाने के लिए लिखा, है कि--- 


चीला छोडो न दीन का धांचा मत खाब 
सुनो बटाऊ बाघरे 'भत भूल न जाव। 

सांचा दीन रसूठ का सो तमे सही करिजाणों 
जो कोई आबे दीन में उनको दीन में आणों | 


अर्थात्‌ है मुमाफ़िर | सुन । भूलना नहीं, थेखा मत खाना ओर दीन की डोर मत 
छोड़ना, क्योंकि रसूछ का दी दीन सच्चा है) इसलिए ,तू उसे सच्चा समझ और जो दूसरे 
लोग आवें, उनको उस दीन में छा | इसके आगे उस'दीन का वणन करते हुए पीर साहब 
खुद अपने प्रचारकं। को गुप्त बात का उपदेश करते है कि--- 


अली थक बहु पंनज चाल्यां सा सतगुर नूरे पाया 
साले दीन पुरा कहिये हुआ सुदीन रहेमात 

शाह शम्स करों रन पिछाणो चोदिश तेणे पाय 
सूरज अगामी जोत देखाडी नर “सोई अवतार 
करणी कारण खाल उतारी प्रतश्ष ये परमाण्या 

मुआ जीवता ते नर करिया करणी बिना नव होय 
'नशीरदीनः नूरज पाया हुआ सुदीम-रहेमान 

हित्दू .केरी पूजा करता किल्ने न पाया भेद 

रित्र दिन्दू अन्द्र मुसछमान कोई नव तेने जाणे,। 


मुसलमान ओर आअयेशाख | ( ५३५ ) 


राम राम काया नव राखे रातियों करे जु जाग :. 
बशे रदीन एप्रा बुज्ञग कहिये कई एक हिंदू ने तायो 
निस्क्री आल पीर साहबदीन हुआ हुआ सुदीन रहमान' 
साहबदीन गरीबी वेशे फकीरी पुरा राखी 
सफल तेणे दशोंद कीधी पाया दीन रहेमान 
पीर सदरदीन बुजरग कहिये बार क्रोडी ना धायो 
कलजुग मां तेण जिबद़ा तायो जेण साची दशोंद कीधी 
हसन कवीरदीन गरीब बंदा होत। साहबजी के चरणें 
अनन्त क्रांडी ना गुरुजी आठ्या करवा ऊनां काम । 
( पीर सदरदीन कत अनतशान ) 
इसमें उन्दान सालेदीन का प्रभाव, शम्सततरेज़ी का तपोत्रठ और नश्ीरदीन का प्रताप 
वर्णन करके इस्ठामधर्म के प्रभार की यह युक्ति अतलाई है कि जाहिर में हिंदूरप से और 
अंतःकरण में मुमलमान रहकर प्रचार करना चाहिये और द्ििष्पसम्प्ररय से अर्शोध 
अथ त्‌ आमदनी का दश्शांश बसूछ करना नाहिये। इस प्रचर से मुसव्मानों के इस दल 
ने जे हिओं का गुरु अनकर उनका घन और धर्म लेने आया था, इस प्रकार जाली 
ग्रंथों की रवना से लाखें। हिंदुओं को पतित क्रिया है। जिस प्रफार के ये हृस्म इली 
प्रचारक थे, उसो ढंग का प्रचारक कबीर भी था। वह भी ्िंदुमुल्पानों के बीच में एक 
विचित्र धर्न कायम करके टिदुओं में भ अपने चले छीन लेने का प्रयास करता श।। वह 
कुछ अंश सफल भी हुआ था | जितन क््रौरपथी हैं यदे व कट्टर है, तो बजाय अभेठाड़ के 
गाड़ना अधिक पमंद करते ढे और वदे। तथा ब्र'हाणों की निन्‍दा करते हैं। इस बात को गुरु 
नानक ने ताड़ लिया था। गुरु नानक पर करीर का जदू नहीं चला | वे कबत्रीरणंथ से 
सचत रह ओर अलग एक ऐसा पंथ बना सके जो ठीक मुस्लमानाो का विगेधी है। पर 
दुःख से कहना पड़ता है कि कभी कभी सिक्‍्ख कह दते हैँ कि हम हिंदू नहीं है । 
जिस प्रकार कबत्रीर साइच गुरु बन गये थ, - उसी तरह अकत्चर बादशाह भी गुरु बनना 
चाहता था। उमने यह प्रसिद्ध कर दिया था कि, में पूर्वजन्स का दिंदू हैँ आर मेग नाम 
मुकुन्द ब्रह्मचारं था। उसने मुकुंद ब्रह्मचारी होने की पुष्टि में जा छोक बनवाया था, 
बह इस प्रकार है-- 
बसुरन्ध्रवाणचन्द्रे तीथराजप्रयागे।| तपतप्ति बहुलपक्षे द्वादशीपूजेयामे ॥ 
नखशिखतनुद्दामे सबभुम्याधिपत्य । सकलदुरतिहारी ब्रक्गचारी मुकुंदः ॥ 
अर्थात्‌ संबत्‌ १५९८ की फाव्गुन शुक्का द्वादशी को प्रातःकाल प्रुभवी का संपूर्ण राज्य 
प्रात करने के लिए मुझुंद ब्रह्मचारी ने अयना शरीर नख से शिखा तक होम कर दिया। 
अपर मुकुंद अरह्मचारी चनकर अपना दिवृरूप दिखछाना चाइता था। वह कभी कभी 
यशोपर्रीत भी पहइनता था और डाढी निकाल डालता था। यह सत्र इमीलिए ह#ि हिंत 
उतके चक्कर में आ जावे। अकबर आये सम्रग के बड़े बड़ लोगों को ऐसी ऐसी बाते 
सुनाऊर अगने क्वाबू में व्यता था। उसवी ये चार्ले बहुत अंशों में हिंदुओं पर असर बर गई 
थी। वह उनके साथ शादी विवाह का सम्प्रेध खुले आम करना चाहता था। इतना 


( ५३६ ) वैदिक सम्पत्ति । 


ही नहीं, प्रत्युत उसने हिंढुओं को एक साथ ही मुसलमान बने ने. का बहुत बड़ा आयो- 
जन किया था। उरने फ़ंतहपूर सीकरी में एक इत्नादलखाना बनवाया था, जहाँ पर भारतवर्ष 
के समस्त सम्प्रदायों के आचार्य एकत्रित होते थे। इसमें पारसियों के दस्वूर मेहरज्ी राना 
नोसारी से बुूये गये थे, अब्बुल्फ़ज़्क के कहने से उनके लिए एक आग्यारी भी बनवाई 
गई थी और उनको दो सो बीघा ज़मीन भी दी गई थी। इसी तरह पादरी ६०0१40०0 
6 0०७४४० भी इस इंषादतखाने में रहते थ। इनके अतिरिक्त हरिविजय सूरि, विजय- 
सेन सूरे, चद्रसूरी आदि जैन और बोद्ध साधु भी वहाँ रहते थे। इनके सबके जमा 
करने का यही कारण था कि, कोई ऐसी सूरत निकल आबे कि वे समस्त हिंदू जातियों 
मुसलमान हो जायें । हमारे इस आरोप में यह प्रत्रल प्रमाण है कि अक्र न जो नवीन 
घर्म बनाया था, उसका नाम दीन इलाही था और नबहाँ इस धर्म की चरचा होती थी, डस 
स्थान का नाम इृ्राददखाना था। ये दोनें। नाम इसलाम के ही अनुकूछ है, दूसरों के नहीं 
और इनकी तहों में इसलाम ही झलकता है, अन्य नहीं । ु 
थे मुमलूमानों के गुरु घनने के नमूने हैं। इन रचनाओं, इन युक्तियों और गुरुओं 
इन तरीकीजों से हिंदुओं के विश्वार्सो में और उनके व्यवह्वारों में क्प्रा क्‍या फेर्फार हुआ और 
इनके प्रभाव, दबाव और अत्योचारों से बचने के लिए. हिंदुओं ने स्वयं अपने विचारों 
और पुस्तय में क्‍या क्‍या फेरफार किया, इसकी याद आते ही रोमांच छोता है। 
अष्टवषी आदि औोकी की रचना करके बाल-विवाह का जारी करना, सुवर का मांडाइर 
स्वीकार करना, पुत्री-हत्या का प्रचार करना आर पर्दा-प्रथा का जारी करना क्‍या बिलकुल ही 
इस्लामी अत्याचारों के दी कारण नहीं स्रीकार किया गया [ कौन कह्ट सकता है कि हिंदुओं 
को इस्लाम ही के कारण ये अनार्य सिद्धांत नहीं स्वीकार करने पड़ ! कई भी विचास्वान्‌ 
इमारी इस बात का यही उत्तर देगा कि, मुमव्मानें ने स्वयं ओर श्दुओं ने बिलश होकर 
आर्य-साहित्य और आर्य-संस्कृति का नाश किया है, तथा आर्ये-साहित्य और आय-संस्कृति 
के नष्ट होने ही से हिंदुओं का पतन हुआ है। 
इंसाई और आयेशास । 

चौथी योरपनिवातिनी ईसाई जाति है, जिसने भारत में आकर आगयो के रहे सह 
विश्वासो को बदलने और वैदिक साहित्य के द्वारा अपन सिद्धांतों का प्रचार करने के लिए 
महान प्रयत्त किया है। यद्यपि इंसाई जाति ने इस देश को बहुत बड़ी हानि पहुँचाई है, 
परन्तु इम यहाँ वह सत्र नहीं लिखना चाहते। हम यहाँ यह नहीं लिखना चाहते कि, 
इंसाइयों के शासनद्वारा दिंदुओं को क्या नक्ा आर नुक्सान हुआ | हम यह भी नहीं ल्खिना 
साहते कि इस देश में आने के साथ ही. वास्को-डि-गामा ने अपने आश्रयदाता कलिकट 
के राजा के साथ कैसी बेइमानी की | दम यह भी नहीं लिखना चाहते कि पुतुंगाल के पादरियोँ 
ने गोवा में माब्रापविद्ीन लड़को की किस ज़ालिमाना तरीक़े से क्रिश्वियन बनाया और 
इम यहाँ यह भी नहीं लिखना चाइते कि किस प्रझ्ार यहाँ के कारीगरों के अँगूठे काट काट- 
क्र इन ईसाइयों ने यहाँ का व्यापार न किया और इस तपस्वी देश को विलासी बनाया | 
क्योंकि सभी जानते हैं कि, भारतवासी इनके कारण भूख और अपमान से शारीरिक तथा 
भानछिक बल ख्रो चुके हैं। अतः इम यहाँ केवल उतना ही भाग छिखना चाहते है, बिसके 


इसाई और आयेशासत्र । (५३७ ) 


कारण हमारे अयत्व अर्थात्‌ वैदेकता का हात हुआ है। यह मानी हुई बात है कि जब कभी 
कोइ नव्रीन जाति दूमरी जाति में अपने विचार ओर विश्वास दाखिल करना चाइती है तो वह 
उम जाति की कुछ बातों को मान लेती है, कुछ का अर्थ बदल देती है ओर कुछ अगने विचार 
उममें दाखिल कर दती है। इस देशमें इसाइयों ने भी इस सिद्धान्त से बहुत छाभ उठाया है। 
आरम्म में ईसाइ पादारयो ने देखा कि यहाँ के धर्मगुरु ब्राह्मण हैं, अतः वे भी यशोपवीत 

इनकर ओर ज्लाह्मणों के से अपने नाम रखफर इंसाई धर्म का उपदेश करने रंगे | जब्र उन्होंने 
देखा कि यहाँ साधुसेन्यासियों का बड़ा मान है, उन पर लोग बड़ी श्रद्धा रखते है और उनके 
बचनों को मानते है, तब्र मुक्ति फ़ोज के इंताई प्रचारक ने भी वस्त्रों को भगवा रंग से रँगकर 
ओर संन्यासियों का भेष बनाकर प्रचार करता अ'षरम्म किया | इसी तरह जब उन्होंने देखा 
कि, यहाँ उपनिषदों का बड़ा मान है तब वाजसनेयी उपनिषद्‌ की ' इसावास्यमिदं सत्र ” इस 
श्रति से इंसा मसीह का उपदेश करन लगे । इसी तरह संस्कृत में बाइच्रिल को लिखव्राकर भी 
बड़े बढ़े पंडितों को ईसाई बना लिया | यह सारी हकीकत सच्च छाग ज।नते हैं, इसलिए यहाँ 
विशेष लिखने की आवश्यकता नहीं है| केवल इस बात का जिक्र कर देना आवश्यक हे 
कि, इत्होंने किस प्रकार अपने सिद्धांतों को संस्कृतद्वारा हिन्दुओं में प्रचलित करन की जाल 
साज़ी की 


9९५. ढक 


हम पहिले ईी लिख आये हैं |%, कोलब्रक आदिकों ने वेदों को प्राप्त करना चाहा था, 


पर द्रविड़ों ने उन्हें टग लिया ओर वेदों को न दिया | किन्तु पादरियें। ने सोचा हि लोभी 
द्रतिडों को रुपया देकर बाइबल के सिद्धांतों को संस्कृत में लिखवाकर एक वेद तेयार कग्ना 
चाहिये | वही किया गया। सन्‌ १७६१ में रोंबट डो० नोतछी नामक पादरी ने एक 
द्रविड' पण्डित को रुपया देकर पुराण और ब्ाइविल मिश्रित एक पुम्तक संस्कृत में 
लिखवाई और उतका नाम यजुर्वेद रक्‍्खा | उस समय यह वद के नाम से लोगों को 
सुनया जाने छगा। इसका फ्रेंच भाषा में अनुवाद भी हुआ और बड़ी धूमघाम से परिस 
के पुम्तलालय में २कखा गया | सन्‌ १७७८ में इस पर बड़ बड़े लेख निकल पर बात खुल 
गई और अन्त में मेक्समूलर ने कह्ठ दिया है कि, * वा जी ग्राए)8॥ ६6 एत0० 
9००४ 8 गातवधा।ए १०७१२०१ ? अथांतू यद समग्र पुस्त+ लड़का का खल है। यह 
पुस्तक श्री अगर अल्लापनिषद्‌ की तरह आज तक प्रचलित रहती, तो वह भी हिन्दुओं में 
मान्य ग्रंथ हो जाती, किंतु ईसाईयों का यह प्रपश्जन न चछा और इस साित्यध्वंस के तरीके 
का अन्त हो आया । 

यह मानी हुई बात है कि किसी भी जाति के उत्तम साहित्य का नाश करना डस जाति 
के नाश करने का प्रच॒छ उपाय है। साहित्य नाश करने के तीन तरीक़ दे । जला देना, गड़वा 
देना या दरिया मे डलवा देना, नीच तरीका है; उसमें अपन सिद्धांतां का प्रक्षेप कर देना 
मध्यम तरीका ४ और उसे निकम्मा साबित करना गृढ़ अथवा" उत्तम तरीका है । पहिले दोनों 
तरेकों से तो बचने का उपाय है । कंठस्थ करके उत्तम साहित्य अचाया जा सकता है और 
जॉन पड़ताल से प्रक्षप भी पकड़ में आ सकता है, पर तीसरा तरीका बड़ा ही दुर्गम है। इससे 
बचना बहुत ही कठिन है | ईसाईयों न इमारे साहित्य के न? करने का अब दूसरा ही 
तरीका अख्तियार किया है आर हमारे देश के बच्चों वी शिक्षा का भार अपने हाथ में 
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लेकर मनमाना साहित्य पढदाते ई और उसका मनमाना अर्थ भी करते है। उस्होंने हमारे 
देश के साहित्य पर विचार भी किया है। कृष्ण यजुर्मेद से लेकर अलोपनिषद तक जो कुछ 
अब तक आरयों और अनायों ने मिश्रण किया है, सत्रको समझा है, ओर हमें जंगली साबित 
करने में उसका उपयोग भी किया है। क्योंकि थे मान बैठे हैं कि भारतीयों के कल्याण में हम 
ओरपवासियों का कल्याण नहीं है| जबसे उन्होंने इस देश को राजनतिक दृष्टि ते टेखना 
आरंभ किया है, जब से उनको यहाँ की ३० कोटि जनसंख्या सैनिक दृष्टि से दिखने लगी है, 
अब से उन्होंने देखा है कि यह देश यदि सशस्त्र स्वृतन्त्र हो जाय, तो युद्ध के लिए प्रति वे 
ब्रीस लक्ष जवान दे सकता है और हमेशा के लिए युद्धोपफरण तथा खानेपीने का सामान 
अपने आप पूरा बर सकता है और जचसे उन्होंने देखा है कि पारसी, यहूदी, देशी इंसाई, मुस- 
लमान और बौद्ध आदि भारतवासी देशप्रेम से प्रेरित होकर एक हो सकते हैं, तबसे योरपनिबासी 
इस देश के साहित्य, इस देश के इतिहास, इस देश के व्यापार और राज्य आदि किसी भी 
डत्कप को पनपने नहीं देते । वे जानते हं कि प्राचीन जातियों के सप्रस्त उत्कर्ष की कुंगी 
उनके साहित्य में होती है, इसीलिए ये इंसाइई कुटिल नीति से प्रेरित होकर यहाँ के उत्तम 
साहित्य का अनथ करके अभिप्राय पलट देते हैं| बंगाल के प्रसिद्ध विद्वान्‌ ओर रसायन- 
शास्त्र के आचाये श्रीयुत पी० सी० राय ? ' हिस्टी ऑफ़ इण्डियन केमिस्टी ! के पृष्ठ ४२ में 
लिखते हैं कि * जन्र योरोपियन विद्वानों को स्वीकार करना पड़ता है कि विद्यासम्बन्धी विषयों 
में योरष देश भारतवर्ष का क्ागि है, तत्र उनको बहुत बुरा लगता है। यही कारण है कि 
ते लोग ऐतिहासिक विषयों को अन्य रीति से वर्णन करने का व्यथे प्रयत्न करते हैं !। 
यारपानवालियों >ी यह शत शिक्षाविषयक पाख्य पुस्तकों में बहुत ही स्पष्ट रूप से 
दिखलाई पढ़ती है। यह सभी ,जानते हैं कि वेदों ब्का समय हर तरह से बहुत पुराना 
सात्रित हो चुका ३, पर स्कूले। में अब तह बेदी की प्राचीनता बड़ी तीन हज़ार वर्ष की पढ़ाई 
जारदी ह। 
इसी तर <ग प्रकार स यई साब्ति हो चुका हे कि, आयों के पूर्व इस देश में कोल 
ठबिदादि काई भी असमभ्व नातियों नहीं सती थीं और आये लोग कहीं बाहर से आकर 
यहाँ नहीं जमे, पर अच्त> बड़ी पुरानी ही बाते पढ़ाई जाती हैं कि, यहाँ के मूठनिवासी 
द्रविष् और कोठ हैं और आये तो कीं बाहर से आये हैं इसका मतलब यही है कि इस 
तरइ की बातो <[ पदकर भाग्तीय आये अपने साह्वित्य से उद्ासीन हो जाग और बिना 
बलाये, बिना प्रक्षेष किये ही उनके लिए इतिहास मुरदे से भी अधिक बदतर हो 
बाय | बरी दुआ | हमारे विश्वासों में अन्तर आने लगा। हम, इसाइ शातकों के द्वारा 
प्रतारित दोकर इस साहित्य के साथ इमाईसागर में समाना चाहते ये कि बंगाल के आर्य- 
शिरोमणि राजा र ममोहन राय ने ब्रह्मसमाजद्वारा हमें बचाने का यत्न जिया, पर उनके 
बाद ही केशव द्र बेन ने इंसाइंथों ल प्रभावित होकर अ्ज्यसमाच पक डिद्धांश को इंताईं 
मिद्धा्तों के शाथ मिलाकर अहासमाज को भी एक प्रकार स इंताइईंसमाज ही बना 
' ढिया। किन्तु तुस्‍्त ही स्वीमी दयानन्द ने इस क्षेत्र में अपना कार्य आरम्भ कर दिया | 
उन्‍्दोंने आयों में उनझी प्रार्चीन विद्या, सभ्यता, संस्कार धर्म औरसावंभौम राज्य आदि के 
मत्र फूँ॥ । इस्होंन सार देश में घुसमधूमकर तत्कालीन समझदार छोगों के हृदयों में प्राचीन 
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यायों का जाज्वत्यमान यश प्रकाशित कर दिया । उन्होंने वेदों की उच्च शिक्षा का विस्तार-- 
पूवक वर्शेन किया और आगे जाति को सचेत किया कि जे अपनी इुबती हुई आयनोका को 
सैंभालें। यह बात लोगों की सम्रप्त में आागई ओर स्त्रामी दयानन्द के धर्मप्रचार का 
तृफ़ान उमड़ पढ़ा | सारे देश में स्वामी दयानन्द के उद्देश्य की चर्चा होने लगी। 


कांग्रेस के जन्मदाता मिस्‍्टर हम ने कढा कि स्वामी दयानन्द इतना बढ़ा आदमी है कि,, 
हैं झसके पेर के बूटों के तरसे खोकने की भी वोग्वता नहीं रम्बता | दूसरे अँंगरेज़ भी डनकी 
अतिभा के सामने नतमस्तक हुए। यह चरचा बोरप और अमेरिका में भी पहुँची । मारप 
और अमेरिका में स्वामी दयानन्द के आविर्भाव, भर्मप्रचार और संगठन पर लेख निरलतने 
वगे | वहाँ के लोग घत्ररये और अनुभव करने लगे कि इंसाई धर्म की खैरियत नहीं है। 
अमेरिका के उन छेखें में से एंडो मेक्सन डेविस के एक लेख का कुछ अंश हम यहाँ उद्धत 
शर्ते हैं। वह लिखता है कि “ मुझे एक आग दिखलाई पड़ती है, जो सर्वत्र फैली हुई है । 
यह आग सनातन आर्येधर्त को स्वाभाविक पत्रित्र दशा में छाने के लिए आर्यत्माजरूपी 
भट्टीमें से निकली है और भारत के एक परम योगी दयानन्द सरस्वती के दवृदय में प्रकाशित 
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४ हिंदू आर मुसलमान इस प्रवण्ड अम्रि को बुझाने के लिए दोड़े, इसाइयों ने भी इसेक 
बुझान के लिए. दिंदू और मुसलमानों का भाथ दिया, परत यद् इशरी आग ओर भी 
डक उठी आर सर्न्र फेल गई |? इस प्रकार के छेखें भ बड़ा के पादरी घत्रगये | उम्र 
पत्र अमेरिका में कनेंड अलाट और मेडम व्वेबटइडी आदि जो वहानिक रोतिये! से 
६8 धर्म की सिद्धि किया करत थे, दूर यक सोच आर भारत न ईसाई जति के प्रस्थान 
का स्वप्न देखने लंगे ओर भविष्य को खतरनाक समझकर स्वामी दयानंद को अपने पे 
में फैलाने के लिए. निकल पड़े। भारत में आय और आयेसणज में घुसे, पर स्वामी दय नंद 
ने उनको ताड लिया ओर तुरंत ही आर्यत्माज से जुदा कर दिवा। निराश होकर उन्होंने 
भारतवर्ष मे इंसाई धर्मप्चार क लिए भ्रिओसोफ़िकल कऋताइटी की स्थापना की और प्रचार 
करने लग । उन्होंनें संसार भ के बड़े बड़े धर्मों को थिओसोफ़ी के चक्कर में लाकर सबको 
इसा का चला बनाने की विधि रच डाली। मेहम ब्लेब्रट्म्की तो कुछ ही वर्षों के बाद 
चल बसी, पर उनकी स्थानापत्न एनी बीमेन्ट नाम्नी आयरलेन्दबरासिनों एक दूररी 
गोराड़ मदिला यहाँ आकर उपस्थित हवा गहं। आप बड़ी ही चलता पुज्ञां, जबरदस्त 
लेखिका और प्रभावशालिनों व्याख्यानदात्री सिद्ध दुई। हमेशा हर विषय मे अप-ठु-डेट 
रहने लगी और आपन यहाँ के नवशिक्चित समाज में अपने सिद्धांतें! को साइंस से 
मजाकर फेलाना शुरू किया । 

बाहरी ड्ञान तथा भीतरी अदृश्य छानों को थियरी बनाकर अदृश्य माधुओं से यागद्वारा 
अपना सम्बन्ध बतलाने लगीं ओर भूत-प्रेत आदि का ढक्ीसला भी जारी कर दिया। 
इन्होंने कई प्रकार के यन्त्र बनवाये, जिनके द्वारा भूत-प्रेत और मृत आत्माओं का दर्शन 
कराने लगी। मेस्मरेज़म आर हिपनाटिअ्मद्ारा योग की क्रिवाएँ बतठाकर और दिखशकर 
कोगों को मोह में डालने लगीं। इसी तरइ अपने धर्म के विनित्र सिद्धांत बनाकर समस्त 
खम्प्रदायों और समस्त धर्मों को एक ही स्थान में मिलाकर सबका ईसा के बटिक फन्‍्हें में 
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फसाने की युक्ति करने लगीं और कहन लगीं कि, संसार का शिक्षक आनेवाला है, जो ईसा 
का ही रूप है, अतएव उसके लिए हृदय और देश तयार करना चाहियि। यहाँ हम उनके 
इस सिद्धांत का वर्णन उनके ही शब्दों में करते हैं। आप कहती ह कि, “संसर में दो 
शक्तियां हैं, एक शासक, दूसरी शिक्षक । शासक शक्ति पहिले मनु अर्थात्‌ मनुष्य हुई | 
इसी के साथ साथ उसका भाई शिक्षक भी हुआ। आग््रजाति मे यह व्यास हुआ, जिसने 
सूर्थचिह्व को प्रचलित किया। दुआरा वही शक्ति मिन्न में टॉँशथ नाम से आर भ्रीस में 
इम्स नाम से प्रादुभूत हुई। तीमतीआर वही इंगन में जग्थुल्ल के नाम से कढी गई । 
वोथी बार वही ग्रीस में आरफस नम से अवतीग हुई। पॉनवीं भार वही शक्ति बुद्ध हुई 
ओर मुक्त हूंकर चढी गई। चलते समय वद्र॒ संसार के शिक्ष+। का काम अपन भाई 
मत्रेय की दे गई, जो अब क्राइस्ट-इसा-कहलाता 8॥ बुद्ध बुद्धि का ओर इसा प्रेम का 
देवता है। यही प्रेमरेव-इंसा-आजकल संसार का शिक्षक दे ? )८ । 


इस लेख में शिक्षागुरुओं का सिलसिल' व्यास से शुरू होकर बुद्ध तक चत्श | जन्न बुद्ध का 
निर्वाण होने लगा, तो जाते वक्त उन्होंने यह काम अपने भाई मत्रय ऋषि को दे दिया ' अर 
बही मत्रेय इंसा हो गये । तब से अब्च बनदोचस्त दमामी हो गया है । अब ससार + धर्मगुर 
इसा ही हैं। इस फन्‍्दे में ढिंदू, मिश्री, पारसी, त्रौद्ध आदि सभी घनावलम्बी फामे गय है 
ओर विना इच्छा के ज़बरदम्ती ईसा के चंल बना दिये गये है। इस रचना के साथ ही एक 
मद्रासी लड़के के लिए प्रसिद्ध किया गया है कि, वही संसार का शिक्षक है, अ्थत्‌ बटा इश्त का 
अवतारीह | इस तरह से उस नवीन शिक्षर के द्वारा शिक्षा दिलाकर संसार को ईगाइ धर्म 
के अनुकूल बनने और सब्र धर्मों में #रन्‍इयत का शासन जमाने का उत्तम साधन किया 
गया « परंतु पाप की नाव बहुत दिन तक नहीं चलती। भूतप्रेत दिखलानवाले यंत्रों का 
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इसाइ और आयेशासत्र । (५४१ ) 


भण्डाफोड़ खुद उसी आर्टिस्ट ने कर दिया, जो उन यंत्रों को बनाया करता था और इस 
सारी हक़ क्त को यत्रों के फ़ोटो सहित पियसंन्म मेंगेज़ीन ने छाप दिया है, जो सत्रक 
सामने है। इसी तरह एफ़० दो० ब्रकम न 60050फांठवों 802957 नामी पुस्तक 
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(५४२ ) धेदिक सभ्पातति। 


में इनके भीतरी अहृश्य प्लानों ( 76" थःट6 ) की पोल लोल दी है। नये संसार- 
शिक्षक की उत्पत्ति और अनेर्की ऐसी ही फ़रेचत्राज़ियों से आरी आकर बाबू भगवानदास 
भादि बिद्वानों ने ग्रियोसोफीकल सोसाइटी से उपेक्षा कर लिया। फल यह हुआ +॥के 
थियोसखोफी की पोल खुल गई और उसकी धार्मिक स्त्रीम एक प्रकार से गिर गईं ओर 
कुछ दिन के छिए. बीसेन्ट का रह्ठ फीका पड़ गया-डनकी भद्द हो गई। 

बर्मप्रचार का बना बनावा खेल निगड़ते देखकर उन्होंने दूसरा प्रपश्च शुरू किया ओर 
विद्याप्रचार के काममें (रगर्मी दिखलाने ढर्गी, तथा कई एक नये कालज खोल दिये। उम्न 
समय ऐसा मादूम दोता था कि, वे श्न्दोस्थान भर की शिक्षाका भार अपने दी हाथर्म ले लेंगी। 
शिक्षाप्रचार का काम हाथ में लेने के दो कारण थे। एक तो शिक्षाकें साथ साथ गुप्त रीतिसे 
ईसाई सिद्धांतों का सिखलाना, दूमरे अखण्ड ब्रह्मचय से विद्यार्थियों को उदासीन 
बनाना | जहाँ देश के द्दितचित्तक गुरुकुल ऋषिकुछठ आदि खोलकर अखण्ड ब्रक्षचयें का 
प्रचार करते थे, बहाँ ठीक इसके विरुद्ध इनके यहाँ इस प्रकार की शिक्षा होती थी। इस 
प्रचार का यही उद्देश्य होगा कि, जितने लड़के ब्रह्मतारी हों, कम से कम उतने ही लड़के 
बरद्मचयं से उदासीन बना दिये जायें, जिससे कभी भी यह जाति अँगरेज़ोके मुक़ाजिलेमें न तो 
५ढ लिख सके और न शीर्य, तेज, बल ओर पराक्रम आदि ही धारण कर सके | राशंश यह 
कि इस प्रकार की शिक्षा एनी बंसेण्ट के सहायक महाशय लेडपरिटरके ढवाशा जारी कराई 
गई | परन्तु भाग्य से यह सारा गेंद प्रदट हो गया और इसके प्रकट होते ही सारे देश इसी 
की चरचा होने लगी ओर टीकाटिप्पणियों से प्रयेक जमात उपेक्षा दिलखाने लगी। लोगोंने 
अपने बच्चों को स्कूलों से उठाना झुरू कर दिया और देश में एनी बीमेंट वी बुरी तरइ से मदद 
हो गई। स्कूछों ओर काछेन्नों से उनका संबंध छूट गया और उनती यह बार भी खाली 
गई | धमप्रचारक और विद्याप्रचारक के द्वारा वे इंसाई धर्म ओर देंरगंरन जाति की बहुत सेवा न 
कर स+ | 

कुछ दिन के बाद आयरडलेंड और इँगलुँड के बीच खटपट हुई | एनी बीसेंट आइरिश 
हैं, अतः वे अंगेरने। जो अदरघुड़की दने ओर एक नई स्क मे क द्वारा भारतबासियेों का अपने 
पंजे में फिर फँसाने के लिए अज्र की जार राजनेतिक रूप से दिखलाई पड़ीं। यह उनका 
तीसरा रूप है | आयरलेंड और भारत में पुनने के लिये उनहेंने गवर्नमैट के विरुद्ध घड़े ही 
बमोगर्म लेकचर देना झुरू किये ओर होमरूल नामी एक नई संस्था को जन्म दिया । इन्हीं 
दिनों में लोकमान्य तिलक और महात्मा गान्धी देश का राशनेतिक काये कुछ आगे बढ़नि- 
बाल थे | परन्तु एनी त्रीसट ने, इस डर ते कि कहीं इन छोगों का उदृश्य विशाल न हो बाय, 
चट होमरूल छीग के द्वारा गवन॑मेट से परि मित अधिकार चाइनेत्रक्ने नियम बनाकर और उनका 
ग।स होमरूल रखकर लोगों को उसी की इलचल में चिपक्रा दिशा और लो» तिलक तथा 
पहात्मा गांधी की संयुक्त शक्ति के द्वारा होनेवाले काम को सदा के लिए नष्ट कर दिया। 

होमरूल छीग 4 प्ृथकू लो० तिलक ने तो अपनी एक अच्य संस्था निक्राली। मदत्मा 
गांधी भी कुछ काम करना ही चाइते ये ओर इसके लिए, >ेवल देश का वातावरण ही देख 
रहै थ। इतने में हिंदू युनिवर्सिटी का उत्सव हुआ | इसी में महात्मा गांधी के कार्य का भविध्य 
बौचकर एनी बीसेंट ने वहीं पर महात्मा गांधी को गिराने का प्रकेन किया | पर सूर्य पापी के 


इंसाई और आर्यशास््र । ( ५४३ ) 


कोसने से नहीं छिपता, अतः एनी बीसेंट का वह हाथ भी खाली गया | बहाँ से लौटकर एनी 
बीसेंट ने कुछ ऐसे लेकचर दिए,, जो आपत्तिजनक थे । उन्हीं के कारण एनी बीसेंट को जेल 
हुआ | इस गुण से मुग्ध होकर ददा के नातजब्रेंकारों ने उनको कांग्रेस का प्रेसीडेंट बनाया ॥ 
परन्तु उन्हंने वहाँ भी अपना रूप प्रकट कर दिया | अपने भाषण में कह दिया कि, में आपको 
सदा प्रसन्न रखने की प्रतिशा तो नहीं कर सकती, पर यह प्रतिशा कर सकती हूँ कि राष्ट कौ 
सेवा के लिए सब्न प्रकार उद्योग करूँगी। में आपकी समी बातों से सहमत होने तथा आपके 
मार्ग का अनुसरण करने की प्रतिज्ञा नहीं कर सकती | क्योंकि नेता का कर्तन्य नेतृत्व करना 
ही होता है। | 

इस बात से हमको तो डसी दिन शात हो गया था कि, इन्होंने अपना रूप प्रकट कर दिया 
है। हमको ही नहीं प्रत्युत और भी सच देशवासियों को ज्ञात हे गया था कि, वे राजनीतिक 
मेंदान में हमारा साथ वहीं तक दे सकती हैं, जहाँ तक हमको इंसाइयों की गुलामी करना मंजूर 
हो, इससे आगे नहीं। पिछले काग्ाज़पत्नों के देखन से ज्ञात होता है कि होमरूह लीग 
उन्होंने इसलिए बनाई थी कि अगर उन पर कोई आपत्ति आबे, तो देश के लछोग उसके द्वारा 
पुकार करके उनको उस आफ़त से बचावें। यह बात १६।१०॥१६ के “ नबजीवन अने 
सत्य ? नामी पत्रमें"छपे हुए शकरलछाल बेंकर एम्‌० ए० के लेख से अच्छी प्रंकार प्रकट होती है। 
कहने का मतलब यह कि होमरूल लीग उनकी तारीफ़ करने, आयरलेंडवार्लों को मदद देवे 
ओर एक प्रकार से अपने चेलों को अपने फन्‍्दे में फँसाये रखने के लिये ही थी। महात्मा गांधी 
के सच्चे काम के आरम्भ करते ही न होमरूल लीग का कहीं पता लगा और न एनौ बीसेंट का । 


इस तरह से यह उनका तीसरा धावा भी समाप्त हुआ। यद्यपि वे पूर्ण रीति से अपने 
डद्देश्य में कामयाब नहीं हुई तथापि इज़ारों ओर लाखों आउमियों के विचारों और विश्वार्सो 
को इतना चर ओर कमज़ोर बना दिया है कि उनकी इालत पर दया ओऔर अफ़मोस 
होता है | पढे लिखे हिन्दुओं का बितना जीवन थियोसोफ्री न नष्ट किया है, डतना ओर 
किसी ने नहीं । उनका उद्देश्य ही यह कि जहाँ आयों का उत्कर्ष दो, बढ़ीं पर दिक्मत से 
बाधा पहुँच,न। । थियोसोफिस्ट किसी भी भारतवासी को प्रचछल आवाज्ञ को सुनते है, तो 
तुरनत उसको नीचा दिखाने के लिये आगे पटुंचते हैं। ये नहीं चाहते कि इस देश के लेग 


कर 


ज़रा भी उठ सकें । स्वामी दयानन्द ओर महात्मा गांधी का उलर्ष नष्ट बरने का मेसा घणणत 
डब्योग इन लोगों ने किया है, वह इम ऊपर लिख चुके हैं। उससे भी अधिक भयक्कुर 
ब्यनध्वार इन्होंने स्वामी विवेकानन्द के साथ भी किया है। स्वामी तिवेकानन्द की अमरिका 
मैं जब गीर्ति आरम्म हुईं थी, तो वहाँ इन लोगों ने उनके प्राण तक लेने का एंगदा श्या 
था| अपने आप पर बीती हुई इत इक क्रत को स्वाम॑ विवेकानन्द ने मंद्र स के सक्शिकया 
हॉल में: बसतुता देते हुए खुद कहां है जि, “अमेरिका जाने के समय थियोसोफ़िस्ल 
सोसाइटी के नेता महाशय से, जो भमाकाबासी होते हुए भी भार्तमक्त :$हछाते हैं, 
मिलकर मैंने एक परिचय-द्नत्र के छिये प्राथना दो, परन्तु फल यह दुभा कि, डक्त मशेदक 
ने मुझ अपनी सोसाइटी से अरूग शमझ कर कहा कि, हम तुम्होरे लिये कुछ भी नहीं कर 
खकते । जब में अमेरिका पहुँचा, तो वहाँ मुझे आर्थिक दश्शा पर कटोर दुःलों का सामना 
करते देख, इन्हीं में ले एक ने लिछा कि, शयतान नहुत बल्द मरेगा | पर इंश्वरेच्छा, में 


(५४४ ) वैदिक सम्पाति । 


बच गया। इतना ही करके इन लोगोंने मेरा पीछा नहीं छोड़ा, किन्तु जहाँ पर में ठहरता 
थ., वहां से छात मारकर मुझे निकाल बाहर कराने ओर मरे मित्रों से ही मुझ्ले मरवा डालने 
की भी बड़े वेग से इज़ागे कोशिश की; परन्तु इंश्वर की मर्ज़ी से उनकी एक भी कोशिश 
सफल न हुईं। सत्रके सन्च हाथ मलते हा रह गये। जब धर्म मद्यासभा में मेरी ख्याति 
बढ़ी तब तो इन लागों की इंष्या का ठिकाना ही न रहा ? +। 

स्वामा विवेकानन्द की इस बकक्‍तृता से स्पष्ट हो जाता है कि, थियोसोफ़िस्ट भारत का उत्कष 
नहीं चाहत | उनका उद्ृश्य तों संसार को ईसाई बनाता दहे। एनी बांसेंट सब्च धर्मा- 
बले।मेतयों को थियोसोफ़ी में केन्द्रित करके इंसा को संसार का धर्मगुर मनवाने का यत्ञ 
करती ६ ओर कृष्णमूर्ति कों इंसा का अवतार बनाकर वर्तमान विज्ञान के हूटे फूट और शझुट्ठ 
चमत्कारों स भोलेमाल लोगों को उनके धर्म से पतित करना चाइती हैं। इत कृष्णमूति के 
नबीन अवतार पर यद्यपि आनकल थियासोफ़िम्ठा में भी भसन्तोष केछ रहा है, तथापि एनी 
ब्ीसेंट इंसाइधमप्रचार की धुन में किसी की नहीं सुन्ती । ये कृष्णमूति कान हैं और इनके 
विधय में क्या चरचा है, यहाँ थोड़ासा इसका भा वर्णन करते हैं , 

कृष्णमूर्ति एक मद्रासी ब्राह्मण के पुत्र है| इनके पिता तहसीलदार थे। एनी बीसेंट ने 
कृष्णमूर्त का उनके पिता से शिक्षा देने के लिये माँग लिया ओर लेडबिटर नामी अपने एक 
सहायक के सुपु्द कर दिया । परन्तु लेदत्रिटर के पास रखना कृष्णमूर्ति के पिता को मंजूर न 
हुआ, इसालए, उन्होने अपने पुत्र को वापस लेना चाहा | वापस न देने पर उन्होंने अदालत में 
दावा किया, पर अदालत ने उनको उनका पुत्र न दिलाया ओर कृष्णमूर्ति शिक्षा प्राप्त करने के 
लिए. योरप भज्र दिये गये । अब वे वह्ढाँ से शिक्षा प्राप्त करके यहाँ आ गय हैं। सन्‌ १९२६ ईं 
में मद्रास प्रांत के अद्यार नामी क्रतने में संसार की समस्त जातियों के दो इज़ार थियासो- 
फिस्ट प्रतिनिधियों की उपध्थिति में एक वटबृक्ष के नीचे कृष्णमूति का € नवीन मसीहा ? के रूप 
में अभिषेक हुआ | इस नवीन मसीहा के विषय में एनी बीभंट ने कहा कि नवीन मसीहा 
संसार के समस्त धर्मों की ऐक्यता करने के लिए अबतरित हुए हैं। इसी तरह पेरिस में 
स्वयं कृष्णमूर्ति ने मी कहा कि, में संसार में उदारता, प्रेम, तितिक्षा आर सब्च धर्मों की एकता 
की प्रचार करता हूँ । 

परन्तु इस नवीन मसीद्ाके विरुद्ध आज समस्त थियोसोफ़ीमंडल म आन्दोलन हो रश है। 
सभी इस पाखण्ड' का खण्डन कर रहे हैं । लण्डन थियोसाफ़ी लॉज के प्रेमीडेंट 
लेफ्टिनेंट कल सी० एल० पीकॉक ने लिखा है कि, बीसट का यह नया धर्म थियोसोफ्री के 
वास्तविक रूप के [वरुद्ध है। इसी तरह केलीफ़ोर्निया और न्यूयार्क के नेताओं न भी इस 
नवीन मरीहासम्बन्धी निश्चय का विंरेध किया है। सब्र कहते हैं कि एसी बीसेंट क्ृष्णमूर्ते 
को क्राइस्ट का अवतार बनाना चाहती हैं आर वे यह भी चाहती हैं कि सब्र थियोसोफिशटों 
का घर्मचिह क्रॉस हो, परन्तु अने्की ने इसे अस्वीकार कर दिया है। इस तरह कृष्णमूर्त 
की इंसा का +अवतार बनाने के प्रयत्न की सबने निन्‍दाँ की है। जेकोस्लाबिया, फ्रांस 
और मद्रास आदि के छोगें। ने उनके इस सये धर्म की निन्‍दा की है। इस सम्बन्ध में पेरिस के 
£ इवनिद्ध वल्ड ? नामी पत्र ने लिखा है कि, ऋृष्णमूर्ति कहता है कि, मेरे कमजोर कन्धों 


जे. पमममककक े-पीक 3. >न्‍मममक्रक-.3+433-43५७:34५-3-++ थ--3+-ककाकिक-कक-क७3 ५७०... नह के- लयोफ कक वन. 53 किजनिनीनन पल्‍नओ..3 अजीज लत बल->नरामनननकाक जय ..3 3 यकनयक.. सबक... न्‍न्‍न्‍बाथक, 





कशा+. अं अरक..3.33+ज-म-+. बम 


+ भारते विवेकानन्द, आमार समरनीति।, 


इंसाई और आयशधाश्न | (५४५) 


बर क्‍्यें यह धर्म का बोझ लादा जा रहा है [+। मुझे तो टेनिस खेंढने में जितना आनंद 
आता है, उतना और किसी बात में नहीं। इसी से अमेरिक्रावाढे दिछगी से कृष्णमूर्ति 
को टेनिसप्रेमी मसीहा कवते है। नवीन मसीहा के इस समस्त वर्णन से स्पष्ट हो रहा 
हैकि किस प्रकार एनी बीमेंट भारतवासियों को ईसाई बनाना चाहती हैं। बड़े मार्क 
की बात तो यह है कि एनी ब्रीमेंट को इंसा का भत्रतार बनाने के लिए आदमी भी कर्त 
मिला ! वहीँ मद्रास में-द्रविद्धों में। वहीं से तो आयों के बेदिक धर्म के नष्ट करने 
ओर आरयों को पतित करने का सूत्रपात ही हुआ है। यद्द बात थियोसोफ़िस्ट जानतेई। 
उन्होंने य/ सत्र समझ बूझकर ही अपना अड्डा मद्रास प्रांत में लगाया है। 

हमने यहाँ तक यदद थोड़ीसी किन्तु देर तक गौर करने योग्य बात ईसाइयों, इंसाई 
शासकों और इंसाई थियोसाफ़िल्यों की लिखी है। यह वर्तमान ज़माने की बात है, जो सबके 
सामने है, तो भी कितनी पेंचदार है ! पढ़े लिखे हिंदू, पार्सी, मुसलमान आदि सभी 
इसके फेर में ईैं। सभी को आकिसजन, हाइडोजन, इृत्ठक्टीमिटो, इंथर और इलेक्ट्रोन की 
थियरी बताकर ओर स्प्रिचुअलिज्म, योग और वेदांत की बातें सुनाकर तथा भूतग्रेत और 
खात्मा के इनर छानों की बतें सिखाकर ये छोग भोले मनुष्यों को चक्र में डालते है। पढें 
लिण्ले किंतु भोले लोग ही इनके चक्कर में पड़ते है और अपना हर प्रकार से पतन कर लेते हं । 
वे आर्योचित कर्तव्य के योग्य नहीं रहते और ईसाई प्रचारकों के अनुकूल हो जाते है। इस 
लिए. इनको अन्न सचेत हो जाना चाहिये और निश्चय कर लेना चाहिये कि, इस पंथ में धमारा 
कल्याण नहीं है । क्योंकि जिस इंसाई धर्म की ही ओर शियोसोफ़िस्ट ले जते हैं, उस धर्म 
को योरपनिवासी अपने लिये लाभदायक्र नहीं समझते, प्रत्युत वे दूसरों का सत्यानाश करने 
के लिए. ही इसे पादरियों के द्वारा दूसरे देशों में भजते है। फ्रेंच पार्लियामेंट में बजटसंबंधी 
बादविवाद के समय जब ईसाई धर्मप्रचार के खर्चपर आपत्ति की गई, तो इस आपलसि का 
उत्तर देते हुए. मंत्री ने क्या कि "ऐाएंजंब्राछ व8 700 (07 ॥एण6 एणरा8प्राएपंणा, 
[6 48 (0० ०00 ०४७०४ अथांत्‌ इंसाइयत घर के लिए. नहीं, प्रत्युत डपनिवेद्या में 
भेजने के लिये ह। इंताइयत यदि अच्छी चीज़ होती, तो घर के योग्य अवश्य समझी जाती ॥ 
पर निकम्मी चीज़ है आर निऊम्मी चीज़ के जरिये दूमरे देशों को निरुम्मा बनाना है, इस- 
लिये उसका प्रचार दूर देशों में किया जाता दे । इंसाइयों के द्वारा औ.र इंसाइंधर्मप्रचार के 
द्वारा दूबरे देशों को किस प्रकार निक्रम्मा बनाया जाता है, इसका उदाहरण हूँढने की आाब- 
इयकता नदीं दे। इसका प्रत्यक्ष उदाइरण भारतवर्ष है। किस प्रकार इन्होंने अपनी कुटिल 
नीति से इस देश की आत्मक, शारीरिक ओर सामाजिक शक्तियों का सत्यानाश किया है, 
बह सचत्के सामने हे और सभी उत्तका फल भोग रहे हैं। प्रत्येक वर्ष कई न कहीं दुष्काट, 
नाना प्रकार की जनसंदरिणी बीमारियौँ ओर परस्पर कलह्ाप्म भारत के कोनेकोने में 
ब्याप्त दो रही दे। इसाई शासकों, इधाई प्रचारक ओर इंसाई व्यापारियों ने इस देश में 
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+ अभी हाछ में खबरें भाई है कि कृष्णमूर्ति ने अब इस गुरुइदम से अपने को पृथक कर 
किया है और आडडर आफ़ दि इंस्ट नामी पंथ (जो एनी बीसेंट ने कृष्णमूर्ति के किम बनाका 
है) ले जुदा हो गंय हैं। इस घटना से शार्मिदा होकर आप कहती ई कि कृष्णमूर्ति 
अबतार हैं और इससे ज्यादा बुद्धिमान हैं, इसलिये जो कुछ करते हैं सब ठीक ही है। 

६९ 





(५४६ ) वैदिक सम्पत्ति । 


ऐसी ऐसी बीमारियों फैला दी हैं कि इस देश का प्रदूयार्यत कल्याण नहीं दिखलाई 
पड़ता । ऐली चेपी बीमारियों में से उपदंश की बीमारी इन्हीं की फेलाई हुई है। इनके 
आने के पूर्व तक इस देश में इसका कोई नाम भी नहीं जानता था। पर पोरदुगीज्ञों के आंत 
ही यह भयंकर रोग इस देश में फैल गया +। कहने का मतलब्र यह कि ईसाइयों के द्वारा 
इस देश क्री जो हानि हुईं है, वह अक्थनीय है। 


यहाँ तक इमने विदेशियेंद्वारा नवीन सम्प्रदायों का प्रवर्तन और बेदिक साहित्य का 
विध्यंस दिखलाया | अभ् इस यह समस्त कथा यहीं पर स्रमाप्त करते हैं। उतने ही वर्णन 
से अनुमान करने के लिए. मौक़ा न छोशना चाहिये ओर तुरन्त ही यह बात ध्यान मे छे 
हेना चाहिये कि जब इतने दीर्घधकाल के बाद भी आज साहित्यविध्यंस का पता इतनी 
अधिकता से लग सकता है, तो न आने अगले ज़माने में पता लगान से कितना पता मिलता 
भोर किन किन बिदेशियोंने कया क्‍या रचना की है जना जाता। इसलिए यदि काई हिंदू 
धर्म की अब्यवस्था ओर आयेजाति की दुर्गंति का कारण जानना चाहे, तो वह इतने ही 
बर्णन से अच्छी प्रकार समझ सकता है। आज हिंदुओं में जो नाता प्रकार के कुसंस्कार, 
अविदय्या ओर अनेक्यता दिखलाई पढ़ती है और आज जो आयेजाति पतित दशा में पहुँची है, 
डसका कारण इस वर्णन पर से सहज ही दिखने लगता है | क्‍योंकि यह मानी हुई बात है कि, 
मनुष्यजाति का पतन अभैक्‍य, अविद्या और अनाचार ले ही होता है | हमारे इस समस्त बर्णन 
से स्पष्ट हो रहा है कि, आयों में विदेशियों के द्वारः अनेका मतमतान्तरों, दाशनिक बिचारों 
और अनेकों सम्प्रदायों का प्रचार हुआ है ओर उसी से हमर्मे अनेक्यता उत्पन्न हुई है। 
इसी तरह विदेशियों क ही द्वारा धर्म के नाम से मद्म, मांस, व्यमिचार आदि दुर्भसन और 
अनाचार भी आयों में दाखिल हुए हैं, जिससे हममें हर प्रकार की दुर्बलता, निरुत्साह और 
अपविन्नता समा गई है। इसी (रह बिदेशियों की ही कृपा से _्म मे अविद्या का प्रचार भी 
हुआ है। जहँ, मद्य, मांस और ब्यभिचार हो, जहोँ जंगली घ्यवहार ही धर्म हों, जहाँ 
बंचक और अविवेकी मनुष्य गुरू बन जायें और जहाँ इसी तरइ के गुरुओं की बात पर 
विश्वास किया जाना धर्म हो, वहाँ विद्या का प्रचार केसे हो सकता है ! विद्या तो इन सत्र 
डपद्रवों की शत्रु है | इसीलिए यहाँ गुरुपूजा, गुरुओं की संप्रदाथपूना और गुरु की 
बाक्यपूजा ही ने सब विद्याओं का स्थान ले लिया | वही जो कुछ +- वह सत्य ओर सब 
झूठ हो गया । इन गुरुओं के आदेश से देश की प्रधान जनसंख्या श्रूद्र हो गईं और वह 
विद्या से अलग हुईं | बची हुई थाड़ीसा संख्या का अधा भशग स्त्रियों का भी विद्या से 
अल्ग हुआ, तथ। ब्राह्मण, क्षत्री और वश्य इस विदेशी गुरुओं की आशा पालन ब१रने और 
उनकी हो सेवा करने में लग गये | एसी स्थिति में विद्या कोन पढ़े ! इस तरह से सारी 
हन्‍्दू सम'ज में अनेक्यता, अनाचार और अविद्या का साम्राज्य हो गया और इन तीनों 
दुगुणों के कारण आर्यजाति बाहर प्रकार से पतन हो गया, जिसका चित्र सबके सामने 
विद्यमान है। 
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इसाई ओर भायेशाल । ( ५४७ ) 


इस इतिहास से यह निश्चय कर लेना सहज है कि अब हमें क्या करना चाहिये, अर्थात्‌ 
हमें धार्मिक विश्वार्सों में किस प्रकार फेरफार करना चाहिये। हम कहते हई कि सत्यासत्य 
के निणेय के लिए अथीत्‌ वेदिक धर्म और आसुरी विश्वार्तों का निश्रय करने के लिए और 
दोनों का अन्तर जानने के लिग्रे यदी उत्तम कुंजी है कि, हम केवल वेदों पर ही विश्वास करें, 
अन्य ग्रन्थों पर नहीं। क्योंकि रावण से साथण तक ओर कबीर से एनी बीसेंट के द्वारा 
स्थापित द्रविडावतार तक समस्त विदेशी धर्मप्रचारकों के द्वारा आर्यधर्म में आधे से अधिक 
आयुरी विश्वारों का मिश्रण किया गया है| इसलिए. वेदों को स्वत:प्रमाण और अन्य अन्य 
क॑। परतःप्रमाण मानने का जो प्राचीन विश्वास चछा आता है, उसी को मान्य समझकर 
प्रत्येक आरयेहिंदू को चाहिये कि, वह वेदों का स्वाध्याय करके केवल संहिताओं से ही अपने 
धर्मकर्म की शिक्षा ग्रहण करे। क्योंकि मनु महाराज स्पष्ट शब्दें में कह रहे हैं कि वेदों को 
छोड़कर अन्य ग्रंथों में भ्रम करने से आयेत्व नहीं रह सकता । इसका कारण स्पष्ट है कि अन्य 
ग्रंथों में मनुष्यों की कफोलकल्पना का होना संभव है। किंतु बेद इंश्वरप्रदत्त हैं, इसलिए 
उनके आदेश निश्नोन्‍्त हैं। थोड़े से विष के मिलने से जिस प्रकार पका हुआ अन्न का 
नहुत बड़ा भाग त्याज्य समझा जाता है, उसी तरह दूषित साहित्य के पदुने से भी विषतुल्य 
आसुरी भावों के चिपक जाने का अंदेशा रहता है। इसलिए अपने धर्म को वेदानुकूछ 
ही बनाना चाहिये। परंतु दुःख से कहना पड़ता है कि आसुरी भावों की उत्पत्ति, 
उनका विस्तार और आये विश्वार्सो में" उनके मिभण का यह इतिहास स्पष्ट बता रहा 
हैंकि आज तक वेदों की किस प्रकार उपेक्षा हुई है। अनायों ने उनको नष्ट करने 
की प्रेणा से उनकी महत्ता की उपेक्षा की ६ और आयों ने उनकी निर्मल शिक्षा के 
प्राप्त करने और उस शिक्षा के ग्रहण करने में उपेक्षा की है। अर्थात्‌ हर प्रकार ले वेदों 
की उपक्षा हुई है। लो वेद इंश्वरीय शान ह ओर जो मनुष्य की शिक्षा के लिए. आदि- 
सुष्टि में दिये गये हैं, उनकी उपेक्षा करके मनुष्यजाति कैसे सुखी हो सकती है! विशेष 
कर आरयजाति कैसे आयेत्व की रक्षा कर सकती हे और केसे पतन से बच सकती ह ! 
आयो ने वेदों की उपेक्षा करके आसुरी सिद्धांतों को ग्रहण किया, इसीलिए उनका 
पतन हुआ, जो इस समय सब्नके सामने है। अतः आयों के इस पतन का कारण बेद नहीं 
|, प्रत्युत इस पतन का कारण तो बेदों की उपेक्षा ही है। 


(५४८ ) बेदिक सम्पाशि । 


ओश्म्‌ 


वेदिक सम्पत्ति 
चतुर्थ खण्ड । 





वदों की शिक्षा । 
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इसके पूव तीन खण्ड! में हमने वेढों की प्राचीनता, वेदों की अपौरुषेयतता और वेदों 
की उपेक्षा पर प्रकाश डाला है | हमने यथाशक्ति यह दिखलाने का यज्ञ किया है कि, वेद 
अपोस्षेय और इंश्वरप्रदत हैं, अतः जत्र तक आयों ने उनके अनुकूल अपनी रइन-सहन, 
शिक्षा-सम्यता, धर्म-कर्म ओर नीति-आचार कायम रक्‍्खा तब तक उनकी हर प्रकार से उन्तति 
रही, परन्तु जब से उनसे आलस आया, जन्न से उनमें विदेशियों का मिश्रण हुआ और ज्बसे 
उन्होंने मिश्रित सिद्धान्तों पर विश्वास करके अपनी रहन-सहन, शिक्षा-सम्यता, धर्म-कर्म ओर 
गौति-आचार को भासुरी बना छिया और वेदों की उपेक्षा कर दी, तब से उनमें अनेकक्‍्य, अनाचार 
और अविद्या न घर कर लिया ओर उनका दर प्रकार से पतन हो गया । इसलिए, यह निर्विवाद 
ओर निस्संशय है कि जब तक हम समस्त आये हिन्दू संपूर्ण दूषित राहित्य को छोड़कर केवल 
वेदोपर ही विश्वास करनेवाले न हो जाये, वेदों को शिक्षा क अनुसार ही अपना आचरण न 
बना ले और वेदों के ही अनुकूल न हो जा7, तत्र तक हमारी अंनेक्यता, हमारी कुरीतियाँ और 
इमारा अश्ञान द्र नहीं हो सकता। परंतु बेढो के विषय में बड़ बड़े पण्डितों मे भी अनेक प्रकार 
के असमझस फैले हुए हैं | कुछ लोग समझते हैं कि वेद ओर ब्राह्मण एक ही वग्तु है । कुछ 
लोगों का ख्याल है कि पहिले तीन दी वेद थे, अथवेबेद बहुत दिन के बाद बना लिया गया 
है | कुछ लोग कहते है कि वेदों की बहुत पी शाखाएँ लुप्त हो गई हैं, इसलिए अब वेद पूरे 
पूरे प्राप्त नहीं हाते | कई छोग विचार करते हैं कि इन वेदों में बहुत सा गाह्मणों का भाग मिल 
गया है। अनेकों का विश्वास है कि वेदों.में बहुत सी पुनरक्ति है। कुछ का ख्यारू है कि वर्दो 
में लिखे हुए. ऋषि, देवता और हन्दों का मतलब समझ में नहीं आता। अनेकों का कहनों है 
कि वेदों में पशुदिंसा ओर अश्लीलता भरी हुई है और बहुत से छोग समझते हैं कि केवल 
बैदों के है पठनपाठन से अथवा केवल, वेदानुकूल ही अपनी रहन-रूइन, शिक्षा-सम्पता, 
बप-कम ओर नीति-आचार बना लेने से काम नहीं चकू सकता। इसलिए जब तक इन 
आशक्षेपों का समुचित उत्तर न दिया जाय, बेदिक शिक्षा की एक पयोप्त मंत्रयूची सप्रमाण न 
टपस्थित की जाय ओर जब तक प्राचीन आर्यसम्यता का विस्तृत वर्णन न किया जाय 


बेदों की आभ्यन्तरीय परीक्षा । - (५४९) 


तब तक बेदों के अपौरुषेय सिद्ध हो जाने पर और यह तिद्ध हो जाने पर भी कि हमारा पनन 
बेदें। की उपेक्षा से ही बुआ है, वेदों का जैसा चाहिये वैसा महक्त्त समझ में नहीं आ सकता । 
इसलिए, इम यहाँ इन आश्षपों का यथामति उत्तर देते हुए, वेदमन्त्रों से ही वेदों की शिक्षा 
की एक विम्तृत सूती देते हैं ओर आये सम्यता का विश्तृत वर्णन करते हैं, जिसमे शत हो 
नायगा कि वेद कुत्तित आशक्षिपों से पाक ह और उनकी शिक्षा पूृण, विश/ल और 
उपकोगी हे । 

हमारे इस वर्णन के तीन विभाग होंगे | पढ़िले बिभांग में बेदी की आम्वन्तरीय परीक्षा 
होगी दूसरे में बेदिक मंत्रों से वेदों की शिक्षा दिखाई जायगी और तीमरे में आर्वशभ्यता 
का विस्तृत वणन किया जायगा | 


वेदों की आभ्यन्तरीय परीक्षा। 


ऊपर बितने आशक्षिप लिखे गंय हैं, व दो भागों में विभक्त है। एक विभाग वेदों की 
इयतता से सम्बन्ध रखता हे ओर दूसरा उनकी अस्तरज्ञ परीक्षा से | पढ़िले विभाग में वेद और 
ब्राह्मणों की एकता, अथवे का वेदत्त्त, शाखाओं की गड़बड़, वेदों में प्रक्षप ओर पुनरुक्ति 
आदि विषय है। इन विवार्दों के कारण यह नहीं सूचत होता कि, वेदों का परिमाण 
कितना है । दूसरे विभाग में ऋषि, देवता, छन्‍्द और स्व॒रो का तात्यथ तथा इतिहास, पश्चु- 
दिंता और अश्लीलता आदि विषप्र सम्मिलित है। ये विषव वर्दों की अन्तरज्ञ परीक्षा से 
संपंध रखते हैं | इस तरह से ये दोनों विभाग विच'रणीय ई । हम यहाँ क्रम से इनढी 
आलोचना आरंभ करते हैं ओर दिखलाते ह कि वेदों की इयतचा और अन्तरज्नपरीक्षा से 


क्या तथ्य डपरूब्ध होता हे । 
््‌ है 
वेद ओर ब्राह्मण । 

प्रार्चन काल में बेद शब्द बरड मरत्त का समझा जता था। जिस प्रकार शास्त्र शब्द 
किसी समय ० नेक विषयों के लिए प्रयुक्त होने छगा था और भर्मशस्त, ज्योतिषशासत्र आदि 
नामों से अनेकी विद्याएं कही जाती थीं, जिस प्रकार किसी जमाने भे सूत्रों का महत्त्व बढ़ा 
और घर्मग्रंथ, क्रियाग्रेथ, व्याकरण ओर दर्शन आदि समस्त प्रंत्र सूत्रों में ही लिख, पढ़े 
जाने लगे, जिस प्रकार स्मृतिकाल में अनेकों ग्रंथ स्मृति फे नाम से, ब्र।ह्मगकाल में अनभको 
ग्रेथ बाह्मणों के नाम से, पुराणकार में पुराण शब्द का महत्व होने से अनेकों ग्थ 
पुराण शब्द से लिखे, पढ़े जाने लगे, ठीक उभी तरद वेदिक काल में बेढ शब्द की महत्ता के 
कारण अनका विद्याएँ अनेडों पुम्तक॑ वद के ही नाम ख कही जाती थीं | यही कारण है कि 
धन्त्रत्र,झणयाबदनास घेयम)! अर्थात्त्‌ मंत्र ओर ब्राक्षण दनों का नाम बेद कहा जाने 
लगा | 

इतना टी नहीं किंतु बेद के नाम से अनेक विद्याएँ प्रसिद्ध हो गई। गोपथ ब्राह्मण 
१।१० 7 प्रसिद्ध चारों वेदों के अतिरिक्त पांच प्रकार के अन्य वेदों का वर्णन है। वहों 
लिखा है हि “ ताभ्यः पंचवेदाभिरमियत | सभपेवेदं पिशाचवेदमसुरबेदभितिह्यासवद 
पुराणयेदमिति ! अधथांत्‌ उससे सपवेद, पिशाचत्रद, असुरवद, इतिहासबद ओर पुराणवद 
निर्माण ८ए | यहाँ इतिहास और पुराण भी वेद ही के नाम से कहें ग्रये ह। भरतकृत 
नाट्यशास्त्र में लिखा है कि--- 


(५५० ) बैदिक सम्पत्ति । 


सझुल्य भगवानेदं सबेवेदानमुस्मरम । 

नाट्यबेदं ततश्ेक॑ चरतुर्वेदाज्लसम्भवम्‌ ॥ 

जग्राह पाठ्य ऋग्वेदात्सामभ्यो गीतमेष च। 
यजुर्वेदादभिनयान्‌ रतानाथवंणादपि ।।. ( नाथ्यशान्न ) 


अथंद चारों वेदों से संकलकन करके भगवान्‌ ने नाट्थवेद बनाया। ऋग्वेद से पाठ 
( 72४7४ ) लिया, सामवेद से गीत लिया, यजुर्वेद स अमिनय लिया ओर अथर्ववेद से 
रसों का अहण किया | यहाँ स्पष्ट ही नाट्यशास्त्र को नाट्यवेद कहा गया है | यही क्यों, 
बरक और सुश्रत को आयुर्वेद, नारदसंह्विता को गांधर्ववेद और एक अन्य पुस्तक को धनुर्वेद 
सभा छोग कहते हैं ओर इन्हीं नामों से व्यवहार करते है| यहाँ तक कि महाभारत को भी 
पञ्चमम वेद के नाम से लिखा गया है और अल्लोपनिषद्‌ भी वेद ही के नाम से प्रसिद्ध है। 
इमने तो एक कवि को एक राजा के सम्मुख यह कहत हुए. सुना है कि, * भूषति तिद्दारो 
गुन बेदन में गायो है।” इसने अपनी इस कविता को भी बद ही बना दिया है। कहने का 
मतरूब यह.कि वेद शब्द की महत्ता के कारण छोगों ने मनमाने साहित्य को वेद के नाम से 
प्रसिद्ध कर दिया है, इसलिए केवल वेद शब्द के द्वारा हम अपने अभीह केदों तक नहीं 
पहुँच सकते ओर न श्रुति, आम्नाय आदि बिवादास्पद शब्दों से भी इमारा अभिप्राय खिड 
हो रकता है । अतएव हम इस नास के जाल से हटकर अब यह जानना चाहते हैं कि वह 
कौनसी पुस्तक या वाक्यसमूह है, मो आदियष्टि ले आज तक ईइंश्वरप्रदत्त अपौरुषेय ज्ञान 
के नाम से प्रसिद्ध है । इस विचार के:उपस्थित होते ही श्रमस्त वैदिक साहित्य एक रवर से 
कहता है कि--- 


अरे अस्य महतो भूतस्य निश्चसितमेतद्‌ 

यहर्वेदों यजुबेद: सामबेदो5थवोज्लिरसः ॥ ( बुहृदारण्यक उपनिषद्‌ ) 
त्रयो बेदा अजायन्त ऋग्बेद एवाप्रेरजायत । 

यजुबदो .बायोः सामबेद्‌ः आदित्यात्‌ । ( ऐशरेय ब्राष्षण ) 
त्रयो बेदा अजायन्त अग्रेऋ्रेम्बेदः । 

बायोयेजुर्वद: सूयोत्‌ सामवेदः । ( शतपथ-आह्ण ) 
अप्रेक्नेनो बायोयेजूंषि सामास्यादित्यात्‌॥ ( छान्दोग्य-उपनिषद्‌ ) 
अग्निवायुरविभ्यस्तु तन्रयो अझा सनातनम्‌ । 

दुदोह यश्षसिध्यथेरृग्यजुःसामलछक्षणम्‌ ॥  ( मनुस्मृति ) 
तस्माथज्ञात्‌ सबेहुत ऋचःसामानि जज्षिरे। 

छन्दांसि जक्षिरे तस्मायजुसतस्मादजायत॥। . ( ऋग्वेद ) 
यस्मिन्भःसामयजूषि यस्मिन्‌ प्रतिध्तिता रथनाभाविवाराः॥ 


( यथजुवेंद ) 
बस्माहथों अपातक्षम्‌ यजुयेस्माद्पाकपन । 
सामानि यस्य लोमास्यथबोजिरसो मुखभू। ( अथवेवेद ) 





वेदों को आभ्यन्तरीय परीक्षा । (५५१ ) 


इन समस्त प्रमार्णों से सिद्ध होता है कि, अपौरुषेयता और इश्वरदत्तता, ऋग्यजुस्थाम 
और अथव को ही प्राप्त है, अन्य को नहीं | कुछ लोग कहते हैं कि बहदारण्यक २।४। 
१० में लिखा है कि इतिहास, पुराण, उपनिषद्‌, छोक, सूत्र, व्याख्या ओर अनुब्याख्या 
भी अपारुषेप ही ईं। परन्तु हम गत प्रृष्ठों मे उपनिषद को मिश्रित सिद्ध करते हुए 
इस वाक्य के विषय में लिख आये हैं कि इसमें वर्णित सूत्रग्न्‍न्थ बहुत ही आधुनिक ई 
ओर वेदा मे सूत्रो का पता भी नहीं है, इसलिए यह बाक्य प्रक्षित है। इतना ही क्‍यों ! 
प्रक्षि वचन ता लोगो ने यहाँ तक डाल है कि पुराणों को वेद के पहिले का बतलछा 
दिया है| मत्स्वपुराण ५३।३ में लिखा इ कि-- 
पुराण सबंशास्राणां प्रथम ब्राह्मणा स्मृतम । 
अनन्तरं च वक्तेभ्यों वेदास्य विनिगेतः ॥ (मत्त्यपुसण ) 
अर्थात्‌ जहा ने सब शास्त्रों के पूर्व पुरण बनाये और पुराणों के बाद वेद बनाया | 
यहाँ पुराणाो को वेद से भी पहिल का कई दिया ह, इसलिए इस प्रकार के वाक्य 
विश्वास्योग्य नहीं हैं। कहने का मतलब यह कि अपौरुषेत्ता ऋग्यजुस्साम ओर अथर्य 
को ही प्रात्त हे, अन्य को नहीं। इसलिए अब देखना चांईये कि, क्या कभी किसी ने 
ब्रादणो को ऋग्यजु भादि कहा है ! ओर क्‍या कभी कऋ्यजु आदि के अतिरिक्त भी किसी 
ने किसी अन्य अन्थ को अपोस्षेय कहा है! उत्तर एक स्वर से यही आता है कि नहीं। 
इस विषय का बहुत ही अच्छा निर्णय मीमांसाशात्र में क्रिया गया ह। यहाँ हम उस 
स्थल के समस्त सूत्र लिखते है-. 
चोदना लक्षणो5रथों घमे: | विधिमन्त्रयोरकाथ्येमेकशब्दयात्‌ 
तच्चोदकेथु मन्त्राख्या । शेष ब्क्षणशब्दः । अनाम्नातष्व 
मन्श्रत्वमाम्नातेषु हि विभागः । तेषासृम्यत्राथेबशेन पादव्यवस्था । 
गीतिषु सामारूया । शेषे यजुः शब्दः । निगदो वा चतुथे स्याद्धमेविशेषात्‌। 
अथांत्‌ प्रेरणात्मक लक्षणवाल्य अथे ही धर्म है। विधि ( प्रेरणा ) ओर मन्त्र का एक 
ही अथ है, क्योंके प्रेरणात्मकों को मंत्र कहते हैं और बाकी को ब्राह्मण कहते है। 
अनाम्नों ( ब्राक्षणों ) में अमन्त्रत्व है, अतः आम्नायों ( मम्त्रो ) का बिभाग बरते हैं| उन 
( मन्त्रों ) में जिनकी अधेसहित पादब्यवस्था है, वे ऋक है, जो गाये बात हई ये साम ई, 
बाक़ी के यज्ु है ओर मरलाथवालों को चोथा-अथब-कहते हैं । इन छत्रों मं दो सूत्र 
बड़े महत्त्व के हैं। पहिले सूत्र में कश् गया है कि, “ अनाम्नातेष्वमन्त्रत्वमान्नातेषु दि 
विभागः * अर्थात्‌ जिसको मन्नत्व प्राप्त ह उसी का विभाग करते हैं अर जिसको मंत्रत्व प्राप्त 
नहीं है, उसको छाड़े देते हैं। इस प्रतिशा के अनुसार कऋ्य्ज;ःसम आदि का ही विभाग 
किया है ओर जाहण को छे ड़ दिया है। इससे ज्ञात हुआ कि ऋथ्यजुस्सामाद को ही मन्नत्व 
प्राप्त है, ब्राह्मणों को नहीं । दूसरे सूत्र में स्पष्ट ही कह दिया है कि, “ तच्चोदकेथु मंत्राख्या ! 
अर्थात्‌ प्ररणात्मकों में ही मंत्रत्व है। तात्पये यह कि, जो इंश्वरदत्त हैं, वही मत्र ई ओर 
उन्हीं मंत्रों का ऋग्यजुस्सामादि में विभाग किया गया हैे। अतः मछूम हुआ कि कऋग्यजु- 
स्सामादि दही इंश्वरप्रतत्त ईं-अपोस्षेव हैं, ब्रान्‍्षण नहीं। क्योंकि ब्राह्मण शेष भाग हई। 
कुछ खोग शेष शब्द पर कहते है कि मूल पदार्थ ही के बचे हुए भाग को शेष कहते ई, 


(५५२ ) ' वैदिक सम्पत्ति 


इसलिए बआाह्षण भी वेद दो का भाम है। हम भी स्वीकार करते हैं कि शेष का अर्थ बाक़ी 
ही है, परंतु यहाँ शष्र शब्द पारिभाषिक है, थाक्ी का ओथक नहीं#॥। मीमांसा ३।१।२ 
में ही लिखा हुआ है कि--- 


अथातः शेषलक्षणम्‌ । शेषः पराथेत्वात्‌ ।” अर्थात्‌ अब शेष का लक्षण करते हैं। 
दूसरे के अर्थ को शेष कदत है। यहीब्रात मीमांता की दूसरी पुस्तकों में भी लिखी हुई 
है। एक जगह लिखा ह कि 'विधिम्तुतिकरं शर्ष ब्राह्मण कथयन्ति हि। अर्थात्‌ बिधि 
(मंत्र ) की स्तुति" कर्नवाल को शेष ब्रह्मण कइते हैं। मतलब्र यह कि जो मंत्री की 
व्याख्या करे-विस्तार कर-वही ब्राह्मण है। इन सब्र प्रमाणों से ज्ञात हुआ कि ऋग्यजु- 
स्तामादि ईश्वरप्रदत्त तथा अपोस्पेय ह और उसके अर्थ-भाष्य-आदि शाप हैं-ज्राह्मण हैं, 
इसलिए ब्राह्मणों का अपोस्षयत्व प्राप्त नहीं हें। ब्राह्मणग्रंथ ता वेदों का अर्थ प्रतिपादन 
करनेवाले, उनके अभिप्राय का विस्तृत करनेवाल ओर समस्त वदमंत्रोंकों यज्ञों में विनियुक्त 
करनवाले हैं। इस बात को प्राचीन, मध्यकालीन और अवांचीन सभो विद्वानों ने 
स्वीकार किया है और माना हैं कि ब्रह्मणभाग मन्नों की व्याख्या हैं। आपस्तम्ब्र ३६- 
३७ में लिखा है कि, 'आहद्णशेषोडथवादः निन्दाग्रशसापरकृतिः पुराकल्पश्च |! 
अर्थात्‌ ब्राह्मणग्रंथों में अर्थवाद, निदा, प्रशंसा, परकृति और पुराकल्प का ही वर्णन है। 
इसी तरह वेशेषिकदर्शन ५।२।१ में “बुद्धिपृवो बाक्‌ प्रकृतिर्वेदे ' रिखकर ' ब्राह्मण 
संज्ञा कर्मर्तिद्धलिन्नडम्‌' लिखा गया है, जिशका अर्य हाता है कि ब्राक्षणों में शब्दें। की 
परिभाषा और शनन्‍्दें की सिद्धि के चिह् पाय जते है। यहाँ भी ब्राह्मणग्रंथ मंत्रों के ही 
अर्थों के बतलानवाल कहे गये हे। इसी तरद मीमासादशन के “विधिशब्दाश्ल ? यूत्र पर 
दातर स्वामी कहते ई कि ' मनत्रव्याख्यानरूपो ब्राह्षणणतः शब्रों त्रिभिदब्दवत 
इत्युल्यने ” अर्थात्‌ ब्राह्मणों के शब्द मंत्रों के व्याख्यानरूप होने से विधि शब्दों कीही 
मौति हैं। छांदग्य उपनिषद्‌ ७।१४।१ के भाष्य मे स्वामी श्रीशड्भुराचाय कद्ते हैं कि--- 
ऋगादीन्मन्त्रानधीतेडधीत्य च तदथे | 
ब्रह्मणभ्यों विर्धीश्व भ्र॒त्वा कमाणि कुरुते ॥ 
अर्थात्‌ ऋग्वेदादि के मंत्रें को पटकर और उनके अर्थों शोर विधियों को ब्राझणग्रंर्थों 
से 'सुनकर कर्म करत है। यहाँ ब्ाह्मणग्रंथो का मंत्री का अर्थ करनेवाला ही 
बतलाया है। इसी तरह तैत्तिरीयसंद्िता की भाष्यभूमिका में सायणाचार्य कहते 
हैं कि 
यद्यपि मन्त्रआद्वणात्मको बदः तथापि 
ब्राह्मणस्य मन्त्रव्याख्यानरूपत्वात्‌ मंत्रा एवादों समाम्नाताः ॥ 
अथान्‌ यद्यपि मंत्र और ब्राझण दोनों वेद कहलाते हैं, तथापि ब्राक्मणग्रंथ मंत्रों के 
ब्गा|सयान ही है, अतः मंत्र ही आदि में प्रादुभूत हुए । जयपूर राज्य के राजपण्डित श्रीयुत पं «» 
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# दाश शब्द बाक्ौ का भी नोधक है | मीमांसा में ही छिजा है, कि “शेष यजुःशब्द।। ! 
परंतु "दोष अाझणशब्द: ? में आया हुआ शेष शब्द पारिभाषिक है, इसलिए उसका अर्थ 
दर।थ ही दे । 


अथवेबेद । (५५३ ) 


मधुयूदन शर्मा ने भी अपने “ वेदधर्मव्वाख्यानम्‌ ” नामी निबंध में लिद्ध किया है कि ऋगादि 
मंत्र ही अपरुषेय हैं और ब्राह्मण मनुष्यकृत हैं | इसी तरह इटाबानिवासी पण्डित मीमबेन 
शर्मा ने गुजरानवाला में जैनियों के साथ शास््राथ करत समय ब्राक्षणग्रंथो का प्रमाण न मानते 
हुए लिखा था कि, 'पहिले मूलवेद का कोइ मत्र लिखके उसके सीधे सीधे उत्तराभ लिखकर 
यह दिखाओ कि, मनुष्य को मारने, काटने ओर होमने चढ़ाने की आशा कहाँ है। मूल 
वेद ही में गो को मारने काटने थी अशा दिखाओ | और जन तक यह न दिखा दो कि नरमेभ 
गामेथ ( मनुष्य गो का मारना ) मूलवेद में नहीं है, तब तक अन्य का प्रमाण नहीं माना 
जावेगा + ! । इस प्रकार से प्राचीन, मध्यमकाठीन और अर्वाचीन विद्वान एक स्वरस कहते ह 
कि, ऋग्यजुस्मामादि सत्र ही अपोरुषय ४-इंश्वरप्रदत्त हैं और ब्राह्णणग्रन्थ उनके व्याख्यान है और 
मनुष्यकृत हैं । यह बात भगवदूगीता में बहुत ही स्पष्ट रीति से छिखी हुई है । गीता में लिखा 
हैं कि, उपनिषद्‌ ( जो ब्राझ्षणों का ही भाग हैं ) ऋषियों की रचना ई ३८ । तात्पय यह कि 
ऋग्यजुस्तामादि ही अपोरुषेय-वेद है, आाझ्ण नहीं , क्योंकि ब्राह्मणग्रंथो को ऋषियों ने वेदों 

व्याख्यानी का विस्तार करने के लिए बनाया हैं। इसोलिए ब्रक्षणों में सेकडों बेंदम्त्रों का 
अर्थ लिखा हुआ है | इतना ही नहीं प्रत्युत जझणग्रथा मे बदो की शाखाओं और बेढों के 
खे लक भागों का भी बणन है # | शाखाभद और खेलिक ( प्रक्षेप ) भाग दोनों आधुनिक हैं, 
इसलिए, ये ब्राझण॑ग्रंथ अपारुषय नहीं, प्रत्युत बदे! की अपक्षा बहुत है नवीन हैं, अत: उनसे 
और मूल मत्रताइताओं से कुछ वास्ता नहीं है । 


अथवेवबेद । 
बहुत स लोगों का ख्याल है कि, अथवेवद ऋगादि तीनो वर्दों के बाद बना है। के 
अपने इस बिचार की पुष्टि में दा दर्ल लूँ-पेश करत हैं।बे कहते हे क, एक तो अनेकों जगह 
तयीविदया का ही नाम आता है ओर ऋखद, यजुरंद, साभवद ही के नाम कहे जाते है, 
दूसरे अथववेद का नाम अथवेवद के लिवा अन्य तीना व्दें। में नहीं आता, इसलिए अथवे- 
वेद बाद का है। हम यहाँ इन दोनो दलीलें की आलोचना फ़रके बतछाना चाहते है कि, 
ये दोनों दलीले निस्सार है। जो छोग कहते है कि, त्रयीविद्या से अभिप्राय ऋक, यजु ओर 
साम दी से है, वे ग़छती प्र हैं। त्रयीविद्या का यह मतलब ही नहीं है। त्रयीबिया का 
अभिप्राय तो ज्ञान, कर्म ओर उपासना है। शान, कर्म, उपासना ही का वर्णन चारों वेदों में 
आता है, इसलिए चार्रों वेदं जयीबिया कहलाते हैं, तीन हो नहीं । महाभारत में 
लिखा है कि--- 
प्रयीविद्यामबेक्षेत बेदे सृक्तमथाज्ञतः । 
ऋकक्‍सामबर्णाक्षरता यजुषोडथवेणस्तथा । ( महाभारत शांति० १३५ ) 
अर्थात्‌ ऋग्यभुस्ताम और अभर्व में ही अयीविया है। यहाँ त्रयीविद्या के खाथ चारों वेद 


+ भीमशानभिशिका का परि शिष्ट, पृष्ठ ३ । 

>९ ऋषिभिरदुषा भीत॑ छान्‍्दोमिबिषेः प्रथंक्‌ | 

# ऐलरेय बा० १४॥१ और २८।८, ऐतरेय आ० ३॥५।३। 
३७ 


( १४ बदिक + स्पाॉलिे । 


के नाल दिय गय हे, जसस शात पता हे ॥$, त्रयीविद्यास अभिप्राव चागें वहीं स «। है। 
दु+। बात यह है कि चारें बदो में तीन ही प्रकार के मंत्र है, इसलिए चागे बढ़ा का 
क्ष्मविद्य तान मैं हा जाता है । सव'नुक्र मणी में लिखा ह कि--- 
ब्रिनियोक्तव्यरूपञअ चत्रिविधः सम्प्रदहयते । 
ऋग्यजुःसामरूपण मन्त्रों वेइचतुष्टय ॥ 
अर्थात्‌ बिनि गग किये जानबाल मंत्र चारा बम तौन ही प्रकार के है। में मांग में 
इन त॑ नो प्रकार क शत्ना का बणन करत हुए छा गया है कि, जिन मंत्र! के अथ के 


ठाथ पाठव्यवस्था ह व ऋकू , ञज » नेवरर नाम आर जो इन दोनों के अतिरेक्त है 
बे सत्र यजु $ / | इससे ज्ञात ह्वूतगा ६।. गे वर्दों का तीन ही विभागों में विभक्त करने 


का कारण मन्रों के तन प्रकार ॥२ उन मत्रो में प्र तयादित तीन ( ज्ञान, कर्म, उपासना ) 
लषय सै ह रहा यझ कि प्राचीन अ्र्थों म तान ही बद। के नाम कहे गये &, थ४ई गत 
है। समस्त ब्राझणग्रथों में तीनों बर्दों क साथ अध्यबद का भी वल्षन है। बरुहृदारण्यक उप- 
निषद्‌ मल. क, “अरे अस्य महतो भूतस्य निश्चमितमेतद्‌ ऋग्वेदी यजुवदः 
स्वमवेदाइ्थवोह्लिर-: ! | यर्टो स्पष्ट अथववे का नाम आग्रा है। इसी तरह ताण्डथ महा- 
बाझण १२,९ १० में लिखा गया हर कि, 'भेषज था अथर्षणानि' अर्थात्‌ अथव में भांषधि विद्या 
का वर्णन ४ । इसके अतिरिक्त यों में मो जह्मा होता है, बढ अथवे का ही विशेष श्ञाता 
वेता है । डतके लिए. सर्वत्र दी लिखा हुआ इ कि-' अ्रथर्वैयों त्ह्मा ' अथांत्‌ ब्रह्मा अथ्बे- 
4दवाढछा ही ह | इन प्रमाणों मे बिदित होता हैं कि, तीनों वेदों के साथ अथवे की गणना 
समस्त प्राचीनतम साहित्य में है, इबलिए अवीविद्या अभबा कारणवश केवल ऋग्यजु: ओर 
पाम का ही नाम आ जने से यह न समझना चाहिये कि अथर्वबेद तीनों वेढों के बाद 
धना हैं। अभवंवेद उतना ही प्राचीन है बितने प्राचीन ऋग्यबु; ओर साम है । 

इस दलील के अतिरिक्त अथर्ववेद के नवीन इने में था दूबरी दलीरू दी जाती है कि, 
अथवबद का नाम कऋग्यजु; और साम्र में नहीं आता, वह भी निस्‍्शार ही है। हम लिख आय 
हैं कि अथव में भी उसी त्रयीविद्या का वर्णन ह और उरी प्रकार के मंत्रों का शमावेश है, 
जि प्रकार स अस्य तीनों वेदों में है, किन्तु अथववद क मत्र कुछ लरलाथचोध$ है इसलिए 
अथर्व का पृथक्‌ अस्तित्व स्थिर किया ग्रया है । म'मांसा में लिखा है ३, “ निगरों वा चतुर्थ 
भयाद्धमेविशेषात्‌ ” अर्थात्‌ विशेषता के कारण हा नगद नामक चतुश्र वेद का अस्तित्व ह। 
अथव का निगदत्व ही उसको तीनों ले पृथक किद हुए है। नाक़ी सब बाते चारों की समान ही 
है | यही कारण है कि अथर्व न ता सीना से अलग ही हा सकता है, न तीनों में समा ही सकता 
हैं भौर न ऋग्यजु; ओर साम दी तरह उसका कोई स्थिर नाम ही रक्‍्खा जा सकता है। 

बैदिक साहित्य में -_हमझा अथर्ववेद के चःर नाम-निगद ब्रह्म, अथर्व और कन्द- 
'मलते हैं। ये चारों नाम इखक चार गुर्णों के कारण पड़े हैं | निगद नाम इसका इसकी 
“रलता के कारण पड़ा है, जेसा कि इमन ऊपर मीमांता के प्रमाण से लिखा है। इसका 
मरा नाम ब्रह्म है। अथर्ववेद १५।७।८ ही में छिखा है कि, “ तसमचहुच सासानि भर 


जन जज नल अनाज जी *# सनज+..3अननन-भत >»मन्‍्क-ानक जमम-+» हे... अवनककषनब, 


»< तेषामृग्यन्ना थनशेन पाठब्यवस्था । गीतिषु सामाख्या | शैषे यजु: शब्द: | 


अथववबद | (५५५ ) 


यजुषि च॒ ब्रह्म च ' गहाँ ऋग, यजुः ओर साम के साथ ब्रह्म का भी नाम है। यही बात 
गोपथब्राझण मे इस तरड लिखी है कि, “चत्वारों वा इसे वदा ऋग्वेदो यजुर्तनदः -ाम- 
वेदों ब्रद्मतिदः' यहाँ स्पष्ट तीनो वेदों के गाथ ख़द्मयवदका भी खुलासा कर दिया गया ह | इसरा 
यह जह्वेद नाम इसलिए पड़ा है कि, यज्ञ का अधिष्ठाता ब्रह्मा इसी वेद के साथ नियुक्त रेता 
है | अक्णग्रभों में लिखा है कि ' ऋगेदेन होता करोति, यजुर्वेदनाध्वयुः, स्ामबदेनो- 
द्वाता, अथर्वेबा ब्रह्मा * अर्थात्‌ ऋगेद से होता, क्जुर्वेद ले अच्चयुं, सामवेद ने उद्गाता 
और भथव्ंवद ल ब्रह्मा नियुक्त करे | अथवेवद ख ब्रह्मा का नियुक्त क लिए गाफ्थत्रहझण मं 
कहा गया ह कि “ अथरयाद्विरामिब्रेहत्वम | अथवागिरोबिदू ब्रह्माणम ' अर्थात्‌ अथर्त मे 
ब्रक्षा ढाता है--अथर्व का जाननेवाला ब्रह्मा हाता है। इसका अमिप्राय यही है के चारों 
नही का जाननवाला अर्थात्‌ ऋग्वद से लकर अथवेवेद तक का जाननेवाल ब्रह्मा होता है | 
इसी स ब्रह्मा चार मुख्यवाला कहरूता है| तात्यय यह है कि, यज्ञ में ब्रह्मा की नयुक्ति अथर्ब॑ 
से ही हाती है, इसलिए अथव का नाम भी ब्रहेद रक्‍खा गया है ' इसी तरह इसका तीसरा 
नाम अथर्व है। अश्बवेद में विराट का बश्ेन करते हुए कहा गया है कि--- 


यस्म/हचो अपातक्षन यज़ुयस्मादपाकषन । 
सामानि यर्य छोमानि अथबागिरसो मुग्बम॒ | ( अथवं० १०।७ २० ) 
* इस मत्र में तीन वेदों से विराट के अन्य अन्य अज्ञ बतलाये गये हैं, परतु अथव से 
बिराट्‌ का मुख बतछाया गया डे। वबराट के मुख से दी भम्ि की उत्पत्ति हुई है। यजुअ में 
लिखा हैं कि “ मुखाइप्निरजायत ” अर्थात बिराट क मुख स अग्नि उत्पन्न हुई। मादूम हुआ 
कि अथवे भी अप्रि ही है। ऊपर के मंत्र में स्पष्ट ई अथव के साथ अगिरस शब्द आया 
है । अंगिरण अगारों को कहते है। इससे स्पष्ट हो मया कि, अथब आम ही है| जिस प्रकार 
बश में ब्रश्मा विशेष वस्तु है, उसी तरह यज्ञ में अभि भी प्रधान वस्तु है। अग्नि प्रध'न 
होने से ही अथवेबेद का यज्ञ में विशेष स्थान है। वाल्मीकि रामायण में लिखा हे कि राजा 
दशरथ ने अथवेबेद के ही अनुसार पृत्रेष्टि यज्ञ किया था #। ऋग्वेद में भी अथर्ब को यश- 
प्रधान कहा गया है। वां लिग्बा हे कि “ यज्ञेरथवों प्रथमः पथस्तते” अर्थात्‌ अथर्वों मे पढिडे 
ब्ञ मे धर्ममार्ग क्रायम किया, “ अग्निजोतों अथवेणः ” अर्थात्‌ अथर्वा से अभि उत्पक्ष हुई 
और  त्वमग्ने पुष्करादध्यथवा निरमन्थत्‌ ? अर्थात्‌ हे अग्नि | तुझो पुष्कर ( आकाश ) में 
अथवा ने मथकर निकाला | इन प्रमाणें से पाया जाता है कि अयथव यश का भी बाचक 
है। अम्मे ओर यज्ञ का वाचक हने से ही अथवे नाम इस वेद के लिए भी प्रयुक्त 
हुआ है। 
अथबमंबद का चोथा नाम छनन्‍्द भी है। अथवेवेद १८।४ २४ में ही दिखला हुआ है कि 
४“ ऋच: सामानि हन्दांसि पुराण यजुषा सह !। इस मंत्र में क्रग्‌, यजुः श्वाम के 
साथ अथब को छन्दांसि कहा गया है। अन्य नामों की अपेक्षा इसका यह नाम अधिक 
मुक्तिरख्तत हैे। यह नाम इछके प्रधान निम्द गुण के कारण पड़ा है। निमद दरस्तर्ण 
छन्दों को कहते हैं । इस वेद में इर प्रकार के छन्द हैं और सब सरलर्थयोतक ही है 


# दइष्टिते-हं करिष्याप्ति पुत्रा यां पुत्र॒कारणात । 
अथबोशिरासे प्रोक्तेमेन्त्रे! सिद्धां विधानत: । ( वाल्मीकि बाल० ८।६ ) 








६४५९६) बैदिक, सल्पत्ति |... _ 


इसीलिए हसका नांम॑ छन्दंवेद है। इसेका यह नाम लिस-मंत्र में आता है, नह मंत्र चारों 
वेदों में आया है। यहाँ हम उस मेन्त्र को उद्धतत करते हैं. '' 


.: +म 'शश्मायब्रात्‌:सबहुत ऋचः सामानि जक्षिरे | 
: रे यरे! मे आडम्दांसि जक्षिरे तस्माग्रजुस्तस्मादजायत ॥। 


बह मंत्र पुरुषंसक्त का है और पुंर्षयूक्त चारों नबेदों में आंता है, इसरिए यह मंत्र 
जोरों वेदों में आया दुआ समेझनों चाहिएं ओर मानना चाहिये कि चार्त वेदों में अधथर्व को 
छेद कहो गया हैं। कुछ लीग इंस छेद शंब्द से वेदों में आये हुए. अनेक छंदों का ग्रहण 
करते है, पर यह उनकी भूल है। क्येंकि जब चारों वेद ही छेदों में है &. तन ब्दों का 
नाम अनि से ही छंदों का नाम आ गंयां ओर भरूग छेद कहने की कोई आवश्यकता ने 
रही, प्रत्युंत संब छंदवाले बेदे। के साथ---ऋएं ,. यंज़ु,, साम के सांथ--छंद को नाम आने 
से यही शिद्ध होता है कि, यहाँ यह छंद शब्द अंधर्व के ही लिए. आया है। यह बात॑ 
हमारी कल्पना नहीं है। अथवेबेद का गोपंथब्राकझ्षण स्वयं अथर्ववेद की छंदवेद कंइने का 
कांरग बतलातां है। गोंपयत्र:झण में लिखां है कि, “ अथवंणां चन्द्रमा देव॑त॑ तदेब 
ज्योति संयीणि छन्दांसि आपंस्थानंप््‌ ' . अथांत्‌ अंथबंबेद का अन्‍न्द्रमां दवंता हैं ' वही 
ब्योति है, सभी प्रकार के छदे हैं और जलस्थॉन है। यहाँ सभी प्रकार के छंद कइकर 
खतंली दिया गया हैं कि; अधथवपवेद में सब्न प्रकार के सरलाथबोधऊ छंद हैं। इसीलिए 
भुइदारण्यक उपनिषद्‌ १।२० में लिक्ला है, कि “यदिदें किंचर्चा यंजू-षि सांमांनि 
उन्दाभ्सिं ?| यहाँ ऋूग॑. यजुः, सांस के साथ छंटवेद को बेर्णन किया गया हैं। 
यही नहीं, किंतु ऋण्वेंद ९११३६ में स्पष्ट कर दियां गंया कि, “ यत्र ब्रह्मा पवरमान- 
उन्दस्यां बात वर्देनू ! अर्थात्‌ जहाँ व में, जह्मा छदबाणों बोलता हैं। यज्ञ में अह्मां 
अथवेबेद से ही नियुक्त होता है| बहीं बात इंस क्रचा में कद दी गई है। ऋचा कहती 
है-कि, ब्रक्मां छेदवाणी बोरूता है। इसका मंतंलब यही है कि, ब्रह्मा अपन अथर्ववेद को 
पदता है। इस तरह से स्पष्ट हो ।गबा कि, छंद अथनंषेद हीडें। पुराणों में तो यह बात 
बहुत ही अच्छी तरह. स्पष्ट कर दी गईं है | धरिवंशपुराण में लछिला है कि-- ; 


ऋचो येजूंपि सामानि छन्दांस्याथबणानि ख / * |. ४ 
चत्थारस्वखिंलों वेदाः सरहस्थास्मविस्तराः ॥ ( ईरिंपंशपुरणण )_ ५ 


यहाँ ऋग , यजुः साम केसोथ 'छन्दांसि अथवेण/न' कट्दा गयों है, जिससे अब निर्विबाद 

हों गया कि अंथर्ववेद का हीं नाम॑ छंदवेद हैं। इस छंदनेंद 'का वर्णन चारों वेदों, ब्राझणी 

उपनिषदेी भर पुराणों में एक स्वर से अथववेद के ही लिए. किया गया है, इसले कह सकते 
कि अथवेवेद का वंणन चारों वेदों में आंतों है। यही नेदीं, किंतु पारसी अर्म केः प्रार्ची 

पर्मग्रेथ गांथा में भी अथबेवेद कों छंद ही कहा गया हैं। . / 5 


हम चसंपन से यह बांत सुनते आते हैं कि मुमलम-नी, गहूदी और 'पारशी 'आार्दि अर्भ 
भ्थर्ववेद से ही 'निकले हैं | परंतु अथबवेद के पत्ने उलटन पलटने पर कहीं भी इमको अछा 

& तीनो वेद छंदों में ही हैं। यजुबंद की कण्डिकाएं भी किसी न किश्ली छंद के 
ही नाम से लिखी हैं । 





अथवनेवेद । (५५७ ) 


बिस्मि्ा का पता न मिला | हमने समझा कि सम्भव है यह जाते सत्य न हो, किन्तु पारसी 
धम की, पुस्तकों ओर उन पुं'तका के पढ़ने से जिनको योरोपीय विद्वानों ने हूँढ तराश के 
साथ डिखा है, यह ब्रात खुल गई कि इसलाम आदि - धर्मों का स्रोत अथर्ववेद ही से 
कहा है। अरख्री भाषा के प्रसिद्ध पर्ण्डित और कुर्रानशरीफ़ के जाता सेल साहब्र अप 
कुरान की भूमिका में छिंखते हैं कि * हज़रत मुहम्मद ने अपने विश्वास यहुदियों से लिए हं 
और यहूदियों ने पॉरमियों से ? +। पारसियों के विश्वासों के सम्बन्ध में मार्टिन हॉग कहते 
हैं कि “ पारसियों के पुराने साहित्य कायांमे मंहात्मा ज़रदुस्त एक पुरैनि ईश्वरीय शांर्न 
की स्वीकार करते है, अथर्वा की प्रशंसा करते हैं और उशी अक्विरा की प्रशंसा करते है, 
जिसका वेदों में बणन ' है? 5८ | गाका के जिस ऋोक में अज्भिरा का वर्णन आता है, वह 
यह है--- 


स्पन्तेम अतश्या मज्दा में गह्मी अहुरा 

हात मा वोहु प्रि-जसंत्‌ मनंगहा 

देक्षत्‌ उष्या तुष्ना मइंतिश वद्िहता ' 

नाइत ना पोररुंश द्रेंगवतों ख्यात्‌ चिक्नुषो 

अत्‌ तो बीस्पेंग अंग्रेंग अपाउना आंदरे। (गाथा, थ० १८। १२ ) 
अर्थात्‌' है अहुरंभज्द | मैंने तुझे आबादी करनेवाल्य जाना | अन्न तेरा संदेश छाने- 

थाला अंज्विरा मरे पाल आयां, तो उसने ज़ाहिर किया कि स.तोंध रुअसे अच्छी चीज़ हे । 

एक पुणे मनुष्य कभी भी-पापी को राज़ी नहीं रख सकता | क्योंकि बह सत्य ही का पक्ष 

करता है | इस छोक में अंग्रेग शब्द अज्ञिरा के लिए. आता है। अज्ञिरा' अथवे का ही 

पीचक है। क्योंकि अथतेवेद में लिखा है कि ' अथबोक्विरसा मुखम्‌ ! अर्थात्‌ अथ्व-अन्निरा 

विराट का मुर्ख है । इस वाक्य में अथवे और अगिरा एक वंम्तु कइछाये गये हैं। इसलिए 

जरदुस्त देव जिस अंगिरा के द्वारा परमात्मा का संदेश अपने पास आना बतलछाते है, वह अथ' 

वेद ही हैं, अथर्ववेद छन्टवेद कहलाता #, इसीलिए, पारम,-धर्म का उपदेश जिस साहित्य के 

द्वारा हुआ है वह भी ज़न्द अथवा ज़ दावस्था कहलाता है। ज़न्द आर ज़न्दावध्या छनद ओर 

छन्दावस्था का ही रुसा-तर है | प्रो० मेक्समूलर कहते है कि ' में विश्वासपूर्वंक कहता हूँ कि 

ज्न्‍्द शब्द संस्कृत के छन्‍द शब्द का हा अपभ्रश है, जिम पाणिनि ओर अन्य दिद्वानो ने वेदिक 


अनाज टन. -डओि७क्‍शभीजीणण 
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(५५८ ) बेदिक सम्पत्ति 


भाषा के लिए कहा है? ७ | छूद शब्द गरिक भाषा में बेर्दों के लिए इसी कण प्रयुक्त हुआ १ 
कि, बेदों का चतुर्थ भाग अथग छन्‍्दवेद ही कहलाता है। पारमियों का अभर्नवेद ही से अधिक 
सम्बन्ध है, इसलिए, अनके साहित्य का छन्द नाम अभबेतेद ही के कारण पड़ा है। अतएव 
अथवबेवेद के ढन्दवेद होने में अब कुछ भी संदेह नहीं है। इस प्रकार से हमने यहाँ तक देखा 
के अथबवेद त्रवीजिया के अन्तगगंत है, और अधबंबेद का नाम समस्त प्राचीन साहित्य तथा 
ऋग्यजुः और सामंवद्‌ में उसी तरह भाता है, जिस तरह दूमरों का, इसलिए, अथर्ववेद भी डशी 
तरइ अपोरुषेय है, जिस तगह ऋग्यजुः और साम तथा अथनवेद को भी उसी तरह बेदत्व प्रात 
, जिस प्रकार ऋग्यजुः और साम को | 


वेदों की शाखाएँ। 


यह स्पष्ट है! जाने पर कि ज्ाझणग्रंथों को अपोब्षेयत्व प्राप्त नरीं ह-वे संदहिताओं के 
व्याख्यान ही इ-ओऔर यह भी स्पष्ट हो जान पर कि अजवबद भी अपषोरूुभेय है, बदों की 
इयर निर्भारित हो ज्ञाती हे ओर ज्ञात हो जाता है कि अग्रोरुषय बेद चार हं और उनके नाम 
ऋग, यजुः साम ओर अथवे हं। परंतु जब दखते हैँ कि प्राचीन काल में ऋग्वेद, यजु्॑द, 
स्प्पबद ओर अथवंवेद की सेकड़ों शयाखाएँ थीं भोर अब भी आठ दश शाखाएँ उपलब्ध ई, 
तब बर्दों की इयत्ता का प्रधन पहिले से भी आधिक जटिल हो जाता है। क्‍या बर्दों 
की शाखाएं, वृक्ष की शाखाओं की मौति फिल् अन्य स्तम्भ ( मूल ) से सम्बन्ध रखती ई, 
क्या वेदों की अनेकों शाखाओं के छुत हो जाने से वेद) का बदुत सा भाग नष्ट हो गया 
भर क्‍या प्राप्त शाखाओं में परस्पर काई अन्तर नहीं है-सब्र एक ही प्रकार की हैं! दत्यदि 
भनेक प्रशन उपस्थित हो जाते हैं, जिनका समाध,न किये बिना वेदों की इयत्ता निभ्वारित 
करना कठिन प्रतीत होता है | इखलिए इम यहाँ शास्वाओं का तक्त्त, उनका इतिहास, प्रा 
ग़ाग्वाओं का रहस्य और इयतता आदि विषयों को संक्षेप ले लिखते है ओर दिखलाते ई 
कि, वेदों का झाखाप्रकरशण कितना विचारणीय है । 


शाखातठत्त्व पर विचार करनेवाले देशी विद्वाना भ तन दी विहान्‌ उल्लेखनीय हैं। सबसे 
पहिले स्वनामघन्य पंडिन्न सत्यव्रत सामश्रमी है। “'पन “ एत्रेथालोचन ' नामी ग्रंथ में 
शाखाओं पर अच्छा प्रकाश डाढा ह | आपके ब्राद र्वार्माी हरिप्रसाद ने ' वबदसवस्व 
नामी अंथ में शाजाओं का बिस्तृत वर्नन किया है आर इनक बाद रसिलच स्कालर पं० 
भगवद्दत्त ब्री० ए० न भी शाख।ओं पर लिखा है। इन विदानों ने शाखाएँ क्‍या है, भादि 
में किसनी शाखाएँ. थीं और अब कितनी प्राप्त ई प्राप्त, शाखाओं का विवरण क्‍या है ओर 
उनमें कितना अन्तर है अदि विषयों पर प्रकाश डाला है। इनके वर्णनों को पढ़कर शाखा 
विषय में प्रवेश हो नाता है और अनायास ही यह प्रश्न सामने भा नाता है कि इन झब 
प्रात्त आखाओं मे ज्येह्ज किनको है सोर कोन कान सखी शाखाएँ भादि ह ओऔर अपोरुषय 
ई। इसलिए हम चाहते हैं कि यहां झ्लाखाओों से दम्बन्ध रखनेवाली सभो यातों को संक्षेप- 


&-++->>>. रथ कब 
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बेदों की शास्राएँ। (९५९ ) 


रूप से छिखकर यह बतताने का यत्न करें कि किन शाखाओं को ज्येष्तत्व हे और कोनसी 
शाखाएँ अपोस्षेय है | 

वैदिक काल में जिस समय केबल वेदों का ही पठुनपाठन होता था, वेदिक विद्वान 
छक, दा, तीस अथव! चारों वेदों को पढ़ते थे और डसी पठनपाठन की योग्यता के भनुशार 
ऋग्वदी, यजुवेदी ओर सामवदी अथवा त्रिगेशी, चतु्ंदी आदि कहलाते थे, डस समय केबल 
जार बेदों का ही पठनपाठन होता था मोर इन चारों बर्दों| का स्वरूष क्रकू, यजुः सलाम 
ओर अच् ही था। अरथांत्‌ अभवज्न पादव्यवस्थावारे मत्र ऋग्वेद, गाये जनेबारें साम, 
सररार्थ दुन्दाबाल अथबे ओर बाक़ी बचे हुए गणाकृति हून्दोंगाले गज कहटात्रे थे +। 
इन्ट्री चारों भद के ज्ञाता ऋग्वढा, बबुतेंदी अथबा द्विवेदी, तिगेदे! थे, परन्तु लत्र इरू प्रकार 
की याग्यताबाल आर इन इस उपाधियोवार अआह्ण बहुत हो मद और प्राचीम मौलिक बेदों 
के पठनपाठन, हा प्रचार पुराना हो गया तथा बेदेंसे सन्देह होने छूगा तब नवीन नवीन 
प्रताग भे बड़िताओं की सष्टि होने ऊकगी। आदिम गमृल संहिताओंं का स्वरूप संडिता 
हीथा। 

मेहता नाम ज्यों के त्यों मेत्रों का है | संदिता का अर्थ करते हुए पागिने मुनि अश- 
ध्यायी १४।१०९ म कहते दें के  परः सन्निकषेः संहिता ' अभात्‌ ८ पदान्‍्तानपदा- 
दिभिः सनन्‍्दधाति यत्ता ? अर्थात्‌ पर्दों के अन्त का अन्य पर्दों के आदि के साथ सन्धि- 
नियम से बोधन का नाम संदिता है। ऋक॒प्रातिशाख्य में ढिखा है कि 'पदप्रकृति: संहिता! 
अर्थात्‌ पदों की प्रकृति का-असछी ड्ालत का-नाम संहिता है। भादिमकालीन संहिताँ, 
लांहता ही भीं। उनमें मंत्रों के पद अछ्ग अछक्ा न थे। सब मंत्र संघियुक्त ही थे। परन्तु 
कुछ दिन के बरदद वदार्थ करने में तकरार होने लगी » कोई “न तस्य! को “नतस्थ! कहने लगा 
ओर कोई “न तध््य ” ही। ऐसी दशा में आवश्यकता हुई कि पर्दों का विच्छेद पाठ भी जारी 
किया जाय । अत: वीक आबआायों ने अलग अलग करके एक ए% खेहिता की दो दो सहिताएँ 
बर ७ । 

यश मे शांस्वाओं का आरम्म हुआ / यह भआारंभकाल बहुत प्राचीन है। यह काल 
ब्रह्मगफाल + बदुत पूर्व का है। क्योंकि शाखा-आरम्मकाल के बढुत दिन बाद संहिताओं 
में खेलि। भाग-प्रक्षित भाग-जंढ़े गये हैं ओर खलिक भागें। का वर्णन ब्राह्मणों में है, 
इमसे प्रतीत हाता है कि शाखाओं का आरंभ बहुत ही पुराकाक में हुआ था। इसके 
अतिरिक्त शाखाओं के ही कारण गोत्रों का प्रचार भी हुआ है। शास्ताप्रचारक ही प्रायः गोत-- 
ब्रवतक भी दखे जाते दें #। इन गत्रप्रवतक ऋषियों का समय बहुत प्राचौन है, इससे भी 
बाया जाता है कि शाखाओं का आरंभ अत्यन्त पुणा काछ में हो हुआ है। उपयुक्त प्रकृति- 
+ प्रायः लाग समझते हैं कि चार वेदों का जिमाग व्याब ने किया है, परन्तु यह श्रम है । 
व्यास के पूर्व तो उपनिषद्‌ ओर ब्राह्मण ही उपस्थित थे, जिनमें वेदों की शाखार्भो और डन 
शालाओं में प्रसेपों तक का बणेन ह। शाखाविभागों के पूर्व भी चार प्रकार के मंत्रों की अस्य 
अछग योजना थी ओर चारों ऋक , बजु, साम और अथर्ब के नामों से अलग अलग प्रसिद्ध थे । 

# वेद का पदानेवारा भी पिता है। मनुस्मृति में * गरीयान्मन्त्रदा पिता ” छिस्ता है | गई 

झाखाप्रचारक मन्त्रदा पिता दी नाती पोते-श्िध्य प्रशिष्य-का गोत्र हों बाता था। 
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(५६० ) बेदिक संस्पाते | 


संहिता और पदसंहिता का लक्षण करते छुए ऐतरेय आरण्यक ३। १३ में लिक्षा है रि--- 
“ यद्धि सन्धि विवतेयति तप्निभुंजस्य रूप॑ अथ यच्छुद्धे अक्षरे अभिव्याइरति 
,. तंत्पतृण्णस्य ! 
अर्थात्‌ जिसमें संधि, ज्यों की त्यों बनी रखती, है, वह निर्मुमर्सह्िता है ओर जिलम्रें सत्थि 
के बिना, केवक प्रो का उच्चारण होता है, वह प्रतृण्णासंहिता है | उदाहरण के लिए जिसमें 
अग्निर्माछ पुरोद्टितम ' इस -प्रकार का पाठ, 8, बह, निभुजसंहिता है. ओर ,ज़िसमें इस 
प्रकृतिपाठ का “ अग्तिस ईब्छ पुरः,हितस्‌ ? करके पदपाठ कर दिया गया है, वह प्रतृणल 
है। इन दोनों प्रकार की संहिताओं में न पाठभद हांता है और न पाद्द न्‍्यूनाबिक ही 
होता है। इन दोनों में सब्र मंत्र ज्यों के त्यों. बने रहते हैं। प्राबीन कूल में इसी आकार 
की शाखाएँ. थीं, परन्तु कुछ दिन के बाद , इशस भी सन्‍्तोष न हुआ। वेदों के शुद्ध . रखने 
के लिए मंत्रों के पाठ करने की अंनक विधियों का आयाजन हुआ और प्रस्यक्न विधि. भू 
अलग अलग एक एक शाखा बन गई । ऐतरेय अरण्यक है। १३ में लिखा है कि “ अग्र उ 
पयोभयमन्तरेणो भयव्याप्र भरवति ” अथात्‌ आगे चलबर प्रतृण्णं। ता, दक्त दोनो के याग 
और घन-जटा-माला आदि भेदों से विकृत रूप हो बाती है ओर क्रमसंहिता कहलाती 
है | इसका भी मतलन यह है कि जिसमें मूल मत्र हों, उनके पद. भी अलग अलरूग हों 
और इन परी की विकृति भी हो, वह क्रमसहिता है। क्रमहिता के इस विकृृत प्रकरण 
को लेकर व्याडहि मुनि ने एक विकृतवक्ली नाम का. ग्रन्थ ही बना डाछा है। उस ग्रन्थ 
में लिखा है कि-- 


जटा माला शिला. छेखा ध्वजो दण्डो रथा घना | . : ,. « ४: 

४. -; ,  अ्ष्टों विकृतयः प्रोक्ताः क्रमपूषो मनोषिभिः ॥ (विकृतवछ्ली १/५) 

अरथाव्‌ जया, माला, शिला, लेखा, ध्वज़, दण्ड, रथ और घन आदि, आठ भेद हैं। इन भेदों 
के कारण पढिली. शाखाओं के आठ भेद हे गये ओर उनकी संख्या दशवारह .हो, गई। परन्तु 
इतने पर भी संतोष न हुआ | गोत्रप्रवर्तन और ,श.खामम्प्रदाय से प्रेरित होकर वेदिक आबचार्यो 
ने शाखाओं के भेदों में और भी अधिक वृद्धि की | बहदेवता १।१४ में लिखा है कि ९ देखता- 
पर्थठन्दे भ्यो वैविध्य तस्य जायते * अर्थात्‌ देवता, ऋषि, अर्थ ओर छष्दभेद ते यूक्तों 
के अनेक भेद हो गये | सभी जानते हैं कि प्रत्येक मंत्र का देवता, क्रोष, छन्‍्द और अर्थ 
होता हे । अतः इस युक्तक्रम से भी. संहिताएँ बनीं। अमुक देवतावाले यूक्तों के बाद अमुक 
टेवताव ले यूक्तों को रखकर ,जो संहिता बनाई गई, वह दैवतु शाखा कलाई | इसी तरह 
अमुकऋतषवाले यूक्तो के बाद अमुक ऋषिवाले यूक्तों को रखकर जो संहिता ननाई बई, वह 
आर्पशाखा कदलाई | इसी तरह अमुक अर्थबाले सूक्तों, के बाद अबुक अथवाछे सूक्तों के 
ऋमवाली संदिता अर्थशाखा और अमुक छन्‍्दवाढे यूक्तों के बाद अमुक अभथवाहल सूक्तों के 
ऋमबाली संहिता छान्‍्दशाखा कलाई । यद्यपि मत्नों का इतना अधिक डल्ट फेर हुआ, 
अब तक मंत्रों मैं पाठभेद्‌ अथवा त्यूनाणिक्यता नहीं हुई | उपर्युक्त समस्त शाखाबिभागें। 
की संख्या चौदइ पंद्रह तकः पहुँची-प्रश्षेफ संद्षिता इतने इतने प्रकारें की हो गई-नकैन्दु 
मन्त्रे। में गड़बड़ नहीं हुई । रा 


॥« || का जे न्त 
हि 


बदों की शाखाए | (५६१) 


गोत्रप्रवर्तकं वेद्रिक ऋषियों का शाखाभेद इतने ही दर्जे का था। वे मानते ये कि पठन- 
पाठन शली में तो भेद हो, परंतु मूल मंत्रो में भेद न पड़ने पांव | मीमांसाद्शन १।१॥३० 
में शाखातत्त्व का निर्वेचन करत हुए जैमिनि मुनि न लिखा है कि “आख्याप्रवचनात! अर्थात्‌ 
प्रबचन के कारण ही शाखा नाम हुआ है। जे ऋषि मूल मंत्रों का ज्ञिस क्रम से पढ़ाते थे, 
केवल वह क्रम ही अमुक शाखा के नाम से प्रष्िद्ध हो जाता था। शाखा का मतहब यह 
कभी न रहा कि वेदों का अमुक भाग शाखा है। भाग, अश, चरण आदि भाव शास्त्रा के 
नहीं है, प्रत्युत शाखा का मतलब पटनपाठन का क्रम ही है-रैली ही है-। मह्ाभाष्य की 
कारिका ( अष्टा० ४।१ ६३) में लिखा है कि “ गात्र'च चरणै; सह ? अर्थात्‌ चरण के साथ 
गोत्र | यहाँ चरण शब्द शाखा के ही लिए आया है ओर चरण-आचरण-पठन-अध्ययन 
आदि ही अथ रखता है। परंतु चह॒तों ने चरण इशाब्द का मतलब वेदों का एक देश- 
एक भाग-समझा है | उनको चरण शब्द का आचरण-तरीक्वा-अ्थ ग्रहण करने की नहीं 
सूझी | पर महामाष्य की इस कारिका का अर्थ स्पष्ट करते हुए प्रसिद्ध वेयाकरण कैयट महोदय 
लिखते हैं कि “चरणशब्दाइध्ययनवचनः अर्थात्‌ चरण शब्द अध्ययन का वाचक हैं। कहने 
का मतलब यह कि चरण ओर शाखा आदि दरब्द वेदों के पठनपाठन की दशैली-तरीक़ा 
के ही वाचक है, वेदों के विभाग के बोंधक नहीं | इस शाखातत्त्व पर विचार करते हुए 
बैदिक साहित्य के प्रष्तिद्ध मर्मज्ञ पण्डित सत्यत्रत सामश्रमी “ ऐतरेयालोचन ? में लिखते हैं कि 
कत््वतोी नोहे वेदशाखा वृक्षशाखेब नापि नदीशाखेब प्रत्युताध्येतृभेदात्‌ सम्प्रदा- 
यभेदजन्याध्ययनविशेषरूपेब ? अर्थात्‌ वाघ्तव में बेद की शाखाएँ न तो वृक्षे। की शाखाओं 
की भौति हैं ओर न नदी की शाखाओं की भांति है, प्रत्युत वे पठनपाठन भेद से संप्रदाय- 
जन्य अध्ययन का ही विशेष रूप हैं। इन निष्पत्ति स जाना गया कि बेद की शाखाएँ 
बेद का अंश या भाग नहीं ई प्रत्युतु पठन पाठन का भिन्न भिन्न॑ प्रकार हैं। यह बात 
हम उन शब्दों से भी जान सकते हैं, जो शाखाओं के लिए प्रयुक्त हुए है। अनेक ग्रन्थों में 
लिखा है कि---- 


एकशतमध्वयुशाखा सहस्रवत्मी सामवेदः । 
एकर्निशतिधा बाह्च्य नवधा5इथवेणों बेदः। ( महाभाष्य ) 


०-4 

एकर्विशतिभेदेन ऋग्वेद कृतवान्‌ पुरा। 

शाखानां तु शर्त नाथ यजुर्वेदमथाकरोत्‌ ॥ 

सामवेद सहर््रण शाखानां चर विभेद्तः । 

आशथवाणामथो वबेदं बिभेद नवकेन तु ॥ ( कूमपुराण ) 

पंचेते शाकलछा शिष्या शाखाभेद्प्रवतेका:। (विक्ृतवल्ी 

शाखासु त्रिविधा भूप शाकलयास्कमाण्डुकाः ॥ ( देवीपुराण ) 

सामवेदस्य किल सहसख्रभेदा आसन | 

यजुरवेद्स्स षड़शीतिरभेंदा भवन्ति अथवेवेदस्य नवभेदा भवन्ति 
( चरणव्यूह ) 

यहाँ जितने वाक्य उद्धत हुए हैं, सब शाखाओं के लिए भेद, विधि, वर्मा, घा, आदि 


शब्द प्रयुक्त हुए हैं। ये सभी शब्द प्रकार, तरीका और ढग आदि के ही वाचक हैं, खण्ड 
७१ 


(५६२ ) बेदिक सम्पत्ति | 


भाग, प्रकरण, देश और अंश आदि के नहीं। इससे अच्छी तरह र॒पष्ट हो जाता है कि 
झाखाएँ वेदों के भाग नहीं, प्रत्युत भेद ही हैं। भेद में धटाब बढ़ाव की गुजायश नहीं 
रहती, केवल अदला बदली ही हो सकती है। यही कारण है कि देवत, आर्ष आदि विभाग 
तक मंत्रें!। की अदला बदली ही हुई है। जब तक इस प्रकार की अदलाबदलीबाली 
शाखाएँ बनती रहीं तत्र तक वेदों के स्वरूप मे अन्तर नहीं पड़ा-उनमें घटाव बढ़ाव नहीं 
हुआ-किंतु कृष्णयजुवेंद के अबतार धारण करते ही वैदिक शाखाओं में उथलपाथल शुरू 
हुआ | रावणादिकृत साहित्य के सम्मिश्रण से शाखाओं में गड़बड़ मचा ओर संहिताओं 
में आह्षण भाग तथा ब्राह्मणतर भाग भी मिला मिलाकर अथवा मूल मंत्रों को ही धटा 
घटाकर ओर पाठभद कर करके अनक शाखाओं को जन्‍म दिया गया। पुराने ग्रंथों में 
शाखाओं की जो संख्या लिखी हुई है, वह इज़ारों तक पहुँची है और सत्र मतभेद है। 
महाभाष्यकार चारों वेदों की शाखाएँ ११३५ बतलात हैं। सवानुक्रमणी में ११३७ 
लिखी हैं । कूरमपुरण के अनुभार ११३० ह और चरणव्यूड़ में ११६ ई। लिखी हुई हैं। 
इसी तरह अन्य ग्रंथों में भी मनमानी संख्याएँ पाइ जाती है । इन अनिश्वित संख्याओं में 
आये अनार्य सभी शाखाएँ गिन ली गई दे | इसलिए हम आवश्यक समझते है कि मूल आये 
शाखाओं का पता लगावें । इ 


जिस समय गोत्र और शाखाप्रचार की धूम हो रही थी, उस समय एक एक वेद की 
अनेकों शाखाएँ हो गई थीं | मूल मंत्री की ज्यों की तो रक्षा करते हुए केवल मंत्रों के 
उलट फेर से जितनी शाखाएँ हो सकती थीं, उतनी हुई | हम उन शाखाओं को आपयंशाखा 
कहते हैं| परंतु रावणसप्रदाय के काणा जितनी शाखाएँ बनीं, उनमे आर्य शाखाओं की 
अपेक्षा दो बातें अधिक हुई। एक बात तो यह हुई ऊ्ि मन्नों में पाठभद किया गया 
और उनके साथ आसुरी साहित्य, ब्राह्मण भाग और मनःकह्पित बाह्म संस्कृत का मिश्रण करके 
शाखाएँ बनाई गई आर दूसरी बात यह हुई कि मत्रों का बहुत सा भाग निकाल डाला 
गया ओर मंत्रों का रूप विकृत करके छाटे छेट वेदांशों का नाम भी शाखा रक्खा गया । 
इन दानों प्रकारों से बनी हुई शाखाओं को हम अनार्य शाखाएँ कहते है। आर्य शाखाओं 
का उत्तम नमूना शाकल ओर बाष्कछ आदि शाखाएँ हैं और अनाये शाखाअ' का नमूना 
तैत्तिरिय और काठक आदि है। आर्य शाखाओं में उछट फर के अतिरिक्त न्यूनाधिकता नहीं 
है, पर अनायंशाणाओं में दोनों बाते विद्यमान हैं । 


ऋग्वेद की मुल आयेशाखा के अतिरिक्त अब तक किसी अनायंशाखा का पता नहीं 
मिला । कहते है कि ऋग्वेद की इक्कोस शाखाएँ थीं, परंतु इस समय ऋग्वेद की शाकल 
ओर बाष्कल दो हो शाखाएँ एक में मिली हुई मिलती हैं। ऋक्‌ प्रातिशाख्य में लिखा 
है कि-- 
ऋचा समूह ऋग्वेदस्तमभ्यस्य प्रयत्नतः । 
पठितः शाकलनादी चर्तुर्मिस्तदनन्तरम ॥ 


अर्थात्‌ ऋग्वेद की समस्त ऋतचाओं का स्वाध्याय केरक बड़े यक्ष से उनको आदि में 


& 


पीले पहिल शाकल ऋषिने शाखा का रूप दिया भोर शाकल के बाद अन्य चार शाखा- 


वेदों की शाखाएँ। ( ५६३ ) 


कारों ने अन्य शाखाओं का प्रवचन किया | इस प्रमाण से पाया जता है कि सबसे 
प्रथम शाकल ऋषि ने ही शाकल शाखा का प्रवचन किया है | झाकल ऋषि अत्यंत प्राचीम 
हैं ओर उनकी प्रामाएीकता सत्रमान्य है। क्योंकि शाकलछतहिता के विषय में ऐटरेय ब्राह्मण 
में लिखा है कि- 


यदस्य पूर्वममपर यदस्य यद्वस्य परं तद्वस्य पूत्रम्‌ । 
अहेरिव सपण शाकलस्य न विज्ञानन्ति यतरत्‌ परस्तात्‌॥ 
( एतंरय श्रां० १४,५ ) 
अर्थात्‌ शाकलूसंहिता का जप्ता आदि है जैसा | अंत है और नैसा अंत है बेसा ही 

आदि है। जिस तरह सर्प की चाल आदि से अत तक एक समान होती है, इसी तरह 
शाकलसंहिता का भी क्रम एक ही समान है, उस की गति में कोई भेद नहीं कर सकता। 
इस प्रमाण में शाकल की प्राचीनता और उसकी शखा की एकरसता स्पष्ट दिखडाई पड़ 
रही है। उपयुक्त छोक ऐतरेय के गाथाभाग का दी हैं ओर ब्राह्मणों का गाथाभाग ब्राक्षणों के 
पूर्व साहित्य का निर्विवाद है, इसलिये इसकी प्राचीनता आदिम काल तक पहुँचती है। इस 
आदिमकालीन प्रमाण में शञाकलशाखा की पूणता और एकरसता का स्पष्ट वर्णन है, 
इसालिए शाकलसंद्ििता है आदिम संहिता है, इसमें संदेह नहीं। अनुवाकानुक्रमणी में 
लिखा है कि - 
ः ऋग्वेद शशिरीयायां संहितायां यथाक्रमम्‌ । 
प्रमाणमनुवाकानां सूक्तेः श्रुणुत शाकलाः ॥ 


अथीत्‌ मण्डल, अनुवाक्‌ और सूक्तों में शाकछ न अपनी शाखा का प्रवचन किया । मादूम 
हुआ कि जिस शाखा में मण्डछ, अनुवाक्‌ और यूक्त हों, वह शाकलूसंहिता है। वर्तमान 
शाकलतंहिता में थे लक्षण पाये जाते हैं अतः शाकलसंद्विता ही आदि है। क्योंक्रि लिखा 
हुआ है कि * पठितः शाकलेनादो ? अर्थात्‌ उसका सबसे पहिले शाकल ने ही प्रवचन 
किया । इसते ज्ञात हुआ कि बाकी शाखाएँ शाकल के बाद ही बनी। विकृतवल्ली की 
टीका में लिखा है कि --- 


शिशिरों बाष्कलः शाझ्डलो वातश्रवाश्वलायन: । 

पत्चिते शाकछाः शिष्या: शाखभेद्प्रबतंकाः ॥ 
अर्थात्‌ शाकल ऋषि की शिष्यपरम्परा में पाँच ई आचार्य-शिशिर, बाध्कल, शबइ्ख 
बात और आखलायन-शाखाभेद के प्रचारक हँ | इन पचों में बाष्कल बहुत प्राचीन 
। इसी ने ऋग्वेद को अश्क, अध्याय और वर्गों में सक्ुलित किया है। इस तरह से ये 
दोनों शाकल और बाष्कल शाखाएँ, अत्यन्त प्राचीन अर्थात्‌ आदिम कालीन है| कोई कोई 
मदानुभाव शाकलछ को शाकल्य भी मानते हैं और कहते है कि शाकछ शाखा का पदपाठ 
करनेवाला शाकल्य ही हैं और शाकल्य के कारण ही उनका शाकछ शाखा नाम पड़ा है, 
परदु इमकी इस विवाद से मतलब नहीं है। शाकलसंदिता चाहे शाकल के नाम से 
प्रणिद्ध हुई हो चाहे शाकस्य के, देखना तो यह है कि जब ऋक्‌ प्रातिशाख्य में स्पष्ट रीति 
से कह दिया गया है कि ' पाठेतः शाकलनादो ? अथांतू सबसे पदिले भादि में शाकह ने 


( ५६४ ) बैदिक सम्पत्ति । 


है इसका प्रवचन किया तंत्र इस बात के लिए स्थान ही नहीं रह जाता कि इसके पहिले भी 
कोई और शाखा थी। शाक॒ल्य अथवा शाकलछ ने ही सबसे पहिले प्राचीन प्रकृति और 
पदपाठयुक्त संहिता को दश मण्डलों और एक सहस्त यूक्तों मं विभक्त किया है। इसीलिए 
यह संहिता दाशतयी अर्थात्‌ दशबाली कहलाती है । इस शाखा के पश्चात्‌ थोड़े ही दिनों 
में इनके प्रधान शिष्य बाष्कल ने उत्ती शाखा को अष्टक, वगे ओर अच्यायें में भी बिभा- 
जित कर दिया | पर इस विभाजन के कारण मन्त्रें। के फेबल संख्या अछु ही फिरे और 
किसी प्रकार का फेरफार नहीं हुआ | इसीलिये वेदिका ने दोनों को एक ही मानकर एक में 
मिला दिया । अब तक दोनें शाखाएँ एक ही में मिली हुई मिलती है ओर केवल इतिहास- 
स्मरणाथ दोनों प्रकार के पते बतंमान ऋग्वेद के प्रृष्ठे। में लिख रहते ई । यह क्रम आादि- 
काल ही से चला आ रहा है। इस प्रकार से यह आदि प्रवचनकती की स्थिर हुई 
ऋग्वेदशाखा प्राप्त है और इसमें अब्र तक आरंभिक संहिता के प्रकृत मन्त्र और पदपाठ 
दोनों एक ही में छपते ई। वतंमान ऋग्वेद्साहिता के सायगाचाय और स्वामी दयानन्द के 
माध्या में मंत्र और पदपाठ तथा मण्डल, सूक्त ओर अष्टक, वग आदि चारों आरंभिक 
ओऔर प्राथमिक चिह्न आज तक लिखे हुए. मिलते हैँ, इसलिए आदिम अपौरंषेय ऋग्वेद- 
संहिता पूर्ण रूप से प्राप्त दे इसमें जरा भी संदेह नहीं । 

शाकल ओर ब्ाष्कल शाखाओं के संयुक्त रूप के अतिरिक्त अब ऋग्वेद की कोई दूसरी 
शाखा नहीं मिलती । कहते हैं कि कलकत्ते की एशियाटिरकू सोसायटी के पुध्तकालय में ऋग्वेद 
से सम्बन्ध रखनेवाली शांख्यायनी शाखा मिलती है, पर उतध्का स्वरूप अस्तब्यस्त है । 
अस्तव्यस्तता के अतिरिक्त वह शाकल के शिष्यों की प्रवचन की हुई है, इसलिए शाकल 
की अपेक्षा उसको ज्येष्बत्र-अपोर्षेयत्व-प्राप्त नहीं हो सकता। क्रग्वेद से सम्बन्ध 
रखनेवाला शाखाभेद इतना ही है । 

यजुवेद की शाखाएँ किसी समय एक सो एक तक पहुँची थी, किन्तु इस समय केवल पौंच 
ही मिलती हैं। इन पॉँचें। में तीन शाखाएँ कृष्णवद से सम्बन्ध रखनेवाली हैं। कृष्णवेद 
का विस्तृत वणन हम तृतीय खण्ड में कर चुके हैं। हमने वहाँ अच्छी तरह दिखला दिया है 
कि कृष्णवेद रावणकाल से आरम्म होकर द्रविडफाल तक बनता रहा है। उसमें अखल 
यज्ुवेंद का भाग तो थोड़ा है, पर रावणकृत प्राचीन वेदभाष्य का, आाइणग्रंथों का और 
अन्यान्य स्थलों का ही बहुत बड़ा भाग मिश्रित ६। इस क्ृष्णयजुर्वेद से संबंध रखनेवाली 
इन तीनों शाखाओं में एक तैत्तिरीयों को ओर दो चरको की है। तैत्तिरीयों की तेत्तिरिय ओर 
चरका की कठ ओर मेत्रायणी कहलाती हैं| हम लिख आये हैं कि चरकों का संब्रंध तैत्ति- 
रीयों से ही है | तेत्तिरिय शाखावाले ही चरक नामी यश करानेवाले का वरण करते है 
इसलिए ये तीनों शाखाएँ आयेसम्प्रदाय में मान्य नहीं हो तकती और न अपौरुषेय मूल यजु- 
बंद की शाखाएँ हो सकती हैं। हमने बतला दिया है कि अवैदिक शाखाओं में दो ऐश हैं। 
इन तीनों की रचनाओं में बैंदी पूर्वोक्त दोनों एत्र पाये जाते हैं। शाखाओं का प्रधान ऐब 
मिश्रण है, अथांत्‌ बाह्य सामग्री को लेकर मूलसंहिताओं की वृद्धि है और दूसरा ऐब मूल 
रंद्दिता के मन्त्रों को घटाकर छोटा कर डालना है और पाठमेद कर देना हैं| हम देखते हैं वि 
तैतिरीय शाखा में मिभण हुआ है-बाह्य सामग्री से उसकी बृद्धि की गई है और कठ तथा 


बैंदों की, शाखाएँ ( ५६५ ) 


पैत्ञायगी शाखाएँ घटाई गई हईैं-उनते असल मंत्र निकाल डे।ले गये हैं और कहीं कहीं 
पाठमद किया गया है । जहाँ तैत्तिगीय की मंन्त्रसेख्या बद्ाकर १८००० कर दी गई है,+ बह 
कठ शाखा में घटाकर २६४ ओर मेन्रायणी में घटकर ६५४ ही मंत्र रकखे गये ६ै। इतने पर 
भी पाठभेद् इतना किया है कि उनको यजुर्वेद कहने में भी संकोच होता है | इस ह्वास- 
विकास से भी उक्त दशाखाएँ विश्वासयोग्य नहीं रहीं और न उनकी गणना मूल यजुर्बेद में हो 
सकती है »< । 


यजुर्बेद की पाँच शाखाओं भें अब केवल दो ही शाखाएँ रह जाती हैं।य दोनों शाखाएँ 
बाज8नेयी कहलाती हैं | इनके नाम माध्यन्दिनीय और काण्व हैं। माध्यन्दिनीय शाखा यही 
है, जिस पर उन्रट, महीधर ओर स्वामी दयानंन्‍्द ने भाष्य किया है। काण्वशाखा भी भाष्य* 
सहित अलग मिलती है । जमंनीबालें ने तो माध्यम्दिनीय के साथ काण्वशाखा के पाठ 
मेद को भी अलग करके छाप दिया है। यद्यपि अतर बहुत कम है, तथापि अपोरुषेय वेद में 
एक मात्रा का भी अन्तर सहनयोग्य नहीं हो सकता, इसलिए इस बात का निर्णय हो 
जाना अत्यन्त आवश्यक है कि इन दोनों में से ज्येष्ठत् किसको हे-कोन मूल और कोन 
परिवर्तित है | इमको अब्च तक जितने प्रमाण मिले हैं, उनके देखने से यही प्रतीत होता है 
कि माध्यन्दिनीय शाखा ही असल है, काण्व शाखा नहीं । 


हमने तृतीय खण्ड' में उपानेषदों में मिश्रण सिद्ध करते हुए लिखा है कि काण्वशाखा में 
बुहदारण्यक का भाग भिश्नित है और यह मिश्रण द्रविडदेश में तैत्तिरिय शाखाओं के 
हाथ से हुआ दे। काण्वऋषि का तैत्तितय शाखावालों से कुछ न कुछ संबंध अवश्य रहा 
है। उपनिषदों के संग्रह करनेवाले और उनमें आसुरी भावजें। के भरनेवाले द्रविड़ ही है| जब 
उन्होंने इशेपनिषद्‌ को काण्वशाखा ओर बददारण्यक उपनिषदू से ही सजाया है तब 
स्पष्ट हैं कि द्रविडों। में काण्वसंहिता का ही मान रहा है, माध्यन्दिनीय का नहीं। स्वामी 
हरिप्रसाद बेदसवंस्व पृष्ठ १५४ में छिखते है कि ८ शंकराचार्य के प्रधान शिष्य सुरेश्वराचार्य 
इस काण्वयजु:संहिता के ही मुख्य अध्यापक थ | ' इसका कारण स्पष्ट है कि- काण्यक्षि का 
संबंध द्रविड' देश से रहा है | द्रविड ही देश से नहीं, किंतु जिस प्रकार कृष्वयजुर्वेद के 
चरक लोक मद्रदेश से भी संत्रंध रखते थे । उसी तरइ काण्वऋषि भी न केवल मद्रासप्रांत 
तक प्रत्युत मिश्रदेश तक धावा लगाते थे, धावा ही न लगाते थे, उन्होंने मिश्रदेश से दश 
हजार मिश्रियों को लाकर भारतीय आयों में मिश्रित कर दिया था, जिसका इतिद्ास 
पुराणें। में लिखा हुआ मिलता है में। इससे तिद्ध है कि आयों में मिश्रियों के मिलाने के 
कारण और द्रविड्ञों के साथ सम्बन्ध रखने के कारण काण्यऋषि को अपने बिचारों में कुछ 
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+ “अष्टादश यजुःसहस्मम धीत्य शाखापारों भवति ( चरणव्यूह) ' भर्ांव्‌ तेत्तिरीय 
यजुवेंद में अठारद हजार मंत्र हैं। 
» “दे सहख्ने शर्त न्‍्यून मन्त्रे बाजसनेयके ” अर्थात्‌ मूल यजुवेंद में एक सो कम दो 
इज़्ार मंत्र हैं। 
# सरस्वत्या सट्टद यो कण्बों मिश्रदेशमुपाययों । 
स्छेछछान संस्कृय चाभाष्य तदा दश सदक्षकास्‌ ॥ 


(५६६ ) वैदिक सम्पति 


फेरफार अवश्य ही करना पड़ा होगा । हमारा अनुमान है कि माध्यन्दिनीय में आये हुए 
मंत्रों के अतिरिक्त काण्वशाखा में जो फेरफार हुआ है-पाठभेद ओर न्यूनाधिकता हुईं है- 
उक्षका कारण काण्वऋषि का विचारपरिबतंन ही है। विचारपरिव्तनों से ही सम्प्रदायों की 
सृष्टि होती है । अतएव काण्वऋषि ने भी अपना एक अलग शाखासम्प्रदाय प्रचलित किया 
और सनःतन यजुर्वेद में यत्तिख्वित्‌ पाठमेद करके अपनी अलग एक शाखा बना दी । काण्व- 
ऋषि के इस घालमेल का वर्णन महाभारत में सारांशरूप से लिखा हुआ है। महाभारत 
मे काण्व कुलपति का विभ्तृत वर्णन है । शकुंतछा इन्हीं काण्व के आश्रम में रहती थी । बहों 
अनेक विद्यार्थी वेदाध्ययनन करत थे। इस अध्ययन-अध्यापन में वेदे। की शाखाओं का 
डल्लनट फेर होता था, एक शास्त्रा में दूतरी ओर दूसरी मे-तीसरी का मिश्रण किया जाता 
था | महाभारत-मीमांना पृष्ठ २११ में श्रीयुत चिंतामगे विनायक वेद लिखते ६ कि “काण्व 
कुलपति के आश्रम में अनेक ऋषि ऋग्वेद क मंत्र पढ़त थे | ब्तस्थ ऋषे खामवेद का गान 
करते थे | साम और अभर्व के मंत्रों का पदक्रमसाहत उच्चारण सुनाई दे रहा था | वहाँ पर 
एक दी शाखा में अनेक शाखाओं। का समाह्वार करनवाले और अवक शाखाओं को गरुणविधियों 
का समबाय एक ही शाखा में करनेवाले क्षियों की धूम थी )८। ' इस वर्णन से पाया 
जाता है कि काण्वऋषि के आश्रम में वेदों को शाखाओं का जोरों से डलट फेर होता था 
काण्वऋषि से सम्बन्ध रखनेवाले महाभारत के लोक अभी फुटनांट में दिये गये ६, उनमें 
८ अथवेवेद्प्रबवराः पूमयश्चियसामगाः | सद्वितामीरय;नेत सम पदक्रमयुतां तु ते ! ॥ 

यह शोक विशेष मदइ्त््व का द। इसका अर्थ यह हे कि अथववेद के जाननेवाले अनेक 
शाखाओं को एक में और एक को अनेक में मिलानेवाढले, यशकरम के जाननेवाले अनेक 
सामवेद के गानेवाले ऋषि पदक्रम के सह्दित संहिता को मिला रहे थे | यहाँ पूग शब्द बड़ा 
ही मनोरंजक है। अधष्ठाध्यायी ५२५२ में ओर ५।३।११२ में पाणिने ने “ बहुपूगगण 
संघस्य तिथुक्‌ । पूगाव्|्योड्म्रामर्ण पूबांतू ” लिखा दे। अन्तिम सूत्र की ृत्ति में भड्जी 
दीक्षित लिखत. है कि “ नानाजातोया अक्यितवृ त्तयोथकामप्रधानाः संघाः पूगाः, ? 
अर्थात्‌ अनेक जाति और अनियतब्त्त तथा अर्थ काम प्रधानवालें गा का नाम पूग है। 
अर्थात्‌ जिसमें अनियमित रीति स अनेक प्रकार की भिन्नभिन्न वध्तुओं का सम्रद हो बह 
पूग कद्दलाता दे । उपर्युक्त काण्व के आश्रम में मी अनियमित रीति से अनेक शाखाओं का 
घालमल एक में होता था, इसीलेए उस घाल्मेछ को पूग कहाँ गया ६। पुराने जमाने में 
अनेक वर्ण के साधु जत्र एक जगद मिलते थे, तो उनके संघ को पूग कहते थे | बोद्ध भिक्षु 
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» ऋचो बहूब॒च सुख्येद प्रेयेमाणाः पदकमेः । 
छुआब समुजव्यघ्रो विततेष्चिह कभसु ॥ 
यक्षविद्यांगबिद्धिश्व ऋषिभिनियतत्रतेः | 
भारुण्डसामगीताभिरथवोशेरसोदगतेः ॥ 
यतात्माभिः सुनियतेः झुझुभे स तदाश्रमः । 
अथर्वेबद प्रवरा: पूगयज्चियसामगाः ॥ 
संद्वितामीरयान्तस्म पदक़म्युतां तु ते। ( मद्दाभारद ) 


बदों की शाखाएँ | (५६७ ) 


भी प्रायः अनेक जाति के व्यक्तियों स अपना संघ बनाते थे, इसलिए वे भी पूग कहलाते 
थे | इसीलिए बरमा में बोद्धमिक्षु पूगी कहलाते हैं। कहने का मतलब यह कि काण्व के 
आश्रम में यजुर्बेंद मं पूण अर्थात्‌ घालमेर होता था। यद्दी कारण ह कि काण्वशाखा में 
डल्टफर भार घालमल माजूद है | इस घालमल, उल्टफर आर नन्‍्यून धघकता के हा कारण 
वैदिकों में उसका उतना आदर नहीं रहा, जितना माध्यन्दिनीय का ह। छोग कहते है कि 
ध्यान्दनाय आर काण्वशाखा का लकर भी ब्राह्मण बन है, परन्तु इसमे काण्वशाला को 
वह महत्त्व प्र'प्त नहीं हो सकता, जो माध्यन्दिनीय को प्राप्त है | ब्राह्मफाल में तो सभी 
शाखाओं पर अलग अडग ब्राह्मण थे, अतएव ब्र'हाणों क कारण शाखाओं की ज्येष्ठता और 
कनिष्ठता म अन्तर नहीं पड़ सकता | शाखाओं की ज्यष्ठता तो उनकी शुद्धता पर अवलम्बित 
है | काण्वशाखा की अपेक्षा माध्यन्दिनीय शाखा की शुद्धता सवमान्य हैँ। यहां कारण 
है कि माधवाचार्य, उच्रट, महीघर ओर स्वामी दयानन्द आदि न माध्यन्दिनीय शाखा पर 
ही भाष्य किया है | भाध्यन्दानीय शाखा की ज्वष्ता का सब्ते प्रतुलक और एटतिहासिक 
प्रमाण यह है कि जितने शुक्ल यजुतदीय ब्राह्मण है, सच्च माध्यव्दनाय झाखा के ही हे, 
काण्वश।खा के नहीं | इसलिए माध्यन्यिटीय शाखा ही आदि मूल ओर अपारुषय ६, इसम 
सन्द॒ह नई | यहा यजुबद का शाखाओं का खुलासा है | 


सामवेद की किसी जमाने में एक इज़ार तक शाखाएँ हो गई थीं, परन्तु इस समय 
उनका कहीं पता नहीं है। चरणव्यूड की टीका म महींदास ने लिखा है कि ' आसोा 
षोडशशाखानां मध्ये तिस्रः शाखा विद्यन्ते गुजरदेश काथुमी प्रांसेद्धा, कनॉटक 
जप्निनीया प्रसिद्धा, महाराष्ट्रे तु राणायनीया ” अर्थात्‌ इसकी सोहुइ शाखाओं में अब 
केवंठ_ तीन ही शाखा विद्यमान हैं। इनमे केथुमी शाखा गुजगत में जैमिनीय शाखा 
कनोटक में ओर राणायनी शाखा महाराष्ट्र में प्रसिद्ध है परन्तु स्वामी द्वारंप्रसाद वदसवत्व 
के पृष्ठ १७४ में कहते हैं कि “ संभव ६ महीदास के समय में गुजर आदि देशों में 
उक्त तीनों शाखाओं की प्रसिद्धि हो, पर इस समय तो वे नहीं पाइ जाता...... मुद्रणा- 
लयें। भ ता अब तक जितनी संहिता मुद्रित हुई है, वे सन्न काथुमी शाला साहइता ही है | 
तात्यय यह कि अन्न केवल एक कोथुमी शाखा पाइ जाती ह आर वह ऋग्वद आगर श॒ल्ध 
यजुर्वेद क साथ ही सनातन से पठनपाठन में चली आ रही है। मद्रास ओर महाराष्ट्र देश 
में सामवेदी ब्राप्ण शायद ही कहीं ढूँढने से निकल आबें, किंतु गुजर प्रांत के दर्दाच्यों 
में सामवेदियों की अधिकता है। उदोच्य निस्संदेह उत्तरीय ब्राह्मणां से घनिष्ठ संबंध रखते 
हैं और उत्तरीयों में सामवेदियों की संख्या बहुत अधिक है, इसलिए उत्तर भारत से संबंध 
रखनेवाली और गुजर तक फैली हुई कथुमी शाखा ही आर्यशाखा है ओर आयंशाखा ही 
मोलिक है, अतएवं कौथुमी शाखा के आदिम अर्थात्‌ अपोरुषय होने में कुछ भी संदेह 


नहीं है । 


किसी समय अथर्व की भी नो शाखाएं थीं, किंतु इस समय पेप्पछाद और शोनक दो 
ही शाखाएँ मिलती हैं । इन दोनों शाखाओं में देखना है कि कोन असू और कोन 
नकल है| इस समय अथर्व से संत्रंध रखनवाला केवल गोपथब्राह्मण ही मिलता है। गोप्रथ- 
ब्राह्मण में अथवेसहिता के बीत काण्ड' लिखे हैं, किंतु पप्पलादर्सहिता में उन्नीस ही काण्ड 


(५६८ ) वेदिक सम्पत्ति । 


है। इतसे मालूम होता है कि न्‍यह शाखा अपने ब्राह्मण के अनुसार नहीं है.। स्वामी हरिप्रसाद 
कहते हैं कि अथवंवेद के केवल दश ही काण्ड हैं, बोस नहीं। वेदसवंस्व प्र्ठ १०८ में 
आप कहते हैं कि “ अथवंसंहिता का आरम्म “ स्तुवानमग्ने ! ( अथर्व १७७१ ) मन्त्र से 
ओर उपसंहार ' बच्ां देवा ' ( अथ्व १०१०।३४ ) मन्त्र पर होता है, शेष दश काण्ड 
अज्लिरोवेद परिशिष्ट हैं ?| परन्तु हम अथवंबेद के दशर्वे काण्ड ही में देखते हैं कि उसमें 
/ यस्माद्चों अपातक्षन्‌. ... ..अथवागिरसो मुखम्‌ ” लिखा हुआ है। यह अथवबेंद में 
दर्शव कण्ड के सातवें मुक्त का वीसबों मन्त्र है। इसके आगे द्वें काण्ड में अभी सादे 
तीन यूक्त और हैं, जिनमें २२९ मन्र हैं | इतन मंत्रों के पहिले ही और दर्शव काण्डमें ही 
* अथवागिरसो मुखम्‌ ” कह दिया गया है, जिससे सिद्ध होता है कि अथर्व को अज्ञिरा का 
साझा स्वीकार है। जब दरशमें काण्ड' में ही स्वयं अथवंवेद ही अंगिरोवेद को स्वीकार कर रहा 
हैतब आपको, गोपथब्राभझण को अथवा और किसी को क्या अधिकार है कि वह अथवोे 
को बीस काण्ड के स्थान में दश ही काण्ड का कहे ! अथवंबेद बीस काण्ड का स्वमान्य है, 
इसलिए उमके प्रधान मे अग को जुदा नहीं किया जा सकता | किन्तु हम देखते हैं कि पेप्प- 
लाद संहिता में गोपथत्राझ्रण के विरुद्ध वीस काण्ड के स्थान में उन्नीस ही काण्ड' हैं, इसलिए 
यह शाखा आय-आखा नहीं है। 
हमारा यह अनुमान ओर भी हृढ हो जाता है, जन्न हम देखते हैं कि पेप्पलादसंहिता का 

संबंध आरयों से विरोध करनेवाले पारसियों से रह चुका है। हम अथवेबेद का वेदत्व 
सिद्ध करते हुए लिख आये हैं कि पारसी धर्म अथर्ववेद से ही निकला है| इस बात को 
जनब्र ओर अधिक बारीकी से देखते है तो ज्ञात होता है कि पारसीधर्म अथववेद की पेप्य- 
छाद शाखा से ही निकला है | पैप्पलाद्साहिता का आरंभ ८ शज्नों दवीरमिष्टय आपो भवन्‍्तु 
पीतये ! मंत्र से होता है | गोपथब्राहझ्ण १।१९ भें लिखा है कि “ शुन्नो देवीरभिष्टय इत्येब 
मादि कृत्वा अथवेत्रेदमघीयते ” अर्थात्‌ शन्नों देवी मंत्र से आरम्म करके अथवेबेद पदना 
चाहिये । यही बात हम पारसीधर्म की प्राचीनतम पुम्तक में भी पाते है। यहाँ भी अथवेबेद 
का इशारह शाज्नोदेवी मंत्र से ही किया गया है| होमयस्त १।२४ में लिखा है कि-- 

हुआमो तेम्‌ चित्‌ यिम्‌ केरेसानीम्‌ अप-क्षअम्‌ 

निषाघयत्‌, यारओस्त क्षथ्रो काम्य यो दवत्‌ 

नोइत में अपाम अथव अइंविशतिश वरेध्ये 

दंघदव चरात्‌; द्वांवीस्प वरधनामवनात्‌ , 

नी वीस्‍्पे बरधनाम्‌ जनात्‌। होमयस्त १।२४ 

अर्थात्‌ जो केरेसेनी बादशाही के कारण बड़ा ही मनरूर हो गया था ओर जो बोलता 

था कि मेरे राज्य में तमाम बुद्धि के नाश करनवाले अथर्वा के “ अइविशतिदा अपाम्‌ ' का 
फेलाव न फैले डसको होम ने बादशाही से दूर करके नीचे बेठाल दिया इस ८ छोक में आये 
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बेदों की शाखाएँ। (५६९ ) 


हुए 'अइषिशतिश अपाम्‌? पद अथवेसहिता का “अमिष्टय आपो ! ही है ><। परन्तु स्मरण 
रखना चाहिए कि ' शन्नो देवीरभमिष्टय आपो ? मन्त्र से, जैँता कि हम गोपथनत्राक्षण के प्रमाण 
से लिख चुके हैं, पेप्पलादसंहिता ही का आरम्भ होता है, शोनकसंहिता का नहीं | इसलिए 
पेप्पलादसंहिता का सम्बन्ध विदेशियों से-आयेविरोधियों से-रहा है, इसमें रुन्देह करने की 
आवश्यकता नहीं है | वर्तमान पैप्पलादसंहिता में गोपथ के विरुद्ध बीस काण्ड के स्थान में 
उन्नीस ही काण्ड' रह गये हैं। इसके फेरफार में इंरान देश के पारसियों का हाथ रहा है, 
इसलिए. उसका अब शुद्ध रूप नहीं रह गया | पें० जयदेव विद्यालक्लार अपने अथर्ववेदभाष्य 
की भूमिका में कहते है कि “ पंप्पलादसंहिता के बहुत से स्थल इतने विकृत और व्याकरण 
के नियमों के विपरीत हैं कि उनको मूल वेद मानना ही असम्भव हैं ? | इश्ललिए पैप्पछादशाखा 
मूलसंहिता का स्थान नहीं प्रात कर सकती | मूल आर्य ओर अपौरुषेय संहिता तो शौनक- 
संहिता ही है। वही ऋग्वेद, यजुर्वेद और स्रामवेद के साथ समानता से पठन पाठन में चली 
आ रही है, इसलिए शोनकसंहिता ही सनातन ईंश्वरप्रदत्त है, इसमें सन्देह नहीं है। 


इन चारों ईश्वरप्रदत्त शुद्ध संहिताओं में न तो एक अक्षर की कमी हुई है और न 
अधिकता । इनमें शाखाप्रचारकों की ओर से जो परिवर्तन हुआ है, वह इतना ही है कि 
प्रकरणों की सुविधा के लिए आदिम शझाखाप्रचारकों ने मण्डल, अष्टक, काण्ड' अध्याय और 
सूक्तों की रचना करके मन्‍्त्रों का अंथन कर दिया है और यजशों में सुविधा उत्पन्न करने के लिए 
इस बेद के मंत्र उस बेद में, इस अध्याय या सूक्त के उस अध्याय या सूक्त में तथा 
ऋग्वेद के कुछ यूक्तों को छोड़कर शेष समस्त काण्डों, आर्चिकों, अध्यायों और सूक्तों में 
मन्‍्त्रें को आगे पीछे रख दिया है। बस, इसके सिवा उन्होंने और कुछ नहीं किया | 
यह सब कुछ भी उन्होंने अपनी मर्ज़ा से केवल सुविधा के लिए ही किया है। इसलिए 
यह शाखासम्पादन पोरुषेय ही है | किन्तु इस सम्पादन से न तो किसी मंत्र में 
एक माज्ञा की नन्‍्यूनता हुई है न अधिकता, प्रत्युत समस्त मंत्रसमूह आदिम काल से 
लेकर आज पयेत विना किसी भूल के ज्यों का त्यों चारों संहिताओं में सुरक्षित है। 
इस प्रकार से हमने यहाँ तक चारों वेदों के शाखाप्रकरण की आलोचना करके देखा, तो 
मालूम हुआ कि बेद के किसी भी भाग, अंश या अक्षर की कमी नहीं हुई +। हैँ, उनमें 
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(५७० ) वैदिक सम्पात्ति । 


केरफार हुआ है-मन्त्रों की उलछ्ट पलट हुई है। इसीलिए महाभाष्यकार कहते हैं कि 
वेदों के छन्‍्द और अर्थ नित्य हैं,' परन्तु उनमें जो वर्णों की आनुपूर्वीयता है; कह शाखाभेद 
के कारण अनित्य है ८। किन्तु इस उलठ पलट से बेदों में कुछ भी कमी नहीं आई । वे ज्यों 
के त्यों उतने दी अब भी प्रस्तुत है, जितने सृष्टि की आदि में ये। पर स्वामी दरिप्रसाद ने 
लिखा है कि वर्तमान संहिताओं में बहुत सा मांग प्रक्षित है और बहुत सा भाग पुनरुक्त है 
इसलिए हम यहाँ इन दोनों विषयों की भी आलोचना #रके देखते हैं कि इस आरोप में कह 
तक सत्यांश है। 


प्रशेष ओर पुनरुक्ति। 


जहाँ तक हमको शात है, अब तक एक भी प्रमाण इस प्रकार का नहीं उपस्थित 
किया मया कि अमुक स्थल प्रक्षित्त है और इसका आज तक कोई नहीं जानता था। जिन स्थानों 
को प्रक्षित बताया जाता है, वे बहुत दिन से-आह्मणकाल से-सबको ज्ञात है। वे प्रक्षिप्त 
नहीं हैं, किन्तु एक प्रकार के परिशि८ हैं, जो लेखके और प्रेसवार्ले की असावधानीसे मूल में 
घुस कर मूल जैसे मालूम होते हैं। वालखिल्य सूक्त ऋग्वेद में, खिल अर्थात्‌ ब्राह्मणभाग यजुव॑द 
में, आरण्यक और महानाम्नी सूक्त सामवेद में और कुन्तापसूक्त अथवबद मे मिले हुए 
है। इनके सब लोग जानते है और सब्नके विषय में विस्तृत प्रमाण उपलब्ध है। इनके 
अतिरिक्त कुछ स्थल यजुवेद और अथर्वेद में ओर हैं जिनकी सूचना उन्हीं वाक्यों 
से हो जाती है कि वे प्रक्षिप्त हैं। कहने का मतलब यह कि जित प्रकार शाखाओं का 
गड़बड़ सबका शात है और शुद्ध वेदिक शाखाएँ उपलब्ध है, उसी तरह प्रक्षिप्त भाग का 
भी शान सबको है और उसके हटाकर शुद्ध संहिताओं के रूप को सब्न जानते ई। 
ऋग्वेद के वालखिल्‍य यूक्तों के लिए ऐतरेय ब्रा० २८ | ८ में लिखा है कि “ वज्ञेण बाल- 
खिल्याभिबोचः कूटन ' | इसके भाष्य में सायणाचार्य कहते है कि “ वारूखिल्यनामका 
केचन मद्षयः तंषां सम्बन्धीन्यष्टो सूक्तानि विद्येत तानि वाढखिह्यनाम्क ग्रंथ 
समाम्नायन्ते * अर्थात्‌ वाठखिलय नाम के कोई महर्षि थे। उनसे सम्बन्ध रखनेवाल आठ 
यूक्त हैं । वे खिलय नाम के ग्रंथ में ढिख गये है । इस वणन से मालूम हुआ कि वालखिल्य 
सूक्तीं की अलग पुस्तक थी। वही पुस्तक ऋग्वेद परिशेष्ठ में आ गई है ओर अब तक 
“अथ वालखिल्य” और 'इति वालखिल्य” के साथ ऋग्वेद में ही सम्मिलित है। इसके अतिरिक्त 
अनुवाकाक्रमणी में स्पष्ट लिखा हुआ है कि “सहसमेतत्सूक्तानां निश्चितं खेलिकेविना 
अर्थात्‌ खिल भाग को छोड़कर ऋग्वेद के एक सइस्त यूक्त निश्चित ह। यहाँ वालखिल्येी को 
ऋग्वेद की गिनती में नहीं गिना गया | इस तरह से ऋग्वेद का खिल सबको शात है । 

इसी तरह यजुरवेद का मिश्रण भी प्रसिद्ध है। सबानुक्रमर्णी में लिखा ६ कि “ साध्य- 
न्दनीये कजसनेयके यजुर्वेंदान्नाये सर्वे सखिले सशुक्रिय ऋषिदेवतछन्दा*्स्या- 
मुक्रमिष्यामः ” अर्थात्‌ ऋचा, खिल और झुक्रिय मंत्रोंके सद्दित माध्यन्दिनीय यजुवेंदके ऋषि, 


» ननु चोक्त नहि छन्दांसि क्रियन्ते नित्यानि छन्दांसीति। यद्यप्यर्थों नित्यः यत्वसो 
बर्णानुपूर्वी साउनित्या । तद्लेदान्चैतक्भबति काठके, कालापकं, मौदकं, पेप्पछादकमिति। 
( मह्भाष्य) 


प्रशप ओर पुनरुक्ति। (५७१ ) 


देवता ओर हछन्दों की अनुक्रमणी बनाता हूँ | यहाँ खिल भाग का प्रत्यक्ष इशारह ह। इसके 
आगे अनुक्रमणों में ही लिखा हुआ है कि, * देवा यज्ञ आशणानुवाकोबिशतिरलुष्टमः सोम- 
सम्पत्त ' अर्थात्‌ यज्रुवेद १७ | १२ के “ देवा यश्ञमतन्वत ? मंत्र से लेकर बाँस अनुष्टुभछन्द 
प्राक्षणभाग ई ओर “ अइ्वस्तुपरों बआाह्मणाध्यायः शादंदद्धिस्त्वचान्तरृच ? अर्थात्‌ 
यजुर्वेद का चौनीसबों अध्याय सबका सत्र ओर २५ वें अध्याय के आरम्भ के शादं से लेकर 
त्वचा तक नो मंत्र ब्राक्षण हैं ओर ९ प्राह्मण ब्राह्मणमिति द्वे काण्डिके तपसे अनुवाकरच 
ञ्/क्षणम्‌ ? अर्थात्‌ यजुर्वेद अध्याय ३० के ' ब्राह्मण बआ्राह्मणम्‌ ” ओर शेष सारा अध्याय 
ज्ाह्मण है | परम्तु इम देखते दे कि बाजपनेयी संहिता की मन्त्रतेख्या १९०० ही हे जिसमें 
झुक्रिय के भी मन्त्र मिले हुए है । क्‍योंकि लिखा है कि-- 
के सहसत्र शर्त न्‍्यूने मन्त्र बाजसनेबके। 
इत्युक्त परिसंख्यातमेतत्सने सशुक्रियम्‌ ॥ 
अथांव्‌ सौ कम दो इख़ार मंत्र वाजसनेय के हैं ओर इसी में झुक्रिय के भी सम्मिलित है । 

जन्र यह वाजसनेयी संहिता है, तब इसमें सद्य मंत्र वाजसनेय के ही होने चाहिये, झुक्रिय के 
नहीं । किन्हु हम देखते हैं कि वतेमान वाजसनेयी संहिता की मन्त्रसंख्या १९७५ है, इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि शुक्रिय के मंत्र तो १९०० में ही घुसे हैं ओर शेष ७५ मंत्र कहीं बाहर॑ 
से लाकर जोड़े गये हैं। हमको ब्राह णभाग के प्रक्षेप का पता मिल रहा है, इससे शात होता 
है कि यजुर्वंद का प्रक्षेष भी सब पर प्रकट है ओर प्रसिद्ध है। 

इसी तरह सामंवद का भी खिल भाग अर्थात्‌ परिशेष्ट भाग प्रसिद्ध है | सभी जानते 
हैं कि सामवेद को महानाम्री ऋचाएँ ओर आरण्यकभाग परिशेष्ट हैं। महानाप्री ऋचाओं 
के विषय में ऐतरेय ब्राह्मण २२। २ में लिखा है कि “ ता उध्वों सीम्नो5भ्यसज्त । यदृध्षो 
सौम्नोउभ्यसज़त तत्‌ू सिसा अभवन्‌ तत्समानां सिमात्वम्‌ ” अथांत्‌ इन महानाम्नी 
ऋजाओं। को प्रजापति ने वेद की सीमा के बाहर बनाया है। बाहर होने के कारण ही इनका 
नाम सिसा है। यहाँ महानाम्नी ऋचाएँ स्पष्ट रीति से ऋग्वेद सीमा के बाइर बतलाई 
गई हैं। ये अब तक पूर्वाचिक के अन्त में लिखी जाती हैं। इसी तरह आरण्यंकभाग भी 
परिशिष्ट ही है। यह सामवेद संहिता के देखने मात्रसे स्पष्ट हो जाती है। सामवेद संहिता 
के दो विभाग हैं। एक का नाम पूर्वारचिक है ओर दूसरे का उत्तराचिक। पूर्वांचिक में छे प्रपाठक 
हैं और प्रत्येक प्रपाठक के पूर्वार्ध उत्तरा्ध दो दो विभाग हैं। यह क्रम पाँच प्रपाठकों में एक ही 
समान है, परन्तु छठे प्रपाठक में जहाँ यह आरण्यकखण्ड' जुड़ा हुआ है, उसमें तीन विभाग छपे 
हुए हैं। यह तीवरा विभाग ही आरण्यक है। इसको सायणाचाय ने भी परिशेष्ट ही कहा है 
और क्रम के देखने से भी परिशिष्ट ही शात होता है, इसलिये इसके खिल होने में सन्देह 
नहीं है। 

जिस प्रकार इन तीनों वेदों का खेलिक भाग प्रसिद्ध है, उसी तरह अथवेबेद का कुन्ताप 
सूक्त भी खिल के ही नाम से प्रसिद्ध है । अजमेर की छपी हुए संहिता में जिस प्रकार ऋग्वेद 
का खिलभाग, * अथ वालखिल्य ” ओर ' इति बालखिल्य ? लिखकर छप गया है, उसी तरह 
अजमेर की छपी हुई अथवेसंहिता के काण्ड २० यूक्त १९६ के आगे * अथ कुन्ताप- 
यूक्तानि ” ओर यूक्त १३७ के पहिले “ इति कुन्तापयूक्तानि समाप्तानि ? मी छपरा हुआ है, 


(५७२ ) | वैदिक सम्पात्ति। 


जिससे प्रकट हो जाता है कि इतना भांग परिशेष्ट ही है। स्थामी हरिप्रसाद “ वेदसर्वस्व ! पृष्ठ 
९७ में लिखते हैं कि जैसे ऋ्वेदसंशिता में बालखिल्य यूक्त पिलाये जा रहे हैं वैसे अथर्वे- 
संहिता के अन्त में आजकल कुन्तापपृक्त मिक्काये जा रहे हैं?!। इस विवरण से पाया जाता है 
कि कुन्तापयूक्त भी परिशिष्ट ही हैं ओर शुरू से ही सबको शात हैं। 

इस मंत्र ओर सर्वमान्य परिशिष्टों के अतिरिक्त भी चारों संहित्वओं में कहीं कहीं 
प्रक्षित भाग है, जो उसी स्थल की सूचना से स्पष्ट हो जाता है। उदाहरणार्थ यजुबेंद का 
निम्न मंत्र देखने योग्य है- 

न ठस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महयशः । 
दिरिण्यगभे इत्येषा मासाहिश्सीदित्येषा यस्मान्न जात इत्येषः | (यजु० २२३) 

इस मंत्र में आधा भाग तो मंत्र का है, परन्तु आधा भाग तीन मिन्न भिन्न स्थलों में 
आये हुए मंत्रों की प्रतीकों का बतलनेवाला बाह्य वाक्य है। ' दिरिण्यगर्भ ? ऋग्वेद ८।७।६ 
में “ मामाहिंसी ? यजुर्वेंद १२।१७२ में ओर “ यस्मान्न जात * यजुनैद ८।१६ में आए हुए. 
मंत्रें के आरम्मिक शब्द हैं। इसलिए मूल मंत्रों की प्रतीकों का बतलानेवाला यह 
भाग मूल मंत्र का नहीं हो खकता | यह तो उक्त तीनों मंत्रों का पता बतलानेवाला संस्कृत 
वाक्य है। क्येंकि सवोनुक्रमणी ३।१५ में लिखा है कि, “ एताः प्रतीकचोदिता ब्रह्मयश्ले 
ध्येयाः ? अर्थात्‌ यह प्रतीकवाला मंत्र ब्रक्षयश् का है। प्रतीक कहने से ही यह बाइर का सूचित 
होता है। इसी तरइ ओर भी बहुत से छोटे छोटे ठुकड़ें अनेक मंत्रोमें मिलते हैं, जिनकी सूचना 
उबट ओर मद्दीधर आदि ने यजु के नाम से कर दी है | इसका उत्तम नमूना यजु १०।२० के 
माष्य में दिखलाई पड़ता है| इसी प्रकार का बाह्य संस्कृत का एक नमूना अथर्ववेद में भी 
देखा नाता दे । अथवे काण्ड' १९ » चैंक्त २२ में लिखा है कि--- 

अज्वषिरसानामाद्येः पत्नानुवाकेः रवाद्दा | 
आथवेणानां चतु ऋचेभ्यः स्वाहा । 

अयांतू भज्जलिरस वेद के पाँच अनुवार्कों से स्वाह्र और अथवंवेद की ऋचाओं से 
स्वाह्य । इन वाक्यों से प्रतीत होता है कि ये वाक्य कहीं बाहर के हैं। ऐसे वाक्य स्वये 
प्रक्षित्त होने की सूचना दे रहे हैं। कहने का मतलब यह कि मूल वैदिक संहिताओं में जो कुछ 
परिशिष्ट, खेलिक ओर प्रक्षित्त भाग है, वह आदिमकालसे आज तक सबको ज्ञात है। ऐसा नहीं 
है कि प्रक्षिप्त भाग वेदपाठियों से छिपा हो । यदि छिपा होता, तो महाभारत में बेदों को 
अशुद्ध लिखकर बेचनेवाले वेददूषकों का वर्णन न होता #। अशुद्ध लिखनेवाले मूल लेखकों 
के कारण ही गोपथब्राकह्षण १।२९ में आज तक “ इपे त्वोने त्वा ? के स्थान में “इखे त्वोजे त्वा? 
रुप रहा है। कहने का मतरूभ यह कि जि# प्रकार शाखाओं के विस्तार से भूलसंहिताओं 
की एक मात्रा का भी छोप नहीं हुआ उसी तरह समस्त मूलसंहिताओं में एक मात्रा का 
बाहर से प्रक्षप भी नहीं हुआ और जिस प्रकार अनायंशाखाओं की न्यूनाधिक्यता सबको 
प्रकट है, उसी तरह भआर्यश्षाखाओं का प्रक्षेप मी सबको प्रकट है । अर्थात्‌ आदिसृष्टि से! लेकर 
आज तक चारों मूलवेद बिना किसी न्यूनाधिक्यता के ज्यों के स्यों प्रा्त हैं। गत पृष्ठ में हम लिख 


# वेदविक्रयिणइचेव चेदानां चैव दूधकाः | 
बेदानां ढेखकाश्चैव ते वै निरयगामिनः | ( महा० अनु० ६३॥२८ ) 


प्रक्षेप भर पुनरुक्ें। (७५७३ ) 


आये हैं कि शांकल ऋग्वेदसंहिता जो इस समय प्राप्त है वह आदिमकाठीन है। उसके साथ 
रहनेवाढी एक सेट में आनद्ध यजुरवेंद, सामबेद और अथर्ववेद की माध्यन्दिनीय, कोधुमी, और 
झोनक आदि आर्यशाखाएँ, भी आदिमकालीन ही हैं और यही ईश्वरप्रदत्त, अपोरुषेय हैं । 

अब रही बात पुनदक्ति की | पुनरुक्ति दो प्रकार की है-एक भाषा की दूरी अर्थ की । 
चर बार कह्दे हुए मंत्रों को भाषापुनरुक्ति और बार बार 'एक ही भाव के कट्दे हुए. मंत्रों को 
अर्थपुनरुक्ति कहते हैं। भाषापुनरुक्ति दो प्रकार की है-एक मेँ ज्यों के त्थों पूरे मंत्र बार 
बार आते हैं और दूसरी में जो मंत्र आते हैं, उनमें कहीं कहीं पाठभेद होता है। नो मंत्र 
पूरे पुनरुक्त होते हैं, उनके पुनरुक्त होने के दो कारण हैं। पहिला कारण ते बह है कि प्रायः 
मंत्रों के दो दो तीन तीन भिन्न भिन्न अर्थ दोते हैं, इसलिए यद्यपि देखने में वही मंत्र बार 
चार आया हुआ प्रतीत होरा है, किन्तु वह अपने नियाले अर्थ के साथ ही आता है। इसका 
उत्तम नमूना “चत्वारि श्वूंगा०” और 'द्वा सुपर्णा०” आदि मंत्र हैं। चत्वारि टज्ञावाले मंत्रों को 
निरुक्तकार्स ने यशप्रकरण में और वैयाकरणों ने ब्याकरणप्रकरण में छगाया है। दोनों प्रकार 
का अर्थ करनेवाले कोई लाधारण मनुष्य नहीं हैं, प्रत्युत बास्कक और पतज्नलि जैसे ऋषि है, 
जिनकी प्रामाणिकता में किसी को भी सन्देह नहीं हो सकता। इसी तरह द्वासुपर्णावाले 
मंत्र का कोई विद्वान, जीव, ब्रह्म, और प्रकृति अर्थ करते हैं और कोई कोई किरण, जल ओर 
सूर्य का अर्थ सूचित करते हैं ८ । इस प्रकार के 'नमूंने निरुक्त में दिये हुए हैं। नियक्तकार 
अनेक मंत्रों का आध्यात्मिड, आधिदेबिक और आधिमौतिक-तीन प्रकार का अर्थ-करते 
हैं। इसलिए वेदों में जो अनेह मंत्र अनेक भार आते हैं, उसका कारण प्रायः अर्थ की 
भिन्नता ही है । इस प्रकार की पुनरक्ति आदिमकालीन ही है| पर पुनरुक्ति का दूसरा कारण 
विषयप्रतिपादन और यज्ञों की सुविधा है | इस प्रकार की पुनरुक्ति के तीन भेद है। पहिला 
भेद मंत्रों की पुनहक्ति का दे। इसमें एक ही मंत्र भिन्न भिन्न स्थानों में ज्यों का प्यों। आता 
है । दूसरा भेद सूक्तपुनरक्ति का है। इसमें पूरे यूक्त के यूक्त मिन्न भिन्न स्थानों में आते है। 
तीसरा भेद वेदपुनरुक्ति का है। इसमें एक वेद के मंत्र ओर युक्त ज्यों के त्यों दूसरे वेद में 
आते हैं। ये पुनरुक्तियाँ आदिम शाखाप्रवतेकों की की हुईं हैं ओर याशिक विषयों में 
सुविधा के लिए की गई हैं । 

यह मानी हुई बात है कि संसार के समस्त विषय एक दूसरे से सम्बन्ध रखते हैं। गणित 
और रसायनशास्त्र यद्यपि देखने में परस्पर कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते, परन्तु रसायनशात्त्री 
जानता है कि उसका काम विना गणित के नहीं चलछ सकता। इमारत और गणित का भी 
कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है, परन्तु विना गणित के उसका भी काम नहीं चढूता। कहने का 
मतलब यह कि ऐसी एक भी विद्या नहीं है, जिसमें गणित की आवश्यकता न होती हो । इसी 
तरह ब्रद्बचर्य का विषय है। मनुष्यजीवन की एक भी साथकता सिद्ध नहीं हो सकती, जन्न तक 
ब्रह्मचये का सम्मिश्रण न हो। जो हाल इन विषयों का है वही हाल राजनीति का भी है। शासन 
के बिना भी मनुष्यमाज का काम नहीं चलछ सकता । इन सबसे बढ़कर आहार है। उसके बिना 
तो कुछ हो ही नहीं सकता । कहने का मतलूब यह कि संखार का प्रत्येक पदार्थ ओर संसार 
५८ निधण्दु में सुपण को किरण ओर प्िप्पल को जल भी कहा गया हैं, तथा निरक्त में 

सू4 को वृक्ष भी कहा हे । 


(५७४ ) वैदिक सम्पास | 


का प्रत्यक शान एक दूसरे से इस प्रकार जुड़ा हुआ है कि बिना एक के दूसरे का काम ही 
नहीं चल सकता | 

आप किसी भो विषय का वर्णन करें, उसते सम्बन्ध रखनेवाले कई विषयों का दिग्दर्शन 
आप से आप ही हा जायगा | आप जितना ही अपने विषय को समझाने की कोशिश करेंगे 
आपके व्याख्यान का रूप उतना ही अधिक विस्तृत होता जायगा ओर अनेकी विषयों का 
दिग्दशन करना पड़ेगा । जो हाल एक अच्छ विषयप्रातिपादक का है। सकता है, वहीं हाल 
आदिम शाखाप्रवर्तकोीं का, हुआ हैं। उन्होंने याशिक विषयों में सुविधा उत्पन्न करमे के लिए. 
जिस जिस विधय के जो जो मंत्र और सूक्त जिस जिस बेद के जिस जिस स्थल में रखना 
उचित समझा है, उस उस विषय के वे वे मंत्र और सूक्तत उस उस वेद के उस उस स्थल 
में रक्‍खा है । जिछ प्रकार पाणिनि मुनि ने अष्टाध्यायी में बहुल छन्दसि सूत्र को आवश्यकता- 
नुसार अनेक स्थानों में रक्‍्खा है, उसी तरह वेदों में भी आवश्यकतानुसार ही पुनरुक्तियाँ 
रखी गई है। इस बात को सन्ध्या के नमूने से अच्छी प्रकार समझाया जा सकता है | 
सन्ध्या में तीन बार आचमन करने की आवश्यकता होती है। इसलिए आचमन करते समय 
पढ़ा जानवाला मंत्र सन्ध्या जैसी छोटी पुम्तक में तीन बार आया है। पुस्तक पढ़ते समय 
तो बह मंत्र पुनरुक्त प्रतीत होता है, पर सन्ध्या के करते समय नहीं । 

इसी तरह जिन छोगों ने वेदों का केवल पाठ ही किया है, उनकी दृष्टि में तो वेदों में 
पुनरुक्तियोँ दिखती हैं, परन्तु जो छोग वेदों को झिक्षा-पुस्तक समझते हैं, जिनकी दृष्टि में 
वेद केवल पाठ करने की वस्तु नहीं प्रत्युत एक समाज ओर राष्ट चढाने का क़ानून है, वे 
खानते हैं कि, वैदिक विद्याएँ, वेदिक समाज और वैदिक राष्ट यज्ञों में ओतप्रोत हैं, 
इसलिए उनमें प्रकरणबश एक बात-एक विषय अनेक स्थलों में आना ही चाहिये। वेदों के 
उक्त तीनों पुनरुक्त विभाग इसी प्रकार की आवश्यकताओं के लिए आये हैं । इस बात को 
यजुर्वेंद के भाष्य में स्वामी दयानन्द सरस्वती ने कई जगह स्वीकार किया है। यजुर्वेद 
३३।२१ के साष्य की टिप्पणी में आप कहते हैं कि “तं श्रल्लया, अये बेनः ” यह दो 
प्रतीक, पूर्व कहे अध्याय ७; मंत्र १२-१६ की, यहाँ किसी कमंकाण्ड' विशेष में बोलने के 
अर्थ रखी हैं । कहने का मतलब यह कि, वेदों में जो मंत्र और सूक्त एक वेद में या 
एक ऐ दूसरे में पुनरक्त हुए हैं, वे प्रतिपादित विषय को स्पष्ट करने-यशों में सुविधा 
उत्पन्न करने-के लिए. पुनरुक्त हुए हैं, बेमतलच नहीं । वेदसर्वस्थ प्रृष्ठ ५१ में स्वामी 
इरिप्रसाद भी कहते हैं कि “इसमें सन्देह नहीं कि क्रजा मंत्रों के उद्धत करने से 
यश्ञकर्म के करनेवाल्ग को बहुत कुछ सुविधा हुई है |? यशों में सुविधा उत्पन्न करने के 
लिए ही तो वेदों का प्रादुर्भाव हुआ है, परन्तु जब से यजश्ञयाग मुचण्डों के द्वारा होइछा के 
अखाड़े बन गये तब से वेदों का सझ्ुलन अस्तव्यस्त भाखित होने लगा | कहने का मतलब 
यह कि वेदों में इस प्रकार की पुनरक्ति अन्गल नहीं है, किन्तु जान बूझकर काम के लिए 
की गई है। 

बेदों में मंत्राशो का पाठभेद मी पुनरुक्‍्त कहा लाता है | एक ही प्रकार के मंत्रों का 
जिनके एक दो शब्दों में पाठमेद्‌ दिखलाई पड़ता है,'्ठनको भी लोग पुनरक्‍्त कहते हैं, किन्तु 
वे मंत्र अपना विशेष अर्थ रखने के कारण पुनरुक््त नहीं कह्टला सकते | यह सभी जानते 


- प्रक्षेपण ओर' पुनरुक्ति । (५७५ ) 


हैं कि, खुश्टिउ्पत्ति का विषय बहुत ही अच्छी तरह पुरुषसूक्त में समझाया गया है, 
इसीलिए. वह प्रकरणश आवश्यकतानुसार चारों वेदों में आया हैं। उसके कई मन्त्रों में 
पाठभद है| नमूने के लिए हम यहाँ दो पाठभेद उपस्थित करते ह-- 


( सदस्तरशीषों पुरुषः । कवेद ..' * 
छ ७ 
( सहस्तवाहुः पुरुष । अथवबेद 

२ ( ऊरू तद॒स्य यद्वेशयः॥ यजुर्ेंद 


( मध्य तदस्य यहैदयः। अथववेद 

जहाँ ऋग्वेद में शीर्ष शब्द है, वहाँ अथववेदमे बाहु शब्द है ओर बहाँ यजुर्वेद् ऊरू शब्द 
है, वहाँ अथर्ववेदमें मध्य शब्द है। पहिला ऋग्वेद और अथवंबेद का पाठभेद है। ऋग्वेद एक 
पुरुष का और वर्णन करता है कहता है कि “ सहस्तशीषो पुरुषः सहस्याक्षः सदख्रपात्‌ ! 
अर्थात्‌ एक पुरुष है, जिसके इज़ारों शिर है, हज़ारों आँख हैं. और इज़ारों पेर है। इसमें 
शिर से पैर तक सारे शरीर का दौँचा बतलाया हे और आँखें का भी।व्र्णन कर दिया है। अब 
आप इस प्रकार एक पुतला बनावें, जिसमें शिर हो, आँखें हों और पेर भी छंगे हों ओर 
गौरसे देखें कि इसमें किस बात की कमी है। आपके मालूस हो जायगा कि इसके हाथ 
नहीं हैं। अथववेद का मन्त्र इसी कमी को पूरा करता है। अथवंबेद कहता है कि “ सहखा- 
बाहुः पुरुष: सहस्वाक्षः सहर्रपात्‌ ” अथात्‌ एक पुरुष है, जिसके हज़ारों हाथ हैं, हजारों 
आँखे ६ और हजारों पर हैं। आप इसका भी एक पुतला बनावें ओर देखे कि इस पुतले के 
पास उस पुतले की चीज नहीं है और एक चीज आधिक हे-शिर नहीं है और द्वाथ है, 
अर्थात्‌ शानप्रधान शिर है, परन्तु कर्मप्रधान दवाथ नहीं हैं, अंतः जब तक दोनों एकमें न मिलें 
पूर्णता नहीं है सकती । क्योंकि अकेला ऋग्वेद विना अथर्व के-अकेछा ज्ञान बिना कर्म के- 
अपूर्ण है। इस साहित्यिक छायावाद काब्य के द्वारा वेदों ने केसी अच्छी शिक्षा दी हे | यदि 
इन दोनों मन्त्रों में से एक को भी पुनरुक्त मान लिया जाय, तो जो कमी रहेगी उसकी पूर्ति 
कैसे हो सकेगी ! हसलिये इन में से कोई भी पुनरुक्त नदी है, किन्तु परमात्मा की «'र से 
पाठभेद करके किन्‍्हीं विशेष भावों को सूचित कराने के लिए, दोनों मन्‍्त्रों का प्रकाश किया 
गया है। 

इसी तरह का एक गंभीर, सामाजिक और वैज्ञानिक प्रकाश दूसरे नम्बर के पाठभेद में 
डाला गया है । यजुवद में है कि “ ऊरू तदस्य यद्वैदय : ” अथात्‌ उसकी ऊरू वेश्य है । 
बैदय दे। काम करता है-एक तो इधरउघर आता जाता है, दूसरे पदार्थों को यथायोग्य 
आवश्यकतानुसार पहुँचाता है । यदि वैश्य केवल इधरडंघर दौडता द्वी है और पदार्थों को साथ 
नहीं ले जाता, तो उसका दौड़ना व्यर्थ है । ऊपर जो यजुवैद का पाठ दिया गया है, उसमें वैश्य 
के लिये ऊरू पद आया है। ऊरू शब्द जाँघों का वाचक है। जाँघों के ही बल ते मनुष्य 
इधर का उधर जाता है-। परन्तु आवश्यकतानुप्तार कुछ लेकर ही इधर उधर जाता है, यह बात 
केवल जॉँघों से सूचित नहीं होती। क्‍योंकि जेंधों में यथायोग्य ले जनेबाले भाव का 
दिखानेवाला कोई पदार्थ नहीं है। दूसरी दिक्कत इस उपमा में यह है कि शूद्र के लिए 
भी ( पद्भ्या श्शुद्रो अजायत ” कहा गया है। जंघा और पाद एक ही अंग के दी भाग 
हैं। परन्तु वैश्य और शझूद्र एक ही वंण के दो भाग नहीं है, इसलिए बेव्यवर्ण का पूरा बोच 


(५७६ ) वैदिक सम्पत्ति | 


ऊरू पद से नहीं होता । इसी कमी को पूरा करने के लिए अथवंबेद में “ मध्य तद॒स्य 
यहेद्यः ” कहा गया है| शरीर का मध्य पेट है। पेट मैं आवश्यकतानुसार ग्रथायोग्य पदार्थ 
पहुँचाने की योग्यता है। बही शरीर में यथायोग्य पोषण पहुँचाता है। इसलिए यजुवेंद ऊरू 
के-द्वारा वैश्य का गमनागमन बतलाता है। ओर अयवेवेद मध्य शब्द के द्वारा आवश्यकता- 
नुसार यथायोग्य पदार्थों को पहुँचाना बतलाता हैं। इसके साथ ही ह्वाथ मध्यमाग कहकर 
झूद्रवर्ण से जुदा भी करता है। 
परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि विना जौंधों की सहायता के भी पदार्थ पहुँचाये नहीं जा 
सकते । जँयें पैरों से मिली हुई है। इसलिए: बिना शाद्रोंकी मदद के, विना मज़दूर दर 
को साथ लिए, व्यापार भी नहीं हो सकता।।: ,ज्ष तुक मनुष्य- यजुर्वेद ओर अथवैवेद की 
संयुक्त शिक्षा का पालन न करें-जब तक वेशयवर्ण ,फेट ,सरे लिकर जौंघों तक के गुणों को 
अखि्तियार न करे-तत्र॒ तक कल्याण नहीं हो सकता | इस प्रकार से इन दोनों उदाहरणों 
के द्वारा स्पष्ट हो गया कि जिन मन्‍्त्रों में पाठभेद पाया जाता है, उम्र भेद का कारण अर्थ 
की विशेषता ही है। क्योंकि प्रत्येक शब्द अपना कुछ अछग भर्थ रखता है और पाठमेद में 
शब्दभेद होता ही है, इसलिए पाठभदवाले मन्त्र पुनरक्त नहीं हैं, प्रत्युत वे विशेष 
आवश्यक उपदेश के लिए. ही कहे गये है। 
यहाँ तक भाषापुनरुक्ति का वणन &आ, अब अर्थपुनरुक्ति पर विचार करते हैं। अर्थ- 
पुरयक्ति का तात्पर्य इतना ही है कि यदि शब्द दूसरे हो अर्थात्‌ मंत्र दूसरे हों और उनका 
अर्थ एक ही हो तो वह भी पुनरुक्ति ही है| यद्यपि ऊपर के देखने से यह बात सत्य मालूम 
होती है, परन्तु वाघ्तव में पाठभेद के समान ही यह शोका भी कुछ मूल्य नहीं रखती । क्योंकि 
जितने मंत्र एक ही प्रकार का भाव व्यक्त करने के लिए आते है, उनमें शब्दों का भेद होता 
ही है और शब्द अपना धातुज अर्थ रखते ही हैं, इसलिए एक ही प्रकार के अर्थ में भी 
भावान्तर हो जाता है । इस भावान्तर का एक नमूना यहाँ उद्धृत करते हैं। 
प्रियं मा ऋुणु दवेषु प्रिय राजसु मा कृणु । 
प्रियं सबैस्य पहयत उत शूद्रे उतायये ॥ अथर्ववेद (१९।६ २।१) 
रुचे नो धेहि ब्राद्मणेषु रुच राजसु नस्कृधि । 
रुच विश्येषु शुद्रेषु मयि धेष्टि रुचा रुचम्‌ । ( यजुर्वेद १८४८ ) 
अर्थात्‌ हे परमेश्वर | मुझको ब्राक्षणँ में प्रिय, क्षत्रियों में प्रिय कीनिये ओर 
वैश्य तथा झूद्र आदि सप्रम प्रिय किनिये। हे परमेश्वर | हमारी ब्राह्मणें। मे रुचि हो, 
क्षत्रियों में दचि हो और वैश्यों तथा झूद्रादि सर्रों में रचि हो । इन दोनों मंत्रों में एक ही 
भाव है | पहिले में सब् लोगों में प्रिय होने की प्रायना है ओर दूधरे में सब छोगों में 
राचिे रखने की प्राथना है। दोनों में' उररी दृष्टि से भावों की समानत्रा पाई जाती है और 
दोनों में एक दूसरे के प्रति प्रेम और रुचि रखने की प्राथेना है, परन्तु दोनों विना एक दूसरे 
के अधूरे हैं। अथवंवेद का मंत्र कहता है कि मुझको सब्रमें प्रिय कीजिये। सब प्रिय 
वही हो सकता है, जो सन्को प्रिय समझता हो, परन्तु मंत्र में यह भाव नहीं है। मंत्र में 
इतना ही है कि मेरा सब प्यार करें, किन्तु यह नहीं है कि मैं सबका प्यार फन ओइ सब 
मेरा प्यार करें | जब तक परत्पर एक दूधरे के प्यार क रने की विधि न हो तब तक प्यार की 


ऋषि, देवता, छन्‍्द ओर सर्वर | | (५७७ ) 


विधि पूर्ण नहीं हो सकती । पर वेद पूर्ण शिक्षा देते हैं, इसलिए यजुबेद में कह्दा गया है कि 
मेरी रुचि पबमें हो। दोनों मंत्री का यइ भाव हुआ कि सबमें मरी रुचि हो और सब मरा 
प्यार करें । इस तरह से एक ही भाव के मंत्रों में भी शब्दभेद के कारण भावान्तर विद्यमान 
है और वह भावान्तर बहुत कमी को पूरा कर रहा है | 


यहाँ तक हमने चार प्रकार की पुनरुक्तियों का विस्तृत वणन करके दिखलाया कि ये पुन- 
रक्तियाँ यथार्थ में पुनरुक्तियोँ नहीं हैं, प्रत्युत उसी तरह आवश्यक हैं, जिस प्रकार पाणिनि के 
४ बहुले छन्दति ? और सन्ध्या के आचमन के मंत्र हैं। भिन्न भिन्न अथों के कारण भिन्न भिन्न 
भाव प्रकट करने के लिए जो मंत्र बार बार आते हैं, वे पुनरुक्त नहीं हैं। वे आध्यात्मिक, आधि- 
देवेक और आधिभोतिक अर्थों के कारण ही भिन्न भिन्न स्थानों में भिन्न भिन्न »र्थ रखते हैं । 
इसी तरह वे भी पुनदक्त नहीं हें, जो वेदपाठ के कारण भार बार आते हैँ अथवा एक ही अथे 
में मिन्न भाव की सूचना देते हैँ । किन्तु पुनरक्त वही ह जो मंत्र के मंत्र युक्त के सूक्त ओर 
अध्याय के अध्वाय बार बार एक द्वी वेद के कई स्थानों में या एक वेंद से दुसरे वेदों में विषय- 
प्रतिपादन की सुविधा ओर यशज्ञयाग में अनुकूलता उत्पन्न करने के लिए शाखाप्रचारकों की 
ओर से डाले गये हैं| इसके अतिरिक्त और किसी प्रकार की पुनरक्ति नहीं है। कहने का 
मतलब्न यह कि चार वेदों में खेलिक, परिशिष्ट ओर प्रक्षित भाग को छोड़कर और किसी 
किस्म की अधिकता नहीं है । वेदों में जिस प्रकार न्‍्यूनता नहीं है, उसी प्रकार अधिकता 
भी नहीं है। परन्तु दृस्तलिखित प्रतियों और छत्री हुई संहिताओं तथा वैदिक साहित्य से 
प्रकट हो रहा है कि वेदों की मंत्रसंख्याओं में अन्तर है। किसी प्रति की मंत्रसंख्या कुछ 
है ओर किसी की कुछ । किन्तु इसका भी कारण वेदों की न्यूनाधिकता नहीं है प्रत्युत कुपढ़ 
लेखकों की अतावधानी दी है | छन्दज्ञान के न होने से ही ऐशा हुआ है। किसी ने मत्र 
के अधंभाग पर ही अड्डू लगा दिये हैं और किसी ने डेढ़ मंत्र पर अछ्छ लगाये ई। इसी 
लिये संख्याओों में न्यूनाधिक्य दिखलाई पड़ता है, परन्तु वास्तव में न्यूनाधिक्य नहीं ह। 
यदि न्यूनाधिक्यता होती, तो पाठ में अन्तर होता-एक बात एक प्रति में होती ओर वहीं बात 
दूसरी प्रति में न होती, किंतु ऐसा नहीं है। इसीलिए संख्यासूचक अज्भों की न्यूनाधिकता 
से भी वेदों में न्‍्यूनाघिकता सिद्ध नहीं होती। तात्पये यह कि अपोरुषेय वेद आदि सृष्टि 
से लेकर आज पयंत ज्यों के त्यों पूर्ण सुप्राप्प है ओर उनकी इयत्ता इस समस्त शाखाभेद 
के वर्णन से स्पष्ट हो रही है । 


ऋषि, देवता, छन्‍्द ओर रघर । 


बैदों की इयतता निर्धारित हो जाने के बाद अब ऋषि, देवता आदि की परीक्षा होनी 
चाहिए । वेदों की पुस्तकों के खोलते ही धबसे प्रथम प्रत्येक यूक्त या अध्याय के छिरे पर 
लिखे हुए ऋषि, देवता, छन्‍्द और स्वर मिलेत है। क्रष ओर देवता आदि के देखने से 
यह प्रश्न सहज ही उपस्थित द् जाता है कि ये क्‍या हैं! इनका क्‍या मतलब है ओर ये 
क्यों लिखे जाते हैं! हम प्रथम खण्ड के अन्त में इन ऋषियों के विषय में कुछ लिख 
आगे हैं। वहाँ हमने बतलाया दे कि यद्यपि पाइ्चात्य विद्वान्‌ इन ऋषियों को अन्त्रों के 
बनानेवांल कहते हैं, परन्तु यह सप्रमाण सिद्ध हे चुक्म..है कि इन वतेमान ऋषियों के पूर्व 
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(५९७८ ) वैदिक सम्पत्ति | 


इन्हीं यूक्तों के दूपरे ऋषि उसी तरह प्रसिद्ध थे, जिस तरह ये हैं। इसलिए ऋषि मंत्रों के 
कर्ता नहीं हे। सकते। वैदिक साहित्य में ये मन्त्रद्रष्टा कहे गये हैं और मन्त्रद्रश्ा का अभि- 
प्राय मन्तरीी का आशय देखनेवाला है। मन्‍्हझ्नों के अंनक आशय होते हैं। इसलिए जब किसी 
ऋषि ने कोई आशय प्रकट किया है और वह आशय वेद की प्रशस्त शिक्षा के अनुकूछ होता 
हुआ विशेषाय का द्योतक समझा गया है, तो उस आशय का वह ऋषि द्रष्टा समझा गया 
है और उस मन्त्र का वही ऋषि हो गया है। यही कारण है कि समय समय पर सूक्तों के 
अनेक आशयों के देखनेवाले अनेक ऋषि हे गये है और भी इंगे। इन्हीं भूत, भविष्य 
और वर्तमान मन्त्रद्र्टा ऋषियों के लिए बेद में कहा गया है कि उन्हीं की बात मानने योग्य 
है, ओराो की नहीं। समय समय पर होनेवाले ऐसे मन्त्रद्रष ऋषियों के नाम तीन प्रकार के 
आते हैं। कुछ ऋषि ऐसे हैं जिनका कुछ नाम है ओर अमुक सूक्त के ऋषि कहलाते हईं, 
पर कुछ ऐसे मी है, जिनका नाम वेद के उसी यूक्त में भी आता है, जिसके वे ऋषि है। 
इसके अतिरिक्त बहुत से ऋषियों के नाम उन्ही यूक्तों में आए हुए देवता के नाम से प्रसिद्ध 
किए गये हैं, जिन सूक्तों के वे ऋषि हैं । 
इन तीन प्रकार के ऋषियों के दो भेद ई-साधारण ओर उत्कृष्ट । जिन ऋषियों के नाम 
नतो मंत्र में ६ और न उस मंत्र के देवता के नाम ही से मिलते है, वे साधारण ऋषि 
हैं। उनके विषय में कुछ विशेष कहने की आवश्यकता नहीं है, परन्तु जिनके नाम मंत्र में 
आते हैं अथवा किसी यूक्त या मत्र के देवता के ही नाम के साथ मिलते हैं, वे उत्कृष्ट है, 
अत; उनकी चरचा करने की आवश्यकता है। हमारा अनुमान है कि ऐसे नामों की ख्याति 
किसी विशेष उत्कृष्ट अर्थाविष्कार के ही कारण हुई है-किसी गूढ विषय के व्यक्त करने के ही 
कारण हुई है| जब किसी ऋषि ने किसी शब्द का या किसी देवतावाले सूक्त के भाव 
का विशेष रूप से दर्शन किया है, तब उस ऋषि का असल नाम लत हो गया है ओर वह 
दाब्द अथवा वह देवता ही उसका नाम दो गया है | जिस प्रकार गिरि, पुरी, अरण्य आदि 
में प्रचार करने से अनेक संन्‍्यासी उसी नाम से गिरी, पुरी, भारती, वन, अरण्य आदि 
नाम के हो गये है, उठती प्रकार अमुर प्रकार की मंत्राथदष्टि की ख्याति से अनेक 
ऋषियों का भी वहीं नाम हो गया है। इस प्रकार के नामों का पता नीचे लिखे 
स्‍्थलें| के देखने से मिलता है। 
ऋग्वेद १०|७३ का ऋषि ध्रुव है ओर देवता राज्ञ; स्तुति हैं। इस सूक्त में छे मंत्र है। 
हों में भद का वर्णन आया है ओर छट्झो मंत्र राजा की स्तुति के हैं। इसी तरह 
ऋग्वेद १० सूक्त १७० का ऋषि विश्वाट्‌ सूर्य है ओर देवता सूर्यों देवता है। इस यूक्त में 
४ मंत्र हैं। चारों में विश्रट्‌ शब्द आता है। मंत्रों में आये हुए शब्दों क कारण ऋषियों 
के नामकरण के ये नमूने हैं। इनके अतिरिक्त ऋग्वेद १० यूक्त १६१ का क्रषि यक्ष्मनाशनः 
प्राजापत्य: है ओर दवता राजयद्षमन्तम्‌ है | इसमें ५ मंत्र हैं। इनमें दीध जीवन ओर आरोग्य 
के लिए प्राथनाएँ हैं | इसी तरइ कऋ० १० सूक्त १५९ का ऋषि शी पोलोमी है ओर 
देवता भी शची पौलोमी है। ऋ० १० यूक्त १४० का ऋषि अमिः पावकः है और देवता भी 
आमभदेवता ही है। कह० १०१२३ का कषि वेन है और देवता भी बेन ही है। ऋग्वद 
१०४८ और ४९ का ऋषि इन्द्रो वेकृण्ठः है और देवता भी इन्द्रो वैकुण्ठः है और ऋग्देद 


ऋषि, देवता, न्‍द और स्वर । (५७९ ) 


१०।१५ का क्षि वागाम्भणी और देवता भी:वागाम्भणी ही है। यूक्तों के देवता के कारण 
ऋषियों के नामकरण के ये नमूने है| दोनों प्रकार के ये नमूने उत्कृष्ट ऋषियों के ही 
हैओर किसी बढ़े आविष्कार के ही कारण वे अपने विषय के नाम से प्रसिद्ध हो गये हैं । 
अथांत्‌ ऋषि और देवता का घनिष्ठ सम्बन्ध होने से ही-विशेष और विशेषश की ऐक्यता 
होने से ही-ये नाम रखे गये हैं| ये ऋषि समय समय पर बदलते रहे हैं ओर नवीन 
नवीन भावों का प्रचार करने के कारण पुराने ऋषियों के स्थान में नवीन ऋषियों के नाम 
प्रयुक्त हुए हैं। सर्वानुक्रमणी १।२ में रिखा है कि--- 
इपेत्वादि खे ब्रहान्त विब्रस्वानपर॒यत्‌ ठतः प्रतिकरमंबिभागेन ब्राद्षणानुसारेग 
ऋषयो बवेदितव्या: । परमेष्ठी प्राज्ापत्यो दशेपूर्णमासमन्त्राणां. ऋषिरदेबा 
वा प्राज्ञापत्या: ॥ 

अथांवू्‌ इषेत्वादि से लेकर खं ब्रह्म पर्यत समस्त यजुबंद को आदि में विवस्वान्‌ ही ने 
देखा | इसके बाद ब्राह्मणग्रन्थों के अनुसार कर्मविभाग के कारण दशपूर्णमास मन्हत्रों का 
परमेष्ठी प्राजापत्य ऋषि माना गया। यहाँ स्पष्ट हो गया कि विवस्वान्‌ को हटाकर कर्म में 
सुविधा बतनेिवालों के नाम ऋषि के स्थान में रख दिये गये हैं। अतएव ऋषि कोई स्थिर 
वस्तु नहीं है । हॉ, ऐतिहासिक इष्टि से उनका बहुत बड़ा महत्व हे। इसीलिए 
वे सूक्तों और मनन्‍्त्रों के आदि में स्मरण किए; जाते हैं। यही थोडा सा ऋषि विषय का 
परिचय है। 

ऋषि के आगे देवता हैँ । देवता के जिषय में सर्वानुक्रमणी में लिखा है कि “या 
तेनोच्यते सा देवता ? अर्थात्‌ मन्त्र में जिस विषय का वर्णन हो, वही विषय उस मन्त्र 
का देवता है । यदि किसी मन्त्र का देवता अमर हो, तो समझना चाहिये कि इस मन्त्र में 
अप्मि का ही वर्णन है। परन्तु अभि शब्द के कई अर्थ द्वोते हैं, इसलिए, अग्नि के विशेषणों तथा 
मन्त्र की अन्य परित्थितियों स जान लेना चाहिये कि यहाँ अमर किस विशेष विषय को दशाता 
है। इसी प्रकार की विशेष अथांत बारीक खूबियों को ढूँढ निकालना ही ऋषि का काम होता है। 
अतएव ऋषि ओर देवता प्रायः आधार-आधिय सम्बन्ध रखते ह ओर इसीलिए इन दोनों 
के नाम भी प्राय; एक ही शब्द से रख लिए जाते हैं | निरुक्त में लिखा हैं कि  यत्कामऋणे- 
येस्‍्यां देवतायामार्थपत्यमिच्छन स्तुर्ति प्रयुकृक्ते तद्बतः स मन्त्रों भबति। ? अर्थात्‌ 
ऋषि लोग जिस अर्थ के प्रकाश करने की कामना करते हुए, जिस देवता का वर्णन करते ईं, 
वही उस मन्त्र का ठेवता होता है। इस वक्ति से स्पट्ट हो रहा है कि किसी मन्त्र का कोई 
देवता निश्चित नहीं है | एक दी मन्त्र से एक, दो अथवा कइ एक भाव निकाले ज्ञा सकत 
हैं और बे सभी माव उस मन्त्र के देवता हो सकते ६। ऐसे ह्वी नवीन यूढ़ भाव निकालते 
के कारण कभी कभी किसी किसी ऋषि का वह्दी नाम भी पड़ जाता है, जो नाम किसी शब्द 
से उस्त मन्त्र के देवता का स्थिर द्वोता है। परन्तु जब्ते देवता विषयक ज्ञान में त्रटि हुई 
तत्र से वैदिक साहित्य में बहुत बड़ी गड़बड़ मच गई है| सर्वानुक्रमणी १।३७ में लिखा है 
कि “श्षत्रस्यथ चतुर्णा ताप्येपाण्डबाधिवासोष्णीषाणि । ? अर्थात्‌ यजु्बेंद अ० १० के मन्त्र के 
« क्षघस्य जराय्व्ति ! मन्त्र का देवता पाण्डय है। मंत्र में क्षत्र शब्द के आने से ही किसी 
बुझकड़ ने पाण्डवों का नाम देवता में लिख दिया ह | राजा लिखने के स्थान में पाण्डव 


(५८० ) .. बैदिक सम्पत्ति। 


राजा नाम हो गया है। हम देखते हैं कि बहुत से देवता ऋषियों के ही नाम से पाये जाते हैं। 
उनमें अधिकांश इसी प्रतार के भ्रम से रक्‍्ले गये हीं तो ताज्जुब नहीं। बात तो 
असल में यह है कि मंत्र का देवता पह्चिचानना ही वेदशता है। यह विद्या विना योग- 
साधन के नहीं आती। इसीलिए, योगशास्त्र में लिखा है कि « स्वाध्यायाविष्टरेबता- 
सम्प्रयोगः ? अर्थात्‌ स्वाध्याय से ही इृष्ट देवता की प्राप्ति होती है। वेदों का जो जितना 
ही बड़ा स्वाध्यायी है, वह देवता का उतना ही ठीक ठीक निर्णय कर सकता है। देवता 
विषय का यही थोड़ा सा निर्णय है । 

छन्द की रचना स्वयं एक काव्य है | छत्द शब्दशुद्धि और संगीत का प्राण है। छन्द के 
सिकझे में जन्न शब्द कस दिया जाता है तब्र वह इघरडघर बहक नहीं सकता। डसका 
उच्चारण ज्यों का त्यों बना रहता है ओर ठन्दताल में जकड़े रहने के कारण तृत्य का प्रधान 
अंग हो जाता है ओर संगीतशास्त्र में अपना विशेष स्थान प्राप्त कर लेता है। इतके अति- 
रिक्त छन्दोबद्ध विषयों की स्थिति स्मरण में बहुत शीघ्र ओर देरतक रहनेवाढी होती दै। 
परमेश्वर को वेदों की शब्दशुद्धि, संगीत और विष्यस्मृति को कायम रखना मंजूर है, इसी 
लिए, शायद कुछ भाग को छाड़कर देष चारें वेद हन्दोबद्ध ही हैं। परन्तु वेदिक हन्दों का 
शान लोगों को ब्रिलकुल ही न्दी है। छन्दों का ठीक ठीक ज्ञान न होने से ही मंज्ों की संख्या 
में गोलमाल हुआ है। यजुर्वेद का पश्छि मन्त्र एक ही कहलाता है, परन्तु उपमें दो मन्त्र 
भिन्न भिन्न ठन्दों के मिले हुए हैं। स्मरण रखने के लिए दाने छन्दों के नाप लिए हुए हैं 
और दोनों को पए्रथक्‌ करने के लिए बीच में *र? अक्षर लिखा हुआ है। इमारा अनुमान 
हैं कि और भी बहुत से मन्त्रों में ऐसा ही गोलमाल है । 

- वेदों के छंद बड़े विचित्र हैं। प्रायः ऋणग्द के मेंत्र जब पदपाठ अथोत्‌ संधिविच्छेद 
से पढ़े जाते हैं, तो शुद्ध प्रतीत होते हैं, पर जत्र ज्यों के त्यों संधि सहित पढ़े बाते हैं, तो 
घट बढ़ जाते हैं | इसी तरद यजुर्वेद अध्याय ४० के स पर्यगाब्छुक्र० वाले मंत्र का अन्तिम 
चरण बढ़ा हुआ दिखता है, पर वह जिस छंद का है उस छंद के हिसाच से ठीक है। 
यजुर्बेद के छंद छोटे बड़े हर प्रकार के हैं। सबंस छोटा छंद २२ अक्षर का है, जिसको 
ब्रिराट्गायत्री कहते हैं ओर सबसे बड़ा छंद स्वराड्कृतिः है जो १०६ अक्षर का है। मध्यम 
दर्जे के अनेकों छंद है, जो क्रम से चार चार अक्षर बढ़ाते हुए २२ से १०६ तक पहुँचते हैं । 
सर्वानुक्रमणीकार ने आरंभ में ही कह है कि “ यजुषामनियताक्षरत्वादेतेषां छन्‍्दो न 
विद्यते ! अथांत्‌ यजुम॑न्त्रों के अक्षर नियत न होने हे उनमें छंदत्व नहीं है, परंतु जब हम 
चार चार अक्षरों की वृद्धि का क्रम देखते है, तत्र यही प्रतीत होता है कि दीर्घ बृत्तों की 
बनावट भी मर्यादित ही है। यह बात अलग है कि फारसी की बहरतवोलों की तरह हम 
दीघ इूत्तों को गाने में प्रयुक्त न कर सर्कें, पर उनका अभयादित नहीं कह्ट सकते। कहने का 
मतलब यह कि वेदों के छेरों की रचना के अनेकों विशेष नियम हैं। उन नियमों में ए+ 
यह नियम बड़ा प्रसिद्ध है कि वेद के छंद मात्रिक नहीं हैं, उनकी गिनती अक्षरों से 
कश्षकी जाती है। इसलिए वे एक नियम लाइन के अगछ बगल चलते हैं। छंद की 
छाया दिखती है, रूप नहीं। पाठ से छाया और गीत से रूप दिखता है | इस प्रकार से 
वैदिक छेद स्वये एक उत्कृष्ट काव्य की तरह रचे गये हईैं। यही छंदों का थोड़ा सा 
विवरण हैं। 


ऋषि, देवता, छन्‍द्‌ ओर स्वर । (५८१) 


छंदों के आगे स्वर हैं। स्वरों का वर्णन यज्ञ प्रकरण में हो चुका है। वहाँ अच्छी 
तरह दिखला दिया गया है कि स्वर अपन कोशल से किस प्रकार अथ को पुष्ठ करते हं। 
यहँ फिर भी प्रकरणवश उसी को दोहराये देते हैं। याशवल्क्यशिक्षा में लिखा है कि- 


उच्चेनिंषादगांधारी नीचेऋषभधेवती | 
शेषास्तु स्वरिता ज्ेयाः पदूजमध्यमपम्नमाः ॥ 


अर्थात्‌ गांधार ओर निषाद को उदात्त, ऋषभ और धेवत को अनुदात्त ओर षड्ज, 
मध्यम और पंचम को स्त्ररित कहते हैं। इन ख्वरें। के विषय में लिखा है कि-- 


मन्‍्त्रो ह्वीनः स्थरतो बर्णतों वा मिथ्या प्रयुक्तो न तमथमाह | 

स वाग्वजझ्ो यजमान हिनस्ति यथन्द्रशत्रः स्व॒रताउपराधात्‌ ॥ 
अर्थाव्‌ जो मन्त्र यज्ञ में म्वर और वर्णदीन मिथ्या उच्चरित होते है, उनका अर्थ ज्ञात 
नहीं होता और अश्ुद्ध उच्चारण अनथ होकर यजमान के नाश का कारण होता है, जेसे स्वर 
की भूल से इम्द्रशत्रः का भाव इन्द्रस्य शत्र; हो जाता है। इस विषय को इस प्रकार समझना 
चाहिये कि एक ही समय में एक हाख्स के पास एक भिखारी और एक महाजन आया | 
दोनों को उतत आदमी से मॉगना है। एक को भीख मॉँगना है ओर दूसरे को तकाज के 
तौर पर कर्ज वसूल करना है। दोनों ही एक ही शब्दद्वारा मौंगत हैं। वह शब्द है दीजिए । 
मिखारी इस शब्द को प्रार्थना के स्वरों में लपेटकर बोल रहा है ओर महाजन उसी शब्द 
को दर्प के स्व॒रों में लपेटकर बोल रहा है। कानों में एक शब्द से करुणा प्रकट हो रही है, 
दूमरे से दर्ष और क्रोघ का संचार हो रद्दा है। यद्यपि दोनो के बोलने में तीन ही अक्षर 
( दीजिए ) उच्चरित हो रह ह, पर स्वर्स का फेर अर्थ को इतना बदले हुए है कि ज़मीन 
आसमान का अन्तर हुआ जाता है। दोनों के ख्वरों में केसे फर्क हुआ ! यदि यह जानना 
हो तो सरझ्जी में भिखारी की याचना के स्वर ओर मंशबन के तक़ाज़ेवाले स्वरों की निकालिए, 
तुरन्त मालूम हो जायगा कि दोनों का सारिगसम अछग अलग है। इस नमूने से स्वर्त की 
खूबी समझ में आ जाती है। यह खूत्री सिवा बेदों के और दुनिया की किसी लिपि में नहीं 
है । कोई नाटककार जब किसी राजा से द्वारपाल के लिए. हुकूमत के शब्दों में हुक्म दिल- 
वाता है, तो लिखता है कि राजा ने द्वारपाल से कहा द्वारपार | (ज़रा कड़ी आवाज्ञ 
से )। यहाँ नाटककार को कोश्टक में 'ज़रा कड़ी आवाज़ से! इतना बढ़कर लिखना पड़ता है, 
पर यदि वह स्वर लिपि के साथ ही साथ लिखता, तो कोष्टक की इवारत लिखने की आव- 
इयकता न होती । आजकल सन्चीतलिपि जिसको अगरेज़ी में नोटेशन कहते हैं, प्रचलित 
हो रही है। जिन्होंने उस पर ध्यान दिया है, वे सहज ही स्वरलिपि और स्वर अर्थ का 
रहस्य समझ सकते हैं। वेदों के स्वर इसी तरह अपने शब्द का अर्थ निश्चित रखते है। 
इस प्रकार हमने यहाँ तक ऋषि, देवता, छन्‍्द और ख्वरों का थोड़ा सा वणन करके दिख- 
लाया, जितसे स्पष्ट हो रह है कि उक्त चार चीज़ों में ऋषि, देवता, और स्वर अस्थिर ई 
और छन्द ह्थिर हैं। अर्थात्‌ ऋषि, देवता और स्वर आवश्यकता पड़ने पर बदले जा सकते 
हैं..अनेकों बार बदले जा चुडे हैं ओर छन्द ज्यों के वो बने हैं। इसलिए इन चारों चीजों 
में केवल ठन्द ही स्थिर हैं। शेष ऋषि, देवता ओर स्वर अर्थानुसार प्रायः बदलते रहते 
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हैं, इसलिए. वे अस्थिर हैं| परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि वेदों का स्वाध्याय करनेवालों 
के लिए, ऋषि, देवता, छन्‍द ओर स्वरों का शान अत्यंत आवश्यक है । 
मण्डल, अध्याय ओर सूक्त आदि । 

ऋषि, देवता आदि के आगे बढ़ते ही मंत्रों पर दृष्टि पड़ती है ओर दिखलाई पड़ता हैं 
कि थोड़े थोड़े मंत्र एक एक सूक्त अथवा अध्याय में और अनेक सूक्त अनेक मण्डल में 
ग्रथित हैं | इम शाखाप्रकरण में लिख आये हैं कि यह काम आदिशाखा प्रचारकों ने ही किया 
है। इसी सम्पादित समूह को मूलसंहिता कहा गया है| इस सम्पादन में कुछ अपौरुषेय 
है ओर कुछ पोर्षेयता सम्मिल्ति है। सम्यादनक्रम का शान परमेश्वरने ही दिया है, 
इसलिए. अनेक सूक्त ऐसे हैं, जो बनेबनाये आदि से ही चले आ रहे हैं। ऋग्वेद मण्डल 
एक के 'बुज़न जीरदानुम्‌! अन्तवाले, मण्डल दो के 'विदर्थेषु सुंवीरा:' अन्तवाले, मण्डल 
तीन के “ सज्ितं घनानाम्‌ * अन्तवाले और मण्डल चार के “ रथ्यः सदासा ? अन्‍्तवाले 
यूक्तों का क्रम किसी ऋषि का दिया हुआ नहीं है। इन सेकड़ों सूक्ताीं के अन्त का मन्त्र 
एक दी एक वाक्य से समाप्त होता है, इसंसे शात होता है कि जिसने इन मन्‍्त्रों की 
रचना की है, उसी ने उन सूक्तो.की भी रचना की है, जिनके अन्त में एक ही समान वाक्य 
भांते हैं। इसी प्रकार मण्डल दसका ५८ वो यूक्त है। इस सूक्त के प्रत्येक मन्त्र में ' मनो 
जगाम दूरकम्‌ ” ओर “ क्षयाय जीवसे ” पद आते है| इसी तरह  इन्द्रस्येन्दो पारिखत्र ! 
और * स जनास इन्द्रः ? वाले यूक्त भी आदि से ही बने हुए चले आ रहे हैं| इन समस्त 
यूक्तों को किसी शाखा बनानेवाले ने नहीं बनाया, प्रत्युत ये सूक्त आदि काल दी से एक में 
सुबद्ध) चले आ रहे है। हाँ, शाखाप्रचारक ने इनकों अपनी मरजी से अमुक मण्डल के 
अमुक स्थान में रक्खा है | परन्तु दूसरी प्रकार के सूक्तों को शाखाकार ने ही अपनी मरज़ी 
से मन्‍्त्रों को सूक्तरूप में और सूक्तों को मण्डलरूप में ग्रथित किया है | इस ब्रात का सुन्दर 
नमूना “ कस्मे देवाय दृथषिषा विधेम ? यूक्त में दिखलाई पड़ता है। यह यूक्त ऋखेद १०। 
१२१ में है इस सूक्त में १० मन्त्र थे। परन्तु इस समय ९ ही पाय जाते हैं। अन्त का 
दरशवों 'प्रजापते न त्वदेता०' रख दिया गया है। यह मंत्र इस यूक्त का नहीं हैं, क्‍योंकि इसके 
अंत में इविषा विधेम नहीं है। इस यूक्त का १० वॉ मंत्र अथर्व ४।२।८ में चछा गया 
है, जिसमें “इविंषा विधेम! मोजूद है के । निस प्रकार ऋग्वेद के सूक्तों की रचना हुई है, उसी 
प्रकार यजु, साम ओर अथवे वी भी समझना चाहिये । चारों वेदों में ««ये हुए यूक्तों, 
मण्डलों, अध्यायों और आर्चिकों में सभ मंत्र इसी तरह अथित है | इस अंथन में पौरुषेय 
और अपौरुषेय दोनों हाथ समान रूप से विद्यमान हैं | इसलिए सम्मब है कि पौरुषेय 
सम्पादन में त्रुटि हो--मंत्र ओर यूक्त डचित स्थान में न हों---परंतु शेष रचना सुसम्बद्ध 


है, इसमें सदेदह नहीं । 


& आपो वत्सं जनयतीगेभेमग्रे समेरयन तस्योत जायमानस्य 


उल्ब्र आसीद्धिरण्ययः कस्मे देवाय हृविषा विधेम ॥ 
( अथवे ० ४।२|८ ) 


बंद-मन्त्रों के अथ, भाष्य और टीकाएँ। (५८३) 


वेद-मन्त्रों के अर्थ भाष्य ओर टीकाएँ । 


ऋषि, देवता ओर छन्दादि तथा सूक्त, अध्याय भोर मण्डल आदि की आलोचना के बाद 
अब वेदों के अर्थों की--भाष्यों की--बात सामने आती है। क्योंकि अ्थों अ्थांत भाष्यों 
के ही द्वारा जाना जाता है कि वेद में किन किन विषयों का वर्णन है। परंतु अब तक 
जितने वेदों के भाष्य हुए हैं, उन सब में भतभेद है, इसलिए किसी एक भाष्य को प्रामा- 
णिक ओर दूतरे को अप्रामाणिक नहीं कटद्दा जा सकता | हें, प्राचीन शेली---आर्य शेली-- 
और वोदिक होली के अनुसार इतना अवश्य कहा जा सकता है कि सम्पूर्ण वेदों का भाष्य 
करना उचित नहीं है। पुराकाल में कभी चारों वेदों का सम्पूर्ण भाष्य नहीं किया गया था | 
इसका कारण यह नहीं है कि लोगों को भाष्य करना नहीं आता था अथवा सब छोग बेदों 
के श्ञाता ही थे, इसलिए भाष्य करने की आवश्यकता नहीं समझते थे। प्र॒त्युत भाष्य न 
करने का कारण यह था कि वे जश्ञानभण्डार वेद के शान की इयत्ता एक ही मस्तिष्क द्वारा 
निधारित करना वेद का अपमान समझते थे। जिस प्रकार वेद के स्वरूप की इयत्ता निर्धारित 
डै, उसी प्रकार वेद के ज्ञान की इयत्ता निधारित नहीं है । यह ठीक भी है। मनुष्य के शिर 
की इयत्ता हो सकती है कि वह कितना लम्बाचोड़ा है, पर उसके अन्दर जो विचारशक्ति 
है, उसकी हरम्बाई चोड़ाई की इयत्ता निर्धारित नहीं हो सकती । यही हाल वेदों का भी है। 
इसीलिए अगले ज़मान में वेदों का सम्पूर्ण भाष्य नहीं किया गया। किंतु पठनपाठन के 
लिए अथ करने की परिपाटी बताने के लिए ओर मंत्रों में श्रम करने के लिए निरक्त जैसे 
ग्रंथ बना लिए गये थ अथवा ब्राक्षणग्रंर्थों में आये हुए वेदा्थंसूचक प्रकरणों की भौंति छोटे 
छोट पुस्तक रच लिए गये थे, जिनके द्वारा वेदाथ का ज्ञान आर भाष्य की शेली शात रहती थी। 


वेंदमाष्य करने का सन्से प्रथम आरंभ रावण ने किया । उसे वेदों का अर्थ और भाव 
पलटना था, इसलिए. उसे ऐसा करना पड़ा। तभी से भाष्य करने का रिवाज़ हो गया | 
सायणाचाय, उनत्रट, महीधर ओर स्वामी दयानंद सरस्वती तथा योरप के अनेक विद्वानों ने 
वीं का भाध्य कर डाला है। किंतु वेद का पठनपाठन करनेवालों को अबतक इन भाष्यों से 
तशल्ली नहीं हुई | अब भी-इस समय भी-अनेको भाष्य हो रहे हैं और आगे भी होंगे, 
किंतु कमी भी सन्‍्तोष न होगा । इसका कारण यह है कि वेदों के ज्ञान की इयत्ता नहीं 
हो ककती । वेदों में अनेक प्रकार का ज्ञान है। उस ज्ञान की अनेर्कों छोटी बड़ी शाखाएँ 
हैं और उन शाखाओं में अनेक भाव हैं, इसलिए एक या दो आदमी समग्र वेद. के शान- 
समुद्र की थाद नहीं लगा सकते। पुराने जमाने में तो एकएक, दोदो . अथवा दसबीस 
मंत्री का अर्थ बिचार करने ही में बडे बड़े मंत्रदष्टा ऋषि अपनी ज़िंदगी बिता देते थे 
अभो इम बिन ऋषियों और देवताओं का वर्णन कर आये हैं, उस वर्णन से स्पष्ट हो गया 
है कि एक एक सूक्त का ही उत्कृष्ट भाव निकालने में ऋषियों का नाम उक्त सूक्तों के ही नाम 
से रख दिया गया था, जो अबतक क्ायम है ओर अमर है। ऐसी दशा में एकदो 
व्यक्तियों का किया हुआ संपूर्ण वेदभाष्य कैसे पूर्ण समझा जा सकता है ! और कैसे वह 
सवमान्य हो सकता हैं ! अगले समयें में लोग मनोयोग के द्वारा मंत्रा्थ का विचार करते 
थे | योगशास्त्र में लिखा है कि ' स्वाध्यायादिष्टरेवता #प्रयोगः ” अथ्थांतू स्वाध्याय से दृषट 


(९८४ ) बेदिक सम्पात्ति | 


देवता का संप्रयोग होता है। वेदों के पठनपाठन का ही नाम स्वाध्याय है और वेद के 
विषयों को ही देवता कहते हैं। अमुक देवतावाले मंत्रों का दीधकाल तक स्वाध्याय-विचार 
-करने से ही उनका अच्छी तर& प्रयोग हो सकता है। कट्दने का मतलब्न यह कि यथाथ 
वेदा्थ करना-माष्य करना-सरल नहीं है ओर न वह एक दो आदमी से हो सकता है। 


बेद इंश्वरीय शान है। इंश्वरीय मनुष्यों को शिक्षा देने के लिए है। वेदों की 
सभी शिक्षा उपयोगी है। इसलिए वेदों का थोड़ा सा चाहे जो अश लेकर और उसका 
सरलाथ करके लोगों में प्रचार किया जा सकता है। परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि या 
अर्थ चार परीक्षाओं म परीक्षित हो | क्योंकि वेदार्थ की चारों परीक्षाएँ बड़े बड़े प्राचीन 
वेदश ऋषिमुनियो की स्थापित की हुई हैं। सबसे पहिली परीक्षा यह कि वेद का जो 
अथे किया जाग, वह यश में कहीं न कहीं काम देता हो। क्‍्येंकि ऋग्वेद में खुद ही लिखा 
हुआ है कि  यश्लेन वाच पदवीयमानम्‌ * अर्थात्‌ समस्त वेदवाणी यज्ञ के द्वारा ही स्थान 
पाती है। दूसरी परीक्षा यह है कि यह अर्थ बुद्धि के विपरीत न द्ो, किंतु बुद्धि के भनुकूल हो 
क्योंकि कणादमुनि वेशेबिक दर्शन में कहते हैं कि 'बुद्धिपूवों बाक्‌ प्रकृतिर्वेदृ” अर्थात्‌ वेदबाणी 
की प्रकृति बुद्धिपूवंक है । तीसरी परीक्षा यह है कि वह वेदार्थ तर्क से सिद्ध किया गया हो । 
क्योंकि निरक्तकार कहते ६ कि मनुष्यों क प्रश्न करनेपर देवताओं ने कहा कि तक ही ऋष 
है, अतः जो तक॑ से गवेषणा करके अथ निश्चित करेगा, वही वेदार्थ का ऋषि होगा +॥ चोथी 
परीक्षा यह है कि वह अर्थ घातुज हो, भर्थात्‌ वह अर्थ प्रत्येक दाब्द की धातु से निष्पन्न होता 
हो। क्योंकि पतज्ञलिमुनि महाभाष्य में कहते हैं कि “नाम च धातुजमाद निरुक्ते ? 
अर्थात्‌ निरक्तकार धातुज ही अर्थ ग्रदण करते हं। इन चारों परीक्षाओं म सायणाचार्य ने 
प्रायः याशिक अर्थ का अनुकरण किया है और स्वामी दयानंद सरस्वती ने बुढ्णगि, तक और 
घातुज अर्थ का ध्यान रखा है। दोनों भाध्यकारों ने चारों परीक्षाओं का उपयोग नहीं 
किया, तथापि स्वामी दयानेद का हेतु बड़ा पवित्र है। यद्यपि छोंग कहते ईं कि उनसे 
संस्कृत व्याकरण की भूलें हुई हैं ओर उन्होंने वेदमंत्रो का अर्थ भी बदल दिया है, किंतु 
इस बात में कुछ भी दम नहीं है | संस्कृत के व्याकरण की गलतियाँ तो लोगों ने स्वामी 
श्रीशंकराचार्य के भाष्य में भी हूँठ निकाली हैं." और “ चत्वारि बाक परिमिता० * मंत्र 
को यास्‍्काचाय ने निरुक्त में देकर सात सम्प्रदायों द्वारा रचित उसके सात प्रकार के भिन्न 
मिंन्न आयों को मान्य बतलछाया गया है, जिससे बड़े बड़े प्राचीन ऋषि के अर्थों में मी अदला- 
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+ सनुष्या वा ऋषिपषृत्क्रामत्सु देवानब्रवनकोा नः ऋषिभंवतीति। तेभ्य एत 
तर्कऋषिं प्रायच्छन्मंत्राथांबिन्ता भ्यूहम भ्यूढ मू । तस्माद्यदेव किचानूचानो<भ्यूह इत्याष 
तड्धबति॥ (निरुक्त २१२) 

२ छांदोग्योपनिषद्‌ १४६।१ की टीका में “ ऋकृतामनी नात्त मिन्ने ” है। परंतु यह 
पाणिनि के * अचतुर विचतुर ” सूत्र के अनुसार ऋकूसामे! होना चाहिए | इसी तरह छांदोग्य 
८।८।४ में 'गच्छेयातां है, जो “गच्छेतां' होना चाहिए। इसी तरह छांदोग्य ८।१२॥३ के प्रारंभ 
मे * अई मनुष्यपुत्रो जातो जीर्णों मरिष्ये इत्वं प्रकारं ? है | परंतु यहाँ “ मं ” धातु के भविष्य 
काल में परस्मैपदी है, इसलिए “मरिष्ये” के स्थान में 'भरिष्यामि! होना चाहिये। 


इतिहास, पशुहिंसा ओर अइलीलता । (५८५ ) 


बदली पाई जाती है # | ऐसी दशा में स्वामी दयानन्द पर ही आशक्षिप नहीं हो सकता। 
स्वामी दयानंद ने बड़े ही पवित्र उद्देश्य में भाष्य किया है, इसलिए उनकी रैली में 


सायणाचार्य की केवल याशिक शेली मिला देने में ही कुछ प्रचारयोग्य पद्धतियों तैवार हो 
सकती है । 


जब तक स्वामी दयानंद ने बुद्धि, तक ओर धातु के सहारे अर्थ नहीं किया था, तब तक 
लोग वेदों से अनेक ऊल जलूल बातें निकाला करते थे, किंतु उनके आधे प्रणाली से अर्थ करते 
ही वेदों का उज्ज्वल रूप सामने आ गया और वेदों का अन्तरंग प्रकाशित हो डठा तथा इमारे 
सामने आर्वाचीन, मध्यमकाछीन ओर प्राचीन वेदा्थों का नमूना उपस्थित हो गया। इन 
नमूनों में नाना प्रकार की वाते हैं ओर उनमें नाना प्रकार के अन्तर और भेद हैं। परंतु 
हम यहाँ उन समस्त अन्तर और भेदों का वगेन नहीं करना चाहत | €म तो ऐसे समग्र बेद- 
भाष्य को पसंद ही नहीं करते इतीरए वेदें के ऐसे अर्थों पर यहाँ बदंस भी नहीं करना 
चाहते | किंतु कुछ भाष्यकारों के कारण वेदों में इतिहास, पशुहिंसा ओर अश्लीलता का वर्णन 
दिखलाई पड़ता है, जिसको लेकर योरप के बिद्वानें। ने वेदों को नवन और निकृष्ट सिद्ध करने 
की कोशिश की है | इसके कारण वेद की अपीरुषेयता में बद्धा छगने का भय है, इसलिए 
हम यों थोड़ी सी इन विषयें की भी आलोचना करत हैं। 


इतिहास, पशुहिंसा ओर अश्लीलता । 
हम प्रथम खण्ड' में अच्छी तरह सिद्ध कर आये हैं कि वदें में इतिहास स संत्रंध रखने- 
वाली सामग्री नहीं है । जिन ऐतिहासिक नामों, ज्योतिष के चमत्कारो आर भौगोलिक अथवा 
भोगमंक बातों को लेकर लोग वेदों से इतिहास निकालते हैं, वे निस्‍्सत्व हैँ । उनसे इतिहास 
नहीं निकलता | वेदों में आये हुए एतिहासिक नाम तो इतिहास का साथ ही नहीं देते । 
हतिहास निकालनेवाले जानते ही नहीं कि पुराणकाररों ने वेदों के अलझ्ढारों को लेकर और 
उनको ऐतिहासिक रूप देकर पुराणों में केवल अर्थ ही खोल। है, इतिहास नहीं लिखा | 
श्रीमद्धागवत १।४॥२८ में स्पष्ट लिखा हुआ हैं कि--- 
भारतव्यपदेशेन ह्यान्नायाथइच दर्शितः। 
अर्थात्‌ भारतीय इतिहास के मिषर से वेद का अर्थ ही प्रदर्शित किया गया है। जब 
भारतीय लेखक स्वय स्वीकार करते हैं कि इमने पुराणों में इतिहास का रूप देकर केवल वेदों 
के अलझ्टारें। का ही भाव खोला है, तब दूसरों को क्या अधिकार है कि वे मनगढन्त कल्पना 
कर ले कि वेदों का इतिहास पुराणों में विस्तृत किया गया है ? बात तो असल यह है कि 
आधुनिक विद्वानों ने न तो वेदों की शैली को ही समझा है, न पुराणों का तात्पये ही समझा 
है और न यही ढूँढ पाया है कि दोनों का छंत्रंघ क्या है। महाभारत में स्पष्ट लिखा है कि--- 
इतिद्दासपुराणाभ्यां बेदं समुपबृहयेत्‌ । 
अर्थात्‌ इतिहास ओर पुराणों से वेदों का मर्म जाना जाता है। इसका तात्पय यही है 
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# कतमानि तानि पदानि। ऑआँकारों मद्दाव्याह्ृदयर॒च्त्याषम्‌। नामाख्याते 
चोपसर्गनिपाताइचेति वैयाकरणः । मन्त्र: कलपों ब्राक्षणं चतुर्थी व्यावह्ारिकीति 
भैरुक्ताः। सवोणां वाग्वयसां छ्लुद्॒स्य सरीसृपस्‍्य चतुर्थी व्यावद्दारिकीत्येके | पशुषु 
तृणवेषु सृगेष्बात्मनि चेद्मत्य प्रवादा;। अथापि ब्राह्मणं भवति ॥ 


(५८६ ) वैदिक सम्पत्ति । 


कि पुराण! में पद्मतन्त्र की तरह ऐतिहासिक कथाओं को गदकर वेदों के अलंकारों को 
खोला गया है | पर वह वर्णन वास्तविक इतिहास के साथ कुछ भी संबंध नहीं रखता। 
इसलिए यदि वास्तविक इतिशास और पुराण दोनों की तुलनात्मक दृष्टि से वेदों के साथ 
आलोचना की जाय तो इतिहास साथ न देगा । इससे स्पष्ट हो जाता है कि पुराणों का वर्णन 
इतिहास नहीं प्रत्युत अलंकारों का खुलासा है| कहने का मतलब यह कि वेदों में इतिहास 
नहीं है। जिस प्रकार वेदों में इतिहास नहीं है, उसी तरह वेदों में पशुर्िसा भी नहीं है। 
हिंदूसाहित्य के देखने से पता लगता है कि आयों के याशिक इतिहास में भिन्न भिन्न दो 
समय हैं, जिनमें से एक में पश्म॒हिंसा नहीं पाई जाती और दूसरे में पाई जाती है। पहिला 
आदिम काल अर्थात्‌ झुद्ध संहिताकाल है ओर दूसरा रावणकाल से लेकर आधुनिक भाकझण 
और सूत्र काल है। आदिम कार अर्थात्‌ संहिताकाल के यशों में पशुहिंसा और मांध्मद्य का 
सेवन नहीं होता था, पर रावणकाल से इस पार के यश्ों में कहीं कहीं होता था। इम अपने 
इस आरोप की पुष्टि में कुछ प्रमाण उपस्थित करते हैं जो इस प्रकार हैं--- 

(१) वेदों में यश्ञ के लिये जितने झब्द आये हैं, उनमें से किसी के भी अर्थ से पशुवध 
अथवा हिंसा यूचित नहीं होती, प्रत्युत अध्वर शब्द से अ्डसा ही सूचित होती है। ध्वर शब्द 
का अर्थ हिंसा है ओर अध्वर का अर्दिसा । अ्दिसा के ही हिए. यशों में अध्बयु की नियुक्ति 
होती है। यह यश में कायिक, वाचिक ओर मानसिक किसी क्रिस््म की हिंसा नहीं हाने 
देता | यहाँ तक कि ज्ञेटेछोंटे की्टों को भी अम्नि में जलने से बचाता है। इसीलिए, वेदी में 
दो तीन परिलाएँ बनाई जाती ई ओर उनमें पानी भर दिबा जाता है। 

(२) यजों में जिस गो का वध बतलाया जाता है, वेदों में उसके कई नाम हैं। उन 
नामों में एक नाम अध्न्या भी है। अध्य्या का अर्थ * किसी सूरत में मी न मारने योग्य ? है। 
यदि गो यज्ञ में वध्य होती, तो उसका नाम इस प्रकार का न होता । वह यश के लिए वध्य 
समझी जाती, परन्तु ऐसी गुंगायश नहीं रक्खी गई । 

(३) वेदों में स्पष्ट उछछेख है कि मांव जलानवाली अप्मि यशों मै न॒प्रयुक्त होने पावे । 
मांस जलानेवाली अम्नि बहुत करके चितामि ही होती है। जत्न वेदों में चिता की अप्मि 
तक को यश्ों में लाने का निषेध है, तत्र मनुष्यमांत अथवा पशुमांस से यश करने की 
केसे आशा हो सकती है ! वेद में स्पष्ट लिखा हुआ है कि-- 

क्रव्यादमप्नि प्र द्विणोमि दूर यमराज्षो गच्छतु रिप्रवाहः । 
इद्दैयायमितरो ज्ातबेदा देवेभ्यों हृव्य वहतु प्रजान]्‌ु॥  (ऋ० १०।१६॥९) 
यो अप्निः क्रव्यातू प्रविवेश नो ग्रृहमिम परयन्नितरं जातवेद्सम्‌ । 
त॑ दरामि पित्यज्ञाय दूरं स धर्मम्िन्वात्‌ परमे सघस्थे ॥ (अथर्व० १२२७) 
अर्थात्‌ मै मांत खानेवाली अभि को दूर करता हूँ। थह पाप दोनेवाली है, इसलिए 
वह यमराज के घर नावे । यहाँ दूसरी ही अप्रि जो सब्नकी चलानी हुई ओर देवों के लिए. हि 
ढोनेवाली है, उसे रखता हैँ। जो मांध्रमक्षक अग्नि तुम छोगों के घरों में प्रवेश करती है, 
उसको .पितृयश के लिए, दूर करता हैँ । तुम्हारे घरों में दूसरी ही अग्नि को देखना चाहता 
हूँ, वही उत्तम स्थानों में धर्म को प्रात हो। इस प्रकार से इन दोनों मंत्री में बतलाया 
गया कि भांठ जलछानेवादी अग्नि न तो देवयशों में रह सकती है और न पितृयशों में । 


इतिहास, पशुदिंसा ओर अइलीछता | (५८७ ) 


क्योंकि दोनें यश घर में ही होते हैं। यहाँ मांस जलानेवाली अप्नि को घर से दूर हटाने का 
उपदेश है अतः मालूम हुआ कि मृतकसंस्कार के लिए ही उसे घर से दूर यमराज्य में 
भेज रहे हैं « । मूल संहिताओं के इन मौलिक प्रमाों से पाया जाता है कि वेदों के अनु- 
सार यशों में हिंसा और गोवधादि नहीं हो सकता। यहाँ तक कि मांछ जलानेवाली अप्नि 
भी यज्ञों में नहीं लाई जा सकती | जब वेदिक यश मांध ओर हिंसा से इतना परहेज़ करते 
हैं और इन बातों से इतना दूर भागते है, तब यही छिद्ध होता है कि आदिम काछ में- 
संहिताकाल में-मांसयश नहीं होते थ | 
(४ ) संहिताकाल में मांतयजश्ञ न होने का सबसे बडा कारण आयों का हिंसा से डरना 
है। थजुर्वेद में इस प्रकार के वचनांश मिलते हैं, जिनसे सूचित होता है कि वे पश्चुओं को 
पालते थ, न कि उनकी हिंसा करते थे | 
पशूनू पाहि, गां मा हिंसीः, अजां मा हिंसीः, 
अविं मा हिंसी:, इम मा हिंसीद्विपाद पशु, 
भा हिंसीरेकशर्फ पशु, मा हिंस्‍्यात्‌ सबोभूतानि । 
अथांव्‌ पश्चओं की रक्षा करो, गाय को मत मारो, बकरी को मत मारो, भेड़ को मत 
मारो, इस मनुष्य आर द्विपद पक्षियों को मत मारो, एक खुरबाले घोड़, गंध को मत मारो 
ओर किसी भी प्राणी को मत मारो | यहाँ पर किसी भी पशुपक्षी के मारने की आशा नहीं 
है । इतना ही नहीं प्रत्युत स्पट लिखा है कि--- 
एतद वा उ स्वादीयो यद्धिगव क्षीरं 
वा मांस वा तदव नाइनीयात्‌ ॥ ( भथव० ९|३।९ ) 
अर्थात्‌ गाय का यह क्षीर, दधि और घृत ही खानियोग्य है, मांध नहीं। ऋग्वेद में 
लिखा है कि-- 
यः पोरुषेयेण क्रविषा समड़क्ते यो अइृव्येन पशुना यातुधानः 
यो अध्न्याया: भरति क्षीरमग्ने तेषां शीषाणि दरसापि बृहच ॥ 
(१६० ८|४)१८ ) 
अर्थात्‌ जो राक्ष6 मनुष्य का, घोड़े का ओर गाय का मांस खाता हो तथा दूध की चोरी 
करता हो, उसके शिर को कुचल देना चाहिये | अथवंबेद में लिखा है कि-- 
यथा मां यथा सुरा यथाक्षा परिदेवने । 
यथा पुंसा वृषण्यते स्लिय नि हन्यते मनः ॥ 
अर्थात्‌ मांसाहारी, शराब पीनेवाला ओर व्यमभिचारी एक समान ही मार डालने योग्य 
है। इन प्रमाणों से सूचित होता है कि वेदों में पशुओं के मारने और उनका मांस खाने की 
सख्त मनाई है। वैदिक आये छोग न तो मांठ ही खाते थे और न पश्चुओं को ही मारते 
थे | वैदिक काल में मनुष्य मांत नहीं खाता था ओर न वेदिक काल अथोत्‌ मनुष्योत्पत्तिकाल 
)२ इस मंत्र का ऋगेद १० | १६॥। १० में * ते हरामि पितृयशाय देव? पाठभद है। 
दोनें में परस्पर देव और “ दूरं का भेद है। ये दोनों शब्द दो प्रकार के पितृय्शों को सूचित 
कराते हैं। एक सृतकसंस्कार और दूसरा पितृभाद्ध | घर से बाहर दूरवाढ्ा पितृयश मृतकर्ंस्कार 
है। और घर के अन्दरवालढ पितृयश भाद्ध है, जो नित्य किया णाता है। 


(५८८ ) बेदिक सम्पत्ति | 


में मनुप्य की प्रवृत्ति ही मांत की ओर थी | क्योंकि मांस में न तो कोई स्वाद ही है और न 
उसको देखकर मनुष्य की रुचि ही हो सकती हं। इसलिए मनुष्य आदिम काल मे-वेदिक काल 
में-मांगाहारी न था। मांगाहारी प्राणियों के साथ मनुष्य की समता ही नहीं है। यह बात 
निम्नलिखित कारणों से स्पष्ट होती है--- 

(१) जितने प्राणी मांसाहारी है सब जीभ से पानी पीते हैं। (२) जितने प्राणी मांगाद्वारी 
हैं, सच अधरे में देखते हैं। (३) जितने प्राणी मांताहारी हैं, सबके शरीर से पसीना नहीं 
आता । (४ ) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सन्न मैथुन के समय्र जुड़ जाते हैं। (५ ) जितने 
प्राणी मासाहारी है, सबके बच्चों की ऑखे पेदा होने के समय बन्द रहता हैं। (६ ) जितने 
प्राणी मांसाहारी हैं, सबके दाँत नुकीले और चुभनेवाले होते हैं। (७) जितने प्राणी मांणहारी 
हैं, सच की आते शरीर के परिमाण से बड़ी होती हैं। (८) जितने प्राणी मांताहारी हैं, सब 
का मेंदा बड़ा होता हैं। ( ९ ) जितने प्राणी मांसाहारी हैं, सब डरते हैं और ( ९०) जितने 
प्राणी मांसाहारी हैं, सब भयानक बनावट के होते हैं। किंतु घास >ऐर फलफूल खानेवालों में ये 
एक भी लक्षण नहीं पाये जाते। मनुष्य में भी ये लक्षण नहीं पाये नाते। इससे ज्ञात द्वोता 
है कि मनुष्य स्वभाव से मांस खनेवाढा नहीं है। उसका मांस का खाना अस्वाभाविक है 
और बाद का ह किंतु वेद आदिम कालीन हैं, इसलिए वेदों में पशुवध ओर मांसाहार की विधि 
नहीं हो सकती और न संहिताकाल में मांसयज्ों का ही विधान हो सकता हैं। आदिम काल 
में मांसवरों के न होने के कई एक ऐतिहासिक प्रमाण भी उपस्थित ईं। यहाँ हम उनका 
भी वर्णन कर देना उचित समझते ह। 

(५ ) दम लिख आये हैं कि रावणादि ने मांउ्यज्ञ प्रचालित कर दिया था और उमका 
अनाये म्लेच्छा में खूब प्रचार था। द्ेमाद्वि-रामायण में लिखा है कि पूर्वसमय् में अनाय॑ 
म्लेच्छों के संसग से पतित हुआ पबंतक नामी ब्राह्मण मस्त्‌ राजा के पुत्र बसु राजा का सहपाठी 
होकर अन्त में उसका उपाध्याय हो गया। उत्तकी दीघकालीन सज्भति से वसु गाज्ा भी 
आसुर प्रवृत्तिवाला हो गया और भीतर ही भीतर ऋषियों से द्वेष रखने लगा। परन्तु ऋषियों 
की यह बात शात न थी कि राजा वसु आसुर प्रशृत्तिवाछा है ओर हम लोगों को पसन्द 
नहीं कस्ता । मत्स्यपुराण अध्याय १४३ में, वायुपुराण में ओर महाभारत शांतिपवे अध्याय 
३३६ में लिखा है कि इसी समय देवताओं ओर ऋषियों के बीच “अज' शब्द के अथ पर बिवाद 
हुआ। देवता कदत थे अज इाब्द का अर्थ बकरा है, इसलिए, पशुमांत से यश कस्ना 
चाहिए और ऋषि कहते थे कि अज्ञ शब्द का अर्थ बीज है, इसलिए केवल अन्न से ही यश 
करना चाहिये । दोनें ने निश्चय किया कि राजा बसु जो अर्थ निश्चित करें, वही हम छोगें 
को मानना चाहिए । तदनुसार दोनोने राजा बसु के पास आकर करा कि महाराज | बताइये 
कि यशों को पशुमांस से करना चाहिए या अब्न से | राजा वसु ने प्रश्न तो सुन 'हिया, पर 
केवल इतने ही प्रभ से यह ज्ञात न कर सका कि दोनों दलों में से किसका क्‍या पक्ष है। 

अन्दर से तो राजा वसु ऋषियों को इराना चाहता था, इसलिए, उसने पूछा कि “ करय वे 
को मतः पक्षों अ्रत सत्य द्विजोत्तमाः ( महाभारत शांतिपर्व ३३७१२ ) अर्थात्‌ हे देव- 
पिंयो ! आप सत्य सत्य बतलाइये कि, किसका क्या पक्ष है| इस प्रइन को सुनकर क़पयों ने 
कूद कि-- 


इतिद्दात, पशुहिंता और अइलछीछता । (५८९ ) 


धान्येयेष्टव्यमित्येब पक्षो5स्माक नराधिप । 
देवानां तु पशुपक्षो मता राजन्धद्रत्रः नः॥ ( मह्दा० शां० ३३७१३ ) 
अर्थात्‌ इमारा यह पक्ष है कि धान्‍्य ही से यज्ञ करना चाहिये ओर देवताओं का यह पक्ष 
है कि पशुमांत से ही यश्ञ करना चाहिये, इसलिए है राजन्‌ | इस विषय में आप अपना मत 
प्रकट कीजिये । श्सके आगे लिखा है कि--- 
देवानां तु मतं जात्वा बसुना पक्षसंश्रयात्‌ । 
छागनाजन यष्टव्यमेवमुक्त त्चस्तदा ॥ (महा० शां० ३३७।१४ ) 
अर्थात्‌ देवताओं का मत मातम करके राजा बसु ने कह् कि अज-छाग-ही से यज्ञ 
करना चाहिये । शजा वसु के इस फेसले से ऋषियों का पक्ष गिर गया ओर उसी दिन से पश्चु- 
यश होने छगे और यज्ञा में मरांध का होम होने लगा | परन्तु इस फेसले के पहिले पशुमांध 
से यज्ञ नहीं होते थ। इसके पहिले खुद राजा बसु ने द्वी यश किया था, किन्तु उस यज्ञ में 
पशुवध नहीं हुआ था । इसी कथा में लिखा है कि ' न तत्र पशुघातो$भूत्‌ स राजेरत्थि- 
तो5भवत्‌ ( महा० शां० ३३६।१० ) अर्थात्‌ उस यश में पश्मुघात नहीं हुआ था। इस 
वर्णन, से पाया जाता है कि एक समय था, जब पश्चमांत से यश् नहीं होते थे। हमारी 
यह बात इसी कथा के अगले भाग से अच्छी तरह पुष्ट होती है । मश० शां० अध्याय ३४०, 
छोक ८२ से ९३ तक के ढेख का सार यह है कि--- 
इद कृतयुग नाम काल? श्रेष्ठः प्रवर्तितः । 
अहिंस्या यज्ञपशवों युगेडस्मिन्नतद्न्यथा ॥ 
चतुष्पात्सकलो धर्मा भविष्यत्यत्र वे सुराः । 
ततब्रेतायुग नाम त्रयी यत्र भविष्यति ॥ 
प्रोक्षिता यक्षपश्वों वर्ध प्राप्स्यन्ति वें मखे । 
यत्र पादइचतुर्थों वे धमेस्य न भविष्यति ॥ 
अर्थात्‌ यह सत्ययुग है-अष्ठ काल है-इसमें यज्ञ के लिए, पशुद्धिता करनेयोग्य नहीं 
है, क्‍योंकि धर्म चारों कलाओं से परिपूर्ण है | परन्हु इसके आग जेतायुग होगा, उसमें धर्म 
के तीन ही पाद होंगे, इसलिए उसमें यों में पशुवध होगा। इस वर्णन से ज्ञात होता 
है कि पूर्वयुग मे-आदिम काल में-संहिताकाल में-प्मव् नहीं होता था, प्रल्युत उसके 
धाद उत्तरयुग में जब धर्म में हास हुआ तत्र पशुवध होने छगा | 
(६ ) इस पूर्वयुग और उत्तरयुग की बात पर यज्ञ की पूववेदी और उत्तरवेदी स्पष्ट रूप 
से प्रकाश डालती हैं। क्योकि जिन यज्ञों में पशुवध होता हे, उनमें पूर्ववेदी और उत्तरवेदी 
बनाई जाती हैं और पशुवध उत्तरवेदी ही में होता है। पूना कॉलेज के भूतपूर्व प्रिंविपल 
डॉक्टर मार्टिन हाग ने ऐतरेय बाक्षण के भाष्य में आम्ष्टोाममश का एक बहुत ही उत्तम चित्र 
दिया है। उसमें वेदी, मण्डप और ऋषियों क स्थान आदि का विस्तृत चित्रण है। उत् 
चित्रपट के देखने से पता लगता है कि उत्तरवेदी, पूर्ववेदी से बहुत दुर है ओर उत्तरवेदी ही 
के पास बलि पश्चु के बाँधने का यूप है। चित्र में दिखलाया गया है कि होम करने के 
लिए आम पूर्वबेदी से तीन द्वारों में घुमाकार उत्तरवेदी में छाई जाती है ओर उठी वेदी में 
पद्ममांस का होम होता है | इस प्रमाण से स्पष्ट हो रहा है कि पू्ववेरी में अर्थात्‌ आदिम 


(५९० ) बैंदिक सम्पाति । 


कालीन यशवेदी में पशुपांत का होम नहीं होता था, किन्तु उत्तरवेदी अथांत्‌ पश्चाव्‌ कालीन 
बेदी में ही होता है। अतः पद्मगज्ञ संहितांकालिक नहीं है। यह बात बिलकुल ही स्पष्ट शो 
जाती है, जब हम देखते हैं कि उत्तरवेदी शब्द चारों वेदों में नहीं है। उत्तरवेदी शब्द 
यजुवेंद १९।१६ में एकबार आता है, परन्तु हम कात्यायनकृत सर्वानुक्रमणी के प्रमाण 
से लिख आय हैं कि वह भाग ब्राक्षण है, संहिता नहीं। इससे मादू्म हुआ कि उत्तरवदी 
जिसमें पशुवच होता है, वह संहिताकालीन नहीं, प्रत्युत ब्राक्षफक्राठीन है, अत; वेदों में 
पशुयश का वर्णन और विधान नहीं है। 

( ७ ) पशुयशो के संहिताकालिक न होने का बहुत बड़ा प्रमाण तैत्तिरीयसाहित्य में लिखा 
हुआ है। वहाँ लिखा है कि--- 

यहचो5ध्यगीषत ताः पय आहुतयों देवानामभवत्‌। 

ययजू<षि घृताहुतयो यत्सामानि सोमाहुतयो 

यद्थर्वांगिरसोमध्वाहुतयों यद्भाक्षणानि इतिहासान्‌ 

पुराणानि कल्पान्‌ गाथा नाराशंस मेंदाहुतयों 

देवानामभवन । ( तैत्तिरीय प्र० २ अ० ९ मं० २) 

अर्थात्‌ ऋग्वेद का पाठ देवताओं के लिए दूध की आहुतियाँ, यजुर्बेंद का घृत की आहुतियाँ, 

सामवेद का सोम की आहुतियाँ, अथवंवेद का मधु की आहुतियों और ब्राह्मण, इतिहास, 
पुराण, कल्प, गाथा, नाराशंसी आदि का पाठ भेद की आहुतियाँ हैं। यहाँ चारग वेदों का 
सम्बन्ध दूध, खुत, सोमरस और मधु की आहुतियों के साथ बतलाया गया है, किन्तु वेदों के 
अतिरिक्त ब्राह्षण ओर पुराण आदि जितने उत्तरयुगीय शास्त्र हैं, सबका सम्बन्ध मेद अर्थात्‌ 
चर्जी की आहुतियों के साथ बतछाया गया है। हस प्रमाण से बहुत ही अच्छी तरइ प्रमाणित 
हो जाता है कि पशुयश सहिताकालिक नहीं, प्रत्युत तेत्तिरीय अथांत्‌ रात्रणादिकालिक है और 
रावणादि से राजा वसु के पास पहुँचा है तथा ( जैता कि ऊपर कष्ट गया है ) राजा वसु ने 
आरयों में प्रचलित कर दिया है। 

(८ ) परशुहिंणा के उत्तरकालीन होने में बुद्ध मगवान्‌ की सर्वोत्कृष्ट साक्षी है। सुत्तनिषात 
ग्रंथ में लिखा है कि एक बार ब्राक्षणों ने बुद्ध से पूछा कि क्‍या इत समय ब्राक्षण लोग 
सनातनधर्म का पालन करते हैं ! इस पर बुद्ध ने कह कि--- 

अन्नदा बलदा चेता बण्णदा सुखदा तथा 
एतमत्थवर्स अत्वा नास्सुगावों द्निसुते ॥ 

न पादा न विसाणेन नास्सु द्िंसन्ति केनचि | 
गावो एव्यक समाना सोरता कुंभ वृहना ॥ 
ता विदाणे गद्देत्वान राजा सत्थेन घातयि। 

अर्थात्‌ पूवसमय के ब्राह्मण छोग अन्न, बल, कान्ति और सुख की देनेवाली मानकर 
गो की कभी हिंसा नहीं करते थे, परन्तु आज घड़ो दूध देनेवाली, पेर और सींग से न 
मारनेवाली, बकरी के समान सीधी गाय को गोमेथ में मारते हैं। इससे स्पष्ट पाया जाता है 
कि बुद्ध के समय में यह बात अच्छी तरह प्रकट थी कि पूर्वलमय में गो का यज्ञ में वध नहीं 
होता था| चारवाक स्पष्ट ही कहता है कि “ मांध्ानां खादन तदठभिशाचरसमीरितम ' 


इतिहास, पशुहिंसा, ओर अरलीछता। (५९१ ) 
जी 
अर्थाद्‌ बेदों में माँसमक्षण 'निशाचरों का मिलाया हुआ है। इससे यह बात और भी हृठ हो 
जाती है | कि पश्चुवध वेदों में नहीं है, यह हृत्य पीछे से राक्षसों के संसर्ग से आया है। 

(९) यशों मे मांधाडुति ओर मांधह्वर का प्रचार करनेवार्लों की दिन्दूशास्नरों में बहुत 
ही अधिक निंदा की गई दहै। निंदा करते हुए कहा है कि पशुवध नवीन है। मद्ाभारत 
में लिला है कि--- 

भ्रयते हि पुराकल्पे नृणां श्रीद्षिमयो पशुः । 

येनायजन्त यज्वा नः पुण्यछो कपरायणाः ॥ (महा ० अनु० ११५।५६) 

सुर मत्स्यान्मधुमांसमासबं ऋूसरादनम्‌। 

घूतें: प्रबर्तित झ्तनेतद्‌ बदेषु कल्पितम्‌ । 

मानान्मोदाश छोमाश्व छोल्यमेतत्प्रकल्पितम्‌ । (महा० शां० मो० २६५।९-१०) 

अथांव्‌ पूर्वकाल में अन्नपञ्यु से ही याशिक लछोग यश करते थे। मद्य, मांत आदि का प्रचार 

तो लछोभी, छोछ॒ुप और धूतों ने कर दिया है, अतः इसका वेद में कुछ ज़िक्र नहीं है। 
इसी तरह महाभारत अनुशासन पर्व, अध्याय ११५ में लिखा हे कि “न भाग, अम्बरीष, गय, 
आयुनाथ, अरण्य, दिलीप, रघु, पुरु, नहुष, ययाति, नृग, शशबिन्दु, युवानाइव, 
शिथवि, ओऔशीनर, मुचकुन्द, दरिदुचन्द्र, सेनचित्र, सोमक, वृक, रेवत, रंतिदेव, 
बसु, संजय, कृपभरत, राम, अलक, विरूपाइब, निमि, जनक, ऐल, प्रथु, वीरसेन, 
इक्ष्याकु, इंभु, रबेत, सगर, अज, घुंघु, - सुबाहु, क्षुप, मरुत्‌ “ एतेदचान्येट्च 
राजेन्द्र पुरा मांस न भक्षितम्‌ ! अर्थात्‌ उपर्युक्त, समस्त राजाओं तथा अन्य राजाओं ने कभी 
मांस नहीं खाया | इन समस्त प्रमा्ों, पुरातनन आचारों ओर ऐतिहातिक साक्षियों से स्पष्ट 
डै कि मांध्यश वेदकालिक नहीं, प्रत्युत मध्यमकालिन है और रावणादि असुर धूर्तोंके प्रचलित 
किए हुए. है। किन्तु प्रदन यह है कि असुरें ने इन्हं केसे प्रचलित किया १ 

यह तो मारन' हुई बात है कि असुर और राक्षस मांताहारी थे | उपयुक्त राजा बसु के 
इतिहा5 से प्रकट हो रहा है कि असुरों की सोहबत से ही प्रेरित होकर राजा वु ने मांत- 
यश के पक्ष भें अपना मत दिया था और अब शब्द के अर्थों के दी कारण मांसयजश का आरंभ 
हुआ था। क्योकि अज शब्द के दो अर्थ ६-पुराना धान्य ओर बकरा | जिस प्रकार अन्न के दो 
अर्थ हैं, उसी तरह गो, अश्व, मांस, रुचिर, त्वचा आदि शब्दों के भी दो दो तीन तोन अर्थ 
हैं। दृथर्थक शब्दों को लेकर द्वी मांगाह्दारी असुर्से ने पद्मयश का प्रचार कर दिया है। 
घहाँ हम द्वयर्थक शब्दों के कुछ नमूने उद्धत करते ई- 

बेदिक कोष निधण्ठु के देखने से ज्ञात होता दे कि वेद में मेघ को अंद्वि, अर्मा, पर्वत मिरि 
ओर उपल भी कहते ई। परन्तु ये सब शब्द लोक में पहाड़ें के लिए. ही व्यववहार में आते हैं। 
इसी तरह वेद में सागर और समुद्र शब्द अन्तरिक्ष के लिए भी आगे ई, परंतु व्यवद्वार में ये झब्द 
समुद्र के ही लिए आते है। बेद में गावः शब्द किरणों के लिए ओर सुपणे शब्द घोड़े तथा किरणों 
के लिए भी आता है। इस तरह से गो ओर अश्व दोनों शब्द सूयकिरणों के भी वाची माने जाते हैं। 
जो हाल इन शब्दों का है, वही हाल अन्य सेंकढ़ों शब्दों का है। इन अथों के अतिरिक्त वैशानिक 
परिभाषा के कारण भी शब्दों के दो दो अर्थ हो जाते हैं। वेद का 'य॒ न यज्ञमयजन्त देवा ' मंत्र 
प्रसिद्ध है । यास्काचार्य ने इस टुकड़े का अर्थ करते हुए, लिखा है कि यश्षेन यज्ञमयजन्त देवा- 


(५९२ ) वैदिक सम्पत्ति | 


अग्निना आग्निमयजन्त देवा : आग्नि: पशुरासीत्त देबाइलभन्त ? अथात्‌ देबोंने अग्नि से. 
आग्नि को यजन किया, क्योंकि आग्नि हि पथ्चु था, उसी को देवता प्राप्त हुए | यहाँ अग्नि को पशु कहा 
गया है। यही नहीं, किन्तु वायु और सूये को भी पश्च कहा गया है १९। तथा यजुवैद अध्याय 
३१ के 'सप्तास्यासन्‌ परिधयक्धिः सप्त समिधः ऋताः । देवा यद्यज्श तन्‍्वाना अवध्नन्‌ 
पुरुष पशुम्‌' मंत्र में पुर्ष को भी पश्म कहा गया है| इस मंत्र के दो अर्थ ६। पहिचण" 
अर्थ यह है कि रस, रक्त, मांत, अध्यि, मजा, मेद ओर वीये की सात परिधितों बनाकर 
पांच शनिन्द्रिय, पांच कर्मेन्द्रिय, दश प्राय और एक मन की इकोस समिध्राओं को लेकर 
और आत्मारूपी पुरुष पश्यु को वँधकर देवताओं ने शरीरयशञ को फैलाया और दूसरा अर्थ यह 
है कि सातों स्व॒रों की सात परिधियों बनाकर इक्कीध मूर्छनाओं की इक्कीस समिचाओं को लेकर 
और नादरूपी पुरुष पद्म को बॉबकर देवताओं ने सज्जीतयश को फेलाया । इन दोनों अर्थों 
से आत्मा ओर नाद भी पश्ुु ही सिद्ध होते हैं। किन्तु प्रश्न यह है कि अम्नि, वायु, सूथे, 
आत्मा और नाद आदि को पश्चु कहने का क्या कारण है! इस विषय का निर्णय शतपथ 
ब्राक्षण के एक प्रश्नोत्तर से अच्छी तरह हो जाता है| वह पूछा गया है कि 'कतमः प्रजापति- 
रिति * अर्थात्‌ प्रजा का पालन करनेवाला कोन है ! तो उत्तर दिया गया है कि ' पशुरिति ! 
अर्थात्‌ प्रजा का पालन करनेवाले पश्ुु ही है| मालूम हुआ कि जो पदार्थ या शक्तियों प्रज्ञा का 
पालन करती हं वे सब्न पश्चु शब्द से ही सूचित की गई हैं। अभि आँख ओर रूप को देकर, 
वायु प्राण और बल को देकर, सूर्य मेघा और चेतन्य को देकर, आत्मा जीवन देकर और नाद 
आनन्द को देकर प्रजा का पालन करते हैं, इसीलिए पश्मु नाम से सूचित किये गये हैं और 
इसी तरह अनेकों शब्द वैज्ञानिक परिमाषाओं के कारण दो दो अर्थ रखते हैं | जिस प्रकार ये 
शब्द अपना अपूर्व अर्थ रखते हैं, उसी तरह उपयुक्त अज शब्द भी वैशञानिक अर्थ के ही कारण 
बीज अर्थ में आता है। अज का अर्थ न पेंदा दोनेवाला है। बीज का मतलब भी यह है। 
चीज भी कभी पेंदा नहीं होता । बीज-कारण-संदेव उत्पत्तिरहित अनादि काल से चला आ 
रहा है। इसीलिए “अजसंज्ञानि बीजानि! के अनुसार अज का अर्थ बीज भी होता है । वेद 
में इस प्रकार के अर्थभोशल का चमत्कार भरा पड़ा है। जिस प्रकार वेद शब्दों के दो दो तीन 
तीन अर्थ होते हैं, उसी तरह लोकिक शब्दों के भी अनेक अर्थ होते हैं। “भावप्रकाश' में इस 
प्रकार के कई शब्द दिये हुए ई- 


अक्षशब्दः स्वृतोडष्टासु सोवबचलबिभीतके 
कषेपद्माक्षरुद्राक्षशकटे निद्रयपाशके । 

काकाख्यः काकमाची चर काकोली काकर्णतिका । 
काकजंघा काकनास्रा काकोदुर्वारेकापि च। 
सप्तस्यर्थषु कथितः काकशब्दों विचक्षणे: । 
सपेद्विरदमेषेषु सीसके नागकेसरे । 

नागबल्यां नागदंत्यां नागशब्दः प्रयुज्यते । 





» अम्लिः पशुरासीत्तेनायजन्त, वायुः पशुरासीत्तेनायजन्त, 
सूथेः पशुरासीत्तेनायजन्त ॥ ( यज़ुरवेद २३१७ ) 


' इतिद्दास, पशुदिता ओर अरलीलता । (५९३ ) 


मांसे द्रके चेक्षुरसे पारदे मधुरादिषु। 
बालरोगे विष नीरे रक्षो नवसु बतेते ॥ 
श्र्थाव्‌ अक्ष शब्द के आठ अर्थ ईं--संचर नमक, बहेड़ा, एक कर्ष (तोल ), पश्माक्ष 
रुद्राक्ष, छकड़ा, इन्द्री ओर पांसे। काऊ शब्द के सात अर्थ है--मश्तय, काकोली, छाल 
घुंगवी काकलघा, काकनासा, कटूमर और काकपक्षी | नाग शब्द के आठ नाम ६--शांप 
हाथा, मेंढा, सीसा, नागकेशर, नागरबल पान ओर नागदंती। रस शब्द के नो अर्थ ई--- 
मांत, द्रव, इंख का रस, पारद, मधुरादि छे रस, बालक का एक रोग, विष, जल' ओर 
काव्य के नो रस | 
जिस प्रकार ये शब्द अनेक अथे रखते हैं, उसी तरह गो, वृषभ, अज ओर ' अश्व आदि 
शब्द भी अनेक अर्थ रखते हैं | यहाँ हम नमूने के तोर पर गो आदि कुछ शब्दों के अनेक 
अरथों को दिखलाने का यत्न करते हैं। निदक्त में लिखा है कि “ चमे च॑ इल्ष्मा च स्नायु 
थ्‌ ज्यापि गोरुच्यते ! अर्थात्‌ चमड़ा, श्लेष्मा, ने ओर धनुष की डोरी को भी गो 
कहते हैं। ऐसी दशा में जहाँ चमड़े ओर पत्यश्या के काटने की बात हो, वहाँ गो के काटने 
का अर्थ ले दोड़ना बहुत ही सहज है। इन नागों के अतिरिक्त जिह्ाा, वाणी, प्रथिवी, किरण 
और इन्द्रियों को भी गो कहा गया है। इस प्रकार से जब्र गौं, शब्द के अनेकों अर्थ 
हैं तत्र दर जगह चतुष्पाद गो का ही ग्रहण करना नितान्त अनुचित है। 
जिम प्रकार गो शब्द के अनेक भर्थ है, उसी तरह वृषभ शब्द भी अनेक अथों में आता 
है। यहाँ हम वेद्यक के ग्रन्थों से दिखलाते हैं. कि संस्कृत में जितने शब्द बैल के अर्थ में 
आते हैं, वे सभ्य काकड़ासिंगी ओषधि के लिए भी प्रयुक्त हुए हैं । 
ऋषभो गोपतिधीरों बृषाणी धूषरो वृषः 
ककुदान्‌ पुंगवो बोढा रज्नगी धुयेशच भूपतिः ॥ ( राजनैघण्द ) 
शज्भगी ककेटश्वकगी च॒ स्यात्‌ कुलीरविधाणिका । 
अजशब्गी च रक्त च ककेटाख्या व कीतिता ॥ ( भावप्रकाश ) 
इन ऑोकों में वृषभ के समस्त नाम काकड़ासिंगी के लिए आये हैं। ऐसी हालत में जहाँ 
कहीं काकड्भातिंगी के काटने, पकाने और खाने का बणन हो, वहें बैल के काटने, पकाने 
और खाने का अर्थ करना बहुत ही सहज है। इसी तरह वाग्भट्ट में अनेक प्राणियों के 
नाम से धानों ( चावर्ले ) की अनेक जातियों का वर्णन किया गया है। एक जगह पर 
लिखा है कि--- 
ततः क्रमान्‌ महाश्रीहिः रृष्णप्रीदिजेतूसखाः । 
कुक्कुटाण्डकपाढारूया पारावतसूकराः । 
वारकोद्वाकोज्याल्ची नशारदददुराः । 
यहँ। जतूमुख, कुक्कुटाण्ड, कपाल, पारावत, सूकर ओर ददुंर आदि अनेक प्राणियों के 
नाम से चावलों का वर्णन किया गया है। यदि कहीं पर सूकर और द्दुर पकाकर इन 
करने की विधि हो, तो छोग यही कंगे सुबर ओर मेंढक के मारने, पकाने, हवन करने 


ओर खाने का विधान है, परन्तु यहाँ बात ही कुछ और हैं। इसी तंरइ भावप्रकाश में 
लिखा है कि-- 


७५९ 


(५९४ ) बेदिक सम्पत्ति । 


अजमोदा खरारबा च मयुरी दीप्यकस्तथा । 
यहाँ अश्व, खर और मयूरी आदि नाम अजमोंदा के बताये गये है । अश्वगन्धा का भी 
अश्व के नाम से वर्णन किया गया है। इसी तरह सुश्रत में लिखा है कि--- 
अजा महाषर्ध श्षेया शंखकुन्देन्दुपाण्डुरा । 
यहाँ अजा भी ओषधि ही बताई गई है4 कहने का मतलब यह है कि गो, बृधभ, 
खूकर, अश्व ओर अजा भादि जितने प्राणियों की यश में हिंसा बतलाई जाती है, वे सत्र 
ओपषधियें। ई और इबनीय तथा प्राक्नीय पदार्थ हैं। केवल द्वथर्थंक होनेते ही असुरों ने 
उनका दिंसापरक भर्थ करके अपना स्वार्थ छिद्ध किया है। इस पर कोई कह्ट सकता है कि 
यह तो पशुओं और अन्नों के नामों की समता का समाधान हुआ, पर जहाँ यज्ञ में स्पष्ट 
मांठ, अस्थि, मज्जा और नामों के वर्णन आते हैं, उसका क्‍या इछाज है ! हम कहते हैं, वहां 
भी दो भिन्न भिन्न अआर्थों के ही कारण ऐसा भासित होता है। सुभत में आम के फल का 
वर्भन करते हुए. लिखा है कि--- 
अपके चूतफले स्नाय्वस्थिमज्जानः । 
सूक्ष्मत्वान्नीपल भ्यन्ते पके त्वाइविभूता उपलभ्यन्ते ॥ 


अर्थात्‌ आम के कच्चे फल में नसे, हृड्डेयाँ ओर मज्जा आदि प्रतीत नहीं होतीं, किन्तु 
पकने पर सब आविभूत हो जाती हैं। यहाँ गुठली के तन्तु रोम, गुठली इड्डियाँ, रेसे नर्ते 
ओर चिकना भाग मज्जा कहा गया है। इसी तरह का वर्णन भावप्रफाश में मी आया है। 
महेँं। लिखा है कि 


आम्रास्यानुफले भवन्ति युगपन्म्ांसास्थिमज्जादयो । 
लक्ष्यन्ते न प्रथक पूथक्‌ तनुतया पुष्टास्त एव रफुटाः ॥ 
एवं गर्भेसमुद्धव त्ववयवाः सर्वे भवन्तद्यकदा । 

लक्ष्याः सूक्ष्मतया न ते प्रकटतामायान्ति वाद्धिं गता: ॥ 


अर्थाद्‌ जिस प्रकार कच्चे आम के फल में मांस, अत्थि और मज्जादि प्रथक प्रथक्‌ 
नहीं दिखलाई पड़ते, किन्तु पकने पर ही शात होते हैं, उसी तरह गर्भ के आरंम में मनुष्य 
के अज्ञ भी नहीं शात द्वोते, किन्तु जब उनकी वृद्धि होती है, तब स्पष्ट होते जाते हैं। इन 
दोनों प्रमाणों से प्रकट हो रहा है कि फलों में मी मांस, अत्यि, नाड़ी और मज्जा 
आदि उसी तरह कहे गये है, जिस प्रकार प्राणियों के शरीर में | बद्यक के एक ग्रन्थ में 
लिखा है कि--- क्‍ 

प्रस्थ कुमारिकार्मांसम्‌ | 

अर्थात्‌ एक सेर कुमारिका का माँत । यहाँ घीकुवार को कुमारिका और उसके गूदे को 
माँस कहा गया है। कहने का मतलब यह कि जिस प्रकार ओषधियों और पश्ुओं के नाम 
एक ही शब्द से रक्खे गये हैं, उसी तरह ओषधियेों। और पश्चुओं के शरीराबयब भी एक ही 
शब्द स कहे गये हैं। इस प्रकार का वर्णन आयुर्वेद के ग्रन्थों में मरा पढ़ा है। भीर्वेकटेश्वर 
प्रेल, मुम्बई, के छपे हुये “ ओषधिकोष ! में नीचे लिखे समस्त पद्मुतंशक नाम ओर अवयब 


इतिहास, पशुहिंसा, ओर अरलीछता। (५९५ ) 


वनस्पतियों के लिये भी आये हुए दिखछाये गये हैं। हम नमूने के लिए कुछ शब्द उद्धव 
करते हूं | 


वृषभ-ऋष भकन्द “जीवशाक 

इयान-कुत्ताघास, ग्रन्थिपर्ण कुक्कुट ( टी )-शाब्मल्वृक्ष 
माजार-बिल्लीधास, चित्ता नर-सोगन्धिक तृण 

मयूर-मयूराशिखा मातुल-घमरा 

बीछू-बी छूबूटी मृग-सहदेवी, इन्द्रायग, जयामासी, कपूर 
सर्प-सर्पिणीबूटी पशु-अम्बाडा, मोथा 

अश्व-अश्वगंधा कुमारी-धीकुमार 

अज-अजमोदा हास्त-हस्तिकंद 

नकुछ-न कुलीबूटो वपा-झिल्ली--अकल के भीतर का जाला 
हूंस-इंसपदी अस्थि-गुठली 

मत्स्य-मत्स्वाक्षी मांप-गूदा, जयामासी 

मृषक-मृषाकर्णी चम-बकल 

गो-गालोमी स्‍्नायु-रेशा 

महाज-बड़ी अजवायन नख-नखबूटी 

सिंही-कटेली, वासा मेद-मेदा 

खर--ख रपर्णिनी लोम ( श्ञा )-जटामासी 
काक-काकमाची हृद-दारचीनी 

वाराह-वारा ही कन्द पेशी-जदामासी 

महिष-महिषाक्ष, गुग्गुल रुघिर-केसर 

इयेन-श्येनघटी ( दन्ती ) आहलम्मन-स्पशे 


इस सूची में समस्त पशुपक्षियों और उनके अबयवाी के नाम तथा तमाम वनस्पतियों 
और उनके अवयवों के नाम एक ही शब्द से सूचित किये गये हं। ऐसी दशा में किसी 
दाब्द से पशु और उसका ही अवयव ग्रहण नहीं किया जा सकता । यद्यपि विना कारण के 
कोई विशेष अर्थ ग्रहण नहीं किया जा सकता, तथापि यह प्रश्न अवश्य हो सकता है कि 
ऐसी सन्देहात्मक भाषा क्‍यों बनाई गई, जिसका अर्थ ही स्पष्ट नहीं होता ! इस प्रश्न का 
इतना ही उत्तर है कि संसार में ऐसी एक भी भाषा नहीं है, जिसके दब्दों के दो दो तीन 
तीन अर्थ न होते हों | अब रही यह बात कि ऐसा क्‍यों होता है ओर क्‍यों एक शब्द के 
अनेक अर्थ होते हैं ! इसका उत्तर बहुत ही सरल है | इम देखते हैं कि वेद में दो कारणों 
से ऐसा हुआ है | एक कारण तो यह है कि थोड़े ही शब्दों के द्वारा अनेक विषयों का वर्णन 
कर दिया जाय और दूसरा कारण यह है कि दो पदार्थों की समता के कारण भी दोनों का 
एक डे नाम दिया जाय | पहिला कारण स्पष्ट है, उसमें अधिक लिखने की आवश्यकता 
नहीं है। 

सभी भाषाशास्त्री चाहते हैं कि यदि थोड़े से शब्दों के ही द्वारा संसार का काम 
चल जाय तो अच्छा | किन्तु पदार्थत्ाम्य से मिन्न भिन्न पदार्थों का नाम एक ही शब्द के 


(५९६ ) वैदिक सम्पत्ति | 


द्वारा रखने में बहुत ही उँचे शान की आवश्यकता है। अभी, थोड़ी देर पहले हम लिख 
आये हैं कि अन्तरिक्ष और समुद्र के नाम एक ही शब्द के द्वारा रक्खे गये हैं। इसी तरह 
पहाड़े। और बादलों के नाम भी एक ही शब्द के द्वारा रक्‍खे गये है। ये दोनों उदाहरण 
पदार्थसाम्य के उत्कृष्ट नमूने हैं। जिन्होंने समुद्र देखा है, वे जानते है कि वह किस प्रकार 
हुअहू आकाश की नीलिमा के साथ मिल जाता है। इसी तरह जिन्होंने पशड़ देखे हैं, थे 
जानंत हैं कि बादलों की बनावट भी पहाड़ो के दी सहश होती है। वेदों ने इस प्रकार 
का समत मूठक नामकरण करके भाषाविशञान को बहुत ही उँचा कर दिया है। जो खूडी 
इन समताओं में पाई जाती है, वही समता मनुष्यों, प्राणियों और वनस्पतियों में भी 
पाई जाती है । ये तीनों थोक रूप बदले हुए एक ही थोक के परिणाम हैं। तीनों के शरीरों 
में जो अवयव हैं, वे भी सब एक ही प्रकार का काम दे रहे हैं। इसीलिए पश्मुओं ओर उनके 
अंगों के ही नामों से वनस्पतियों और उनके अंगों के भी नाम रक्खे गये हैं। इपमें भाषा- 
शास्त्र की मशन्‌ खुबी प्रतीत होती है। ययपि इसमें भाषाशास्त्र की खूबी है-विशान है- 
सव कुछ है, परन्तु सत्य बात के निर्णय करने में जो दिक्‍्क़त होती ६, उसका क्‍या इलाज है ! 
हम कहते हैं कि सत्य अर्थ के निणय करने में कुछ भी दिक्कत नहीं है। वेदों में जहाँ कहीं 
इस प्रकार के द्वयर्थक शब्दों के कारण गड़बड़ होने की सभावना हुई है, परमात्मा ने तुरन्त 
ही उसका स्पष्टीकरण कर दिया है। क्योंकि संदिग्ध बात के स्पष्टीकरण करने के लिए जब 
साधारण मनुष्य के भी हृदय में प्रेरणा होती है, तब वह जगन्नियम्ता जिसने मनुष्यों के 
कल्याण के लिए. वेदवाणी दी है, क्‍या सन्देहों का स्पष्टीकरण नहीं कर सकता ? अवश्य 
कर सकता हैं | हम यहाँ एक साधारण विद्वान्‌ की एक उक्ति का नमूना दिखलाकर बतावेंगे 
कि किस प्रकार परमात्मा ने वेदों में यशविषयक संदिग्ध शब्दों का स्पष्टीकरण किया हे। 
हठग्ोगप्रदी।पेका में लिखा है कि-- 
गोमांस भक्षयेक्षित्य पिबेंद्मरवारुणीम्‌ । 
' छुलीन तमहं मन्ये इतरे कुछघातकाः ॥ 
अर्थात्‌ जो नित्य गोमांठ खाता . और मदिरा पीता है, वही कुलीन है, अन्य मनुष्य 
कुलघाती हैं| कैसा भयद्भुर प्रयोग | सुनने में कितना पाप प्रतीत होता है। परन्तु वास्तव 
में पाप की कोई ब्रात नहीं है। अगले ही कछोक में लेखक ने इसका मतलब स्पष्ट कर 
दिया है | वह छिखता है कि--- 
गोशब्देनोदिता जिल्ला तत्प्रवेशो हि तालुनि । 
गोमांसमक्षणं तत्त सद्यापातकनाशनम्‌ | 
अर्थात्‌ योगी पुरुष जिहा को लोटकर ताला में प्रवेश करता है, उत्ती की गोमांसमक्षण 
कहा गया है | गो बिहा को कहते ही हैं और जिहा मांत की ही होती है। इसलिए जिह्मा 
को गोमांस के नाम से कहा गया है | यदि दूसरे ओोक में यह बात स्पष्ट न कर दी भाती 
तो गोमांसमक्षण की विधि स्पष्ट रूप से पाई जाती। किन्तु लेखक ने यह समझकर कि 
लोगों को भ्रम न हो जाय, तुरन्त ही बात को स्पष्ट कर दिया है। इसी तरद वेदों में 


भी पेसे संदिग्ध दु्थर्थंक शब्दों का समाधान ओर स्पष्टीकरण परमात्मा ने भी कर दिया 
है। ६ थर्यवेद में स्पष्ट लिखा है कि--- 


इतिहास, पश्चुहुिंसा ओर अदृलीलता | (५५९७ ) 


घाना धेनुरभवद्वत्सों अस्याखिलो भवत्‌ । ( अथर्वे० १८।४!३२ ) 
अर्थात्‌ घान ही घेनु हैं और तिल ही उनके बछड़े हैं | घान अनेक प्रकार के होते ई, 
हृर्सलिए अनेक धानों के नाम बता दिए गये हैं | अथर्व में ही लिखा है कि--- 


एनी धोना दरिणी हयेनी रस्या कृष्णा धाना रोहिणी र्घेनवस्ते । 
तिलवत्सा ऊजेमस्म ॥ .. ( अथवे० १८।१४।४ ) 


अर्थात्‌ हरिणी, श्येनी, रस्था, कृष्ण और रोहिणी आदि धान ही चेनु हैं । इनके तिल- 
रूपी बछड़े हमें बल दें | यहाँ बतला दिया गया कि हवन के प्रकरण में हरिणी, श्येनी ओर 
घनु तथा वत्स आदि शब्द धान और तिल के बाचक हैं। इसी तरह मांत आदि शब्दों 
के विषय में भी अथववेद में लिखा है कि--- 


अश्वाः कणा गावस्तण्डुला मशकास्तुषाः । ( अथवे० ११३५ ) 
इयाममयोउडस्य मांसानि छोद्दितमू । ( अथवे० ११।३।७ ) 
अर्थात्‌ चावल के कण द्दी अश्व हें, चावल ही गो हैं, भूसी ही माशक है, चावलों का जो 
इयाम भाग है, वद्दी मांध है ओर जो छाल अंश है, वही रुघिर है। इन प्रमाणों से स्पष्ट हो 
गया कि हृवनपकरण में जहाँ जहाँ अश्व, गो, अजा, मांत, अस्थि ओर मज्जा आदि शब्द 
आते हैं, उनसे अन्न का ही ग्रदण है, पश्चुओं ओर पद्मुओं के अवयव्ों का नहीं | इस प्रकार 
से वेदों ने अपने आप अपने संदिग्ध द्वथर्थक शब्दों का स्पष्टीकरण कर दिया है। इधी 
आशा के अनुसार ब्राह्मणग्रेयो ने भी उक्त शब्दों का निवर्चन किया है। शतपथब्राक्षण में 
लिखा दे कि--- 
यदा पिष्ठान्यथ छोमानि भवनन्‍्ति । यदाप आनयति 
अथ त्वग्भवति । यदा स योत्यथ मांख भवति | संतत इद हि 
तहिं भवति सततमिष दि मांस | यदाशुतोडथास्थि भवति 
दारुण इब हि तह भबति दारुणमित्यास्थि । अथ यदुद्वा 
स यप्नमिधारयति तं मज्जान ददाति | एषो सा संपद्मदाहुः पाक्तः पशरिति । 
अथांत्‌ जो आटा है, उसी की लोम संशा है। जब उसमें पानी मिलाया जाता है; तत्र वही 
चरम संज्ञावाला होता है | जब राँधा जाता है, तब मांत संशावाद्र कहछाता है। जब 
तपागा जाता है, तब उस तपे हुए का नाम अस्थि होता है और जब उसमें घी डाढा जाता है, 
तब वह मजा कहलाता है। इस तरह से इस पक्रे हुए पदार्थ का नाम पश्मु है | इसी तरह 
के पारिमाषिक नाम ऐतरेयब्रक्षण ( २।६।९ ) में भी गिनाये गये हैं। वहाँ लिखा है कि--- 
स वा एप पशुरेषाल्भ्यते यत्पुरोडाशस्तस्य 
याति किंशारूपाणि तानि रोमाणि ये तुषाः सा त्वगू 
ये फलीकरणास्तत्‌ सग यत्पिष्ट तन्‍मांस | एव पशुनां मेघन यजते। 
अर्थात्‌ इस पुरोडाश में जो दाने हैं, वही रोम कहलाते हैं, जो भूसी है वही त्वचा 
कहइल्मती ह, जो टुकड़े-हैं वही सींग कहलाते हैं और जो आटा है वही मांध कहलाता है। 
इस प्रकार के पके हुए अन्न का नाम पद्म है। जिस प्रकार फल के अवयवों को मांध, अस्थि 


(५९८ ) ' वैदिक सम्पत्ति | 


और मजा कहा है, जिस प्रकार प्राणी के शरीरावगर्वों को मांत, अध्यि और मज्जा 
आदि कहा जाता है ओर जिस प्रकार भूनी, कण और भात का खाल, अस्थि और मांस 
कहा गया है, ठीक उसी तरह फल और अज़ के उन उन अवयबों से बन हुए इवनीय 
द्रव्यों को भी उन्हीं उन्हीं नार्मों में कहा गया है, और ।जिस प्रकार आम को पश्च, वायु को 
पशु, सूर्य को पद्चु ओर पुरुष को पश्चु कहा गया है, उसी तरह उन उन 3 वयववाले समस्त 
हवनीय पदार्थों को भी समष्टिरू्प से पश्चु ही कहा गया है| क्योंकि हवनीय द्रव्यों के 
खाने से ही पोषक शक्ति की प्राप्ति होती है, श्सी से उनका समुड पशु कहलाता है। इस 
पश्चु से चतुष्पाद पशु का कुछ भी वास्ता नहीं है, जेसा कि स्वयं बेद ने ही स्पष्ट कर दिया 
है। जिस प्रकार अस्थिमांतवाले प्रनुष्य को पुरुषपशु कट्दा गया है ओर जिस प्रकार आस्थिमांत 
के होनेसे चतुष्पाद पथ्च भी पद्म कहा गया हैं, उसी तरह अध्थि, मांत, मजावाले आम 
आदि फल और धान आदि अन्न भी पश्चु ही है, जेखा कि “ अश्वाः कणा गावस्तण्डुढाः ? 
में बद ने कह दिया है | इस प्रकार से इस अन्न ओर फलमय पशु का-देखने, सुनने, स्मरण 
करने की पोषक शक्ति देनेवाले हवनीय अन्नमय पदञ्चु का यञ्ञ में विधान है, परन्तु गो 
आदि नतुष्पाद पश्चुओं के होम का विधान नहीं है । 

इस अन्नमय पश्ुु के इवन का विधान वेद में सर्वत्र पाया जाता है। हम द्वितीय 
खण्ड' के यशप्रकरण में लिख आये हं कि तीन प्रकार के यश हैं | एक ब्ह्माण्डयज्ञ है, दूसरा 
पिण्डयश है और तिक्रा यह घुतादि का लोकिर यश है | जिस प्रकार इस घतादि के 
सांसारिक यज्ञ को अच्न से ही करन का विधान है, उसी तरह पिण्ड ओर ब्रह्माण्ड के भी दोनों 
यज्ञ अन्न से ही करने के लिए कह्य गया है और वहाँ भी अन्नपशु के सन्देह का स्पष्टीकरण 
कर दिया गया है| जि प्रकार संतार की गो चबछड़े आदि संदिग्ध शाब्दों के लिए खुलासा 
कर दिया गया है कि धान ही गो है, तिल ही बछड़े है, उनका श्याम भाग ही मांत 
है और लालिमा ही रक्त है, इसी प्रकार आकाशी गो के लिए, भी स्पष्ट कर दिया गया है। 
अथवैबेद में हिखा है कि--- 

अग्रियव इन्द्रो यवः सोमो यब: | यवयावानो देवा० | ( अथर्व० ९|२।१३ ) 


अर्थात्‌ अम्रियव, इन्द्रयय, सोमयंव और यववाली अन्नादि चीज़ सब यव ही हैं और 
देवता इन यवो को प्राप्त होते हैं। यहेँ पर खुलासा कर दिया कि “ अग्नमिः पशुरासीत * में 
जो अभि को पशु कह आये हैं, वह अम्रिपञ्ञु चतुष्पाद प्ठ नहीं है, प्रस्युत यवरूपी ही पद्म 
है। इसी तरह शारीरिक यज्ञ के प्रकरण में भी कह दिया है कि--- 


प्राणापानी श्रीड्दिययों अनडूवान्‌ प्राण उच्यते | 
यबे ह्‌ प्राण आहितोडपाने श्रीद्विरुच्यते । ( अथबे० ११।४।१३ ) 
अर्थात्‌ प्राण और अपान ही जीहि और यव हैं| प्राण ही बेंढ है । जो में ही प्राण रक्‍्या 
हुआ है और अ»पान ही भीहि कहलाता है # | इस वर्णन से भी शात हो गया कि यहाँ 
# अपाने जुह्ृति प्राण प्राणेइपानं दथा परे। » 
अपरे नियताहाराः प्राणान्‌ प्राणयु जुहति । ( भवदूगीता ४।/२९।३० )' 


इतिहास, पशुदिंसा ओर अश्क्रीछृता । (५९९ ) 


भी प्राण को बेल बंतछाकर बैल को भी अन्न ही कह दिया है, चतुष्पाद बेल नहीं। कहने 
का मतलब यह कि यज्ञ के प्रकरण में जहाँ कहीं पश्ु शब्द से सम्बन्ध रखनेवाल शब्द आये 
है उन सबका मतल्भ अन्न ही है, चतुष्पाद पश्च नहीं। क्योंकि गोपयथ ४॥६ में स्पष्ट लिखा 
है कि * पशवों वे धाना ' अधांत्‌ धान्य ही पद्चु है। 

यहाँ तक वेद में आये हुए मांत्यशसम्बन्धी द्वयर्थेक शब्दों का विवेचन हुआ | इस 
विवेचन से ज्ञात हुआ कि वेद में दृथथक शब्दों से जा भ्रम हो सकता है, उसका निशकरण 
स्वयं वेदों ने ही कर दिया है ओर स्पष्ट कर दिया है कि वेदों में अन्न फेह्ी हवन की 
विधि है, पशु के हवन की नहीं | यह बात ओर भी पुष्ट दो जाती है जब हम मध्यमकालीन 
साहित्य को देखते हैं । यद्यपि मध्यम काल में असुरों के द्वारा दृथर्थंक द्दों के सहारे 
किया हुआ अर्थ प्रचलित हो गया था-ओर यर्ञों में पश्चत्रध होने भी लगा था, परन्तु यह 
पशुवध सव्वेस्म्मति से स्वीकार नहीं कर लिया गया था | इसमें मतभेद था ओर पश्चयज्ञ 
से सम्बन्ध रखनवाले / अनका प्रयोगों का अर्थ दो प्रकार से किया जाता था। हमारी यह 
बात नीचे लिख कतिपय वाक्यों से स्पष्ट होती है | मीमांधा में लिखा है कि-- 


मांसपाकप्रतिबंघरच तठत्‌ | 
( मीमांसा १२।२।२ ) 

अर्थात्‌ जैसे यज्ञ में पश्चद्दिसा माना है, बैमे मांसटपाक भी मना है| उसकी दूसरी जगई 
१०|३।६५ और १० ७,१५ में लिखा हे कि 'घनुजश् अश्वदक्षिणा! ओर 'अपि वा दानमात्र 
स्थातू भक्षशब्दानभिसम्बन्धनात” अथांत्‌ गो की तरह घोड़ा भी यज्ञ में दक्षिण के ही 
लिए. है अथवा केवल दान के ही लिए है। क्योंकि घोड़े के लिए कहीं मक्ष शब्द नहीं आया | 
आश्वलावन कहता है कि 'होबियं च मांसव्जेम! अर्थात्‌ हवन सामग्रा में मांत वर्जित है। 
कात्यायन भी कहता है कि “ आहवनीये मांसप्रतिषेघः ? अर्थात्‌ हवनयोग्य सामग्री में 
मांस नहीं है। इन प्रमाणों से ज्ञात होता है कि मांसयश प्रचलित होनेपर भी बह सर्व- 
स्वीकृत नहीं था | 

कुछ लोग बलि, आरम्भ, मधुपर्क और गोप्नो शब्दों से भी पशुद्दिसा निकालते है, परंढु 
इम देखते हैं कि मध्यमकालीन साहित्य भी इन शब्दों का अथ हिसापरक नहीं करता। 
बलि शब्द का अर्थ मारना नहीं होता। बलिवैश्वदेव में काकब्रलि, श्वात्रलि होती है, पर 
कोौबे ओर कुत्त मारे नहीं जाते, प्रत्युत उनकी उनका बलि-भाग-दिया जाता है, जिसक् 
बलि का अर्थ मारना नहीं, किंतु भाग सिद्ध होता है। इसी तरह आहूम्म शब्द से भी 
हिंसा अर्थ नहीं निकलता | निषण्टु में टिंखाथंक जितने शब्द हैं उनमें आल्म्म शब्द नहीं 
है। मीमांग २।३.१७ की सुत्रोधिनी टीका में स्पष्ट लछिखा है कि “आहूम्भः स्पर्शो 
भवति' अर्थात्‌ स्पर्श का नाम आलूम्म है | यही बात सत्य भी प्रतीत होती है। क्योंकि 
हम देखते हैं कि वशेपवीत-संस्कार के समय “अथास्य दक्षिण समरधि हृदयमालभते' 
और विवाह-संस्कार के समय 'दृक्षिणां समाधि हृद्यमाठ्भते” आदि पारत्कर सूत्रों के 
अनुसार ब्रह्मचारी और कम्या के हृदय का स्पर्श होता है। इन दोनों संस्कारों में आलम्म 
दाब्द से स्पर्श ही किया जाता है, कोई वध नहीं किया जाता। इसी तरह पुराकाछ में पद्च 


(६०० ) वैदिक सम्पत्ति 


आहूम्म अर्थात्‌ पशुत्पर्श भी होता था। यह एक विशेष यश था | कई वर्ष तक पानी न 
बरतने से जत्र पशु भूलों मरने छगते थे, तत्र किसान लोग स्पशयश करते थे | महाभारत 
अनुशासनपव मैं लिखा है कि--- 


यदि द्वादशबषाणि न वर्षाति बासवः | 
र्पशेयज्ञ करिष्यामि विधिरेष सनातनः ॥ 


अर्थात्‌ यदि बारह वर्ष तक पानी न बरसेगा तो में स्पशेयश करूँगा । इस स्पर्शयश का 
मतलब यही था कि लोग अपने पद्मुओं को छू छुकर छोड देते थे ओर कह देते थे कि जाव 
जहाँ चरनकी मिले चरों | इस विवरण से स्पष्ट हो जाता है कि आलम्भ का अर्थ मारना 
नहीं प्रत्युत स्पर्श है । जिस प्रकार आल्म्म से पशुहिंता सूचित नहीं होती, उशी तरह मधु- 
पर्क से भी हिंसा सिद्ध नहीं होती | क्‍योंकि लिखा है कि 'मधुपक्के दधिमधुघृतमपि द्ितं 
कांस्ये कांस्येन ? अर्थात्‌ तीन भाग दधि, एक भाग शहद ओर एक भाग धृत कांते के पात्र 
में रखने से मधुपऊक बनता हैं। इसमें भी कोई हिंसा की बात यूचित नहीं होती | अब रही 
धोध्नोडतिथि:' की बात । छोग कहते ६ कि अतिथि के लिए गो मारी जाती थी ! किन्तु 
मध्यमकालीन पण्डितों ने इसका भी समाधान कर रक्‍्ख! है। पाणगिनि मुनि ने इसके लिए 
एक सूत्र ही बना दिया है| वे कहते हईं कि 'दाशगोध्नी सम्प्रदाने! अर्थात्‌ इन्‌ घातु के 
तीन अर्थ होते ईैं-शान, गमन ओर प्राप्ति । इसलिए गोजप्न पद प्राप्ति अर्थ में-दान अर्थ मे ही 
रैं। अतः जिस अतिथि को गो दी गयी हो वही गोप्न है। तात्पर्य यह कि पशुद्टिंटा से 
संबंध रखनवाले प्राचीन साहित्य में जितने शब्द-जितने प्रयोग-मिलते हैं, मध्मयमकालीन 
बैदिक पण्डितों से सबका तात्पर्य हिंसारहित ही निकाला है | इससे ज्ञात होता है कि पशुयश्ञ 
कभी भी स्वेसम्मति से स्वीकृत नहीं हुआ | यहाँ तक कि आयुर्वेद में मी आयों ने मांठ 
औषधियों को अपने लिए नहीं कहा | चरक में स्पष्ट लिखा है कि--- 


द्विजानामोषधी सिद्ध धृत॑ मांसविवृद्धये 
सितायुक्तं प्रदातठय गग्येन पयप्ता श्ृशमूं। ( चरक चि० ८।१४९ ) 


अर्थांव्‌ पुष्टी के लिए आयों की औषधियों मिश्री से युक्त घी ओर. दूध ही हैं । 
मांत तो “यशक्षरक्षपिशाचान्नषम्‌ ? अर्थात्‌ पिशाचों का अन्न है। हमारे यहाँ तक के 
विवेचन का सार इतना दी हे कि असुर शक्षक मांसाइरी ये ही। जब उन्होंने 
आयोँ में प्रवेश किया तब वेदों के द्वयर्थक शब्दों से मांत-हवन का विधान बनाकर 
पशुमांस से यशों को करने लगे ओर मांत खाने लगे %। यद्यपि वेदों में इ०का 
स्पष्टीकरण मौजूद है ओर उस स्पष्टीकरण को छेकर बेदिक विद्वान आदि से छेकर अबतक 
कहते चले भा रहे कि--- 


* भ्रीमद्धागवत १११४७ में स्पष्ट लिखा हुआ है कि 'तेम्यः पितृभ्यस्तत्पुन्नो देवदानव- 
गुहाकाः । यथाप्रकृति सर्वेषा चित्र। बाच; खबनन्‍्ति हि। ? अथांत्‌ अह्मा के पुत्र देव, दानव और 
गुक्मक भादिकों ने अपनी प्रकृति के अनुसार वेद का अर्थ किया | 


इतिहास, पशुदिंसा ओर अदृछीलता । (६०१) 


श्रुयते हि पुरा कलपे नृणां ब्रीहिमयों पशुः | ( महा० अनु० ) 
धूतें: प्रत्रतित यज्ञे नेतद्वदेषु कल्प्यते ( मह्दा० झान्ति० ) 
अर्थात्‌ हम प्राचीन काल से सुनते आ रहे हैं कि यशविधान में पशग्चुरुज्ा अन्न की ही 
है आर मांतयश का प्रचार धू्तों ने किया है, उसका विधान वेदों में नहीं है, तथापि पाप की 
ओर मनुध्य की स्वाभाविक प्रद्वत्ति है, इसलिए मांध्यश का ग्रचार आयों में भी हो गया । 
प्रचार हो गया, इसमें सन्देद नहीं, पर वह प्रचार स्वसम्मति से स्वीकृत नहीं हुआ । सभी 
विद्वान करते आ रहे हैं कि थेदों में पशुयक्ष का विधान नहीं है। विष्णुशर्मा ने पं्मतन्त्र में 
ठीक ही कहा है कि--- 
वृक्षांरिछत्वा पशुन हत्या ऋत्वा रुधिरकदेसम्‌ । 
यदयेत॑ गम्यते स्थर्ग नरके केन गम्यते ॥ 
अर्थात्‌ जंगलों के काटनेवाले, (पशुओं को मारने +२ मनुष्यों की बलि दनेवाडे 
यदि स्वरग को जाएँगे, तो भरा नरक का कौन जायगा ! इसलिए सर्वतन्त्र सिद्धांत यही है 
कि वेदों में पशुयज्ञ नहीं है । 
जिल प्रकार वेदों में इतिहास और पशुयज्ञ नहीं हैं, उसी तरद बेदों में अश्ठीलता भी नहीं 
है | कुछ छोग कह्ठा करते हं कि वेदों में अडील बातों का वन है, पर जिन स्थलों को 
लकर ये एपा करते ह वे स्थल *. : के उत्कृष्ट रखोद्रेक के द्वारा बहुत ही उत्तम शिक्षा देते 
हैं । इसलिए शिक्षातम्वस्थी ते इन अरछील नहीं कहला सकते | क्‍योंकि हम संसार में 
दखते है कि एक दी वस्तु एक म्थास गें अश्डील है और वही दूसरे स्थान में अश्लील नहीं 
है । एक आदमी डॉक्टर के सामने नज्ञा खड़ा है पर उस पर अइलीलता का कछछु नहीं छग 
रद्दा, किन्तु वही आदमी यदि किसी अन्य मनुष्प के सामने नग्न खड़ा हे, तो उस पर अरली- 
रू का कलंफ लग रहा है। इसी प्रकार डॉक्टरी की पुस्तकें जिनमें चित्र देकर गुप्तेन्द्रियों 
के वन दते हैं, वे अइढील नहीं समझी जातीं, किन्तु वही चित्र जब कोकशास्त्र के वणनों 
के साथ सर्वसाधारण में प्रचलित किये जांत है, तो वे अइलील कहलाते हैं जो। हाल डॉक्टरी 
की पुस्तकों और कोकशात्त्र का है, ठीक वही हाल वेद और अन्य पुस्तकों का है। वेद शब्द 
का अर्थ ज्ञान है| ज्ञान देनवाली समस्त पुस्तकों का वही मरतव्रा हे, जो ढॉक्टरी ओर स्कूल 
से सम्पन्ध रखनेवाली पुस्तकों का है । इसलिए गुमाज्ञों का वर्गन करने स डॉक्टरी को पुष्तके 
यदि अश्लील नहीं कद्टलातीं, तो वेः भी अदील नहीं कहला सकते | बेंद में जो बातें लिखी 
गई हैं, वे शिक्ष के दी लिए. लिखी गई हैं। इसी तरह डॉक्टरी में भी जो बातें लिखी गई ह वे 
भी शिक्षा के ही लिए लिखी गई हं। अथांत्‌ नो पुस्तकें मनुष्यों को शिक्षा देने के लिए. लिखी 
जाती हैं, उनके वणन अश्लील नहीं समझे जाते । 
दूसरी बात यह है कि वेद काव्य में कहें गये हैं। कविता नव्र सरखवार्क' होती है ओर 
रसेंका उद्रेक ही उसकी खूटी दै। रतोद्रेकता काब्य के ही अन्तर्गत समझी जाती हे। अतः ऐसे 
स्थल बह्“ां कुछ अइलील उदाइरण दौखते है, वे केवल रसोद्रेक के ही प्रतिपादक हैं, अइछीलता 
के नहीं | इसलिए वेदों को शिक्षामय काव्य की पुस्तक खमझकर अब उनके उन स्थानें की 
पढ़ताल करना चाहिये, जिनको छोग अइलील बतलाते हं। यहां इम अइलीलता के दोचार 
नमूने दिखझाकर बतछाना चाहते हैं कि किस प्रकार बेद सब्र कुछ कहकर भी उतका 
समाधान कर देते है । 
दे 


(६०२ ) वैदिक सम्पत्ति | 


अश्लीलता से सम्बन्ध रखनेवाली हम यहाँ कुछ वे बातें लिखते है, जिनको प्रायः लोग 
वेश किया करते है। लोग कहते हैं कि ऋग्वेद के यम्यमीसूक्त में भाईब्रहन के कुत्सित 
प्रेम का वर्णन दे । बहन अपने सगे भाई से विव्राइ की याचना करती है। इसी तरह बेद में 
अपनी कन्या के साथ पिता के गर्भधारण करने का अश्लील्तापूर्ण बणन भी मिलता है और वेदों 
में गुतताज़ों का बड़ा ही चीमत्स वर्णन किया गया है। दे ख्तरियों के साथ सोने का भद्दा, असम्प 
और अइलील वर्णन भी मौजूद है ओर टोटकाटंबर और जादूटोना के साथ साथ भी अरललता 
का वर्णन किया गया है। इसलिए वेदों में अश्लीलता का वर्णन है, इससे इनकार नहीं किया 
जा सकता | 

हम अभी गत प्रठ में लिख आये हैँ कि अश्छीलता का आरोप हर स्थान में, दर कृत्थ में 
और हर पुस्तक में नहीं किया जा सकता। संसार में जहाँ सभ्यता और इलीव्युक्त घटनाएँ 
हैं, वहाँ असमभ्य ओर अइलील घटनाएँ भी मौजूद हैं, इससे इनकार नहीं किया जा सकता । क्या 
कोई कह सकता है कि संतार में आज तक कभी किसी बदन ने अयने भाई से कुत्सित प्रेम 
नहीं किया ?! क्‍या कोई कह सकता है कि संसार में आज तक कभी किसी पिता ने अपनी 
कन्या के साथ मुँह काला नहीं किया ! और क्या कोई क३' सकता हैं कि आज तक संसार गे गुप्ताडूँ 
और दो दो ख्लियों का भद्दा दृश्य नहीं देखा गया ? जब ये सब बातें संसार में अपवादरूप 
से होती है, तो क्या परमेश्वर के लिए. यह डचित नहीं था कि वह वेद जैसे शिक्षामय काव्य 
में इनका वणेन करके उपदेश कर दे कि मनुष्य सदैव इन पापाचरणों, असम्य बव्यवहारों ओर 
अरलील कृत्यों से बच रहें | हमारी समझ भे तो यह बात अत्यन्त आवश्यक थी कि परमात्मा 
इन बातों का वणन करके मनुष्यों को इनसे बचने की हिदायत कर दे । 

जब एक साधारण उपदेशक अपने व्याख्यान में ब्रुराइयें का चित्र खींचकर उनते बचने 
का आदेश करता है, तब भला परमेश्वर क्‍यों न करता £! परमेश्वर ने लोगें। को सभ्यतापूर्ण 
मागे में चलाने के अभिप्राय से उक्त समस्त बातों का वर्गन किया है ओर उन सबसे बचने के 
लिए, सख्त ताकीद कर दी है । 

इन अरलीलताओं को परमात्मा ने इतना खराब समझा है कि उनके उदाहरण तक 
मनुष्यों में नहीं दिये | मनुष्यों में ही नहीं किन्तु पशु-पक्षी, कीट-पतंग ओर तृण-पलकूव आदि 
किसी भी चेतन जगत्‌ से इनके उदाहरण नहीं दिये | परमात्मा ने इन सन्न अदलीलताओं के 
उदाइरण जड़ निर्जीव ओर अज्ञान प्रकृति में ही दिये हैं। इसका यही कारण है कि बीभत्स रस 
का वर्णन भी हो जाय ओर ऐशसे अपवाददों से बचने के लिए मनुष्यों को उपदेश भी दे दिया 
जाय | अतः इम यहों उक्त अश्छील्ताओं का सारांशरूप से बणन करके दिखलाते हैं कि 
किस प्रकार परमात्मा ने वेदों में जड़ - प्रकृति के उदाहरणों से उनका बणन किया है और 
किस प्रकार इन कृत्यों को पाप बतछा कर उनसे बचने का उपदेश दिया है । 

सबसे पहिसे यमयमी यूक्त में >ये हुए बहिनमाई के संवाद पर ध्यान दीजिए । यह 
यमयमी सूक्त ऋग्वेद १०१० और अथवैबेद १८॥१ में आया है। यह यम यमी रात और 
दिन है| रात ओर दिन दोनें। जड' हैं। इन्हीं दोनों! बड़ो को भाईबहन मानकर वेद ने एक 
धर्मेविशेष का उपदेश किया है। अल्छार के रूपक से दोनों में बातचीत कराईं गई है। 
यम। यम से करती है कि आप हमारे साथ विवाह कीजिये। पर यम कहता है कि 


इतिहास, पशुदिता और अइलीढता । (६०३ ) 


'पापमाहुयेः स्वसारं नियच्छात्‌, न यत्‌ पुरा चक्रमा, अन्यमिच्छर्थ सुभगे पर्ि मतः 
अथाव्‌ बहन के साथ कुत्सित व्यवहार करने से पाप होता है। कभी पुराकाल में भाईबइन 
का विवाद नहीं हुआ। इसलिए तू दूसरे पुरुष को पति बना, मैं विवाह नहीं कर 
सकता | यहाँ स्पष्ट रूप से भाईने कह दिया कि आज तक ऐसा नहीं हुआ, इर्सालए यह 
पापकर्म में नहीं कर सकता । भाई के इस बचन से ज्ञात हा गया कि अगले जमाने में 
भाईबइन को श,दी नहीं होती थी | इस पर लोग प्रश्न करते हैं कि जब उस समय भाई- 
बहन की शादी नहीं द्वोती थी, तो ऐसा भद्दा रूपक ही क्‍यों बाधा गया ! हम कहते हैं कि इस 
प्रकार के रूपफ की आवश्यकता थी | इम देखते ई कि बहुत से भाई और बहन प्राय; एक ही 
उमर के होते ई, दोनों एक दी घर में रहते हैं और पापपुण्य के भाव को अधिक नहीं समझते, 
इसलिए कभी कभी उनसे इस प्रकार के पाप हो जाते ईैं। यही कारण है कि परमात्मा 
ने जड़ प्रकृति का उदाइरण सामने रखकर छोगों को यह सूचित करा दिया है कि एक जड़ 
स्त्री के कटने पर भी पाप के डर से ओर परम्परा की शिक्षा से प्रेरित होकर एक जड़ पुरुष 
जब इस प्रकार के पापकर्म को करने से इनकार करता है तब चेतन, शानवान्‌ और सर्वश्रेष्न 
मनुष्य का चाहिये कि वह कभी इस प्रकार के गह्दित कर्म को न करे। परमात्मा ने 
अचतन जड़ जगत्‌ में इस प्रकार का विवेक दिखलाकर स्पष्ट आशा दे दी है कि यदि भाई-- 
बहन के साथ विवाह करे | तो वह बंध के योग्य समझा जाय। 

अथवेबेद में लिखा है कि--- 

यस्त्वा आता पतिभूत्वा जारो भूत्वा निपद्मत । 
प्रजां यस्‍ते जिघांसति तमिता नाशयामसि ॥ ( अथवं० २०।९६।१५ ) 

अर्थात्‌ जो तेरा भाई तेरा पति होकर जार कर्म करता है ओर तेरी सन्‍्तान को मारता है, 
उसका हम नाश करते हं। इसका मतलब यह है कि जो भाई अपनी बहन के साथ 
व्यभिचार करेगा, वह लोकवजा के कारण बहन के गे का अवश्य ही नाश करेगा। इसी 
लिए वेद ने ऐसे भाइ को प्राणदंड' दने की आज्ञा दी है, जो प्रकटरूप से विवाह करता है 
अथवा गुप्त रूप से जार-कर्म करता है आर बइन की सन्‍्तान को मारता है। इस प्रमाण से 
स्पष्ट हो गया कि वेशों में जड बहनभाई का अइलील सम्भाषण इसी लिए, कया गया है 
कि भाइत्रहन में न तो विवाह है हो ओर न व्यभिचार हो हो । 

ऋग्वेद में इसी प्रकार का दूसरा जड' जनत्‌ से संबंध रखनेवाला अलंकार पिता औद 
पुत्री का है। ऋग्वद में है कि-+- 


द्योर्म पिता जनिता नाभिरत्र बन्धुर्म माता प्र्थिवी मददीयम ! 
उत्तानयोश्रम्वो ३ग्रेनिरन्तरत्रा पिता दुद्वितुगेभेमाघात्‌ ॥ (ऋ० १।१६४॥३१) 
शासदद्विदुंहितुनेप्य॑ गाहिद्ों ऋतस्य दीधितिं सपयेन्‌। ह 
पिता यत्र दुद्दितुः सेकस जन्त्स शग्म्येन मनसा दधन्वे ॥ ( ऋ० ३॥३१।१ ) 
इन मन्त्रों में ' पिता दुद्वितुगभमाधात्‌ ' और “ पिता यत्न दुद्तुः सेकसूं जन्‌ ? पद 
आगे हैं, जिनका यह अथ द्वोता है कि पिता दुद्विता में गर्भधारण करता है। इन घटना का 
खुलासा शतपथ, ऐतरेय ओर निरुक्त आदि बैदिक ग्रन्थों में इत प्रकार [लिखा हुआ है |ि 


(६०४) वैदिक सम्पत्ति | 


ऊषा सूर्य की कन्या । है सूर्य उसी ऊपषा में अपने किरणरूपी वीर्य को स्थापित करके गर्भ 
धारण करता है, जिससे दिन उत्पन्न होता है। अथवा जलरूरूरी पिता अपनी (एथिबीरूपी 
कन्या में मेघदारा गर्भ घारण करता है, जिसते वनध्पति पेदा होती है। इस अलंकार के 
वर्णन से यह बात तो स्पष्ट हो गई कि ये पिता और पुत्री कोई जीवधारी मनुष्य नहीं ईं, 
प्रत्युत प्राकृतिक जड' पदार्थ हैं। पर शका करनेवांह कहते हैं कि पिता ओर पुत्री के लिए 
ऐसा रूपक ही अश्लील है। क्‍या वेदों को कोई ओर दूसरा रूपक नहीं मिलता था, जो ऐसे 
मद्दे वर्णन का विषय प्रतिपादत किया हैं! किन्तु हम कहत है कि ऐसे रूपक की ही आव- 
इयकता थी । जब संसार में इस प्रकार के पिता भी कभी कभी सुनें में आ जाते हैं, तो एक 
कानून की पुस्तक में-शान की पुस्तक में-केवल अख्भ्यता के डर के कारण उसका वर्णन न 
करना ओर उसको पाप न बतलाना कहाँ तक युक्तियुक्त है, यह इंका करनेवाले ही समझ हें। 
जब संसार में इस प्रकार की घटना का अपवाद होता है, तो भरा वेद किन शब्दों से 
उसका बर्णन करते £ वेदों ने तो सम्यताकी पराकाष्ठा कर दी हैं, जो ऐसा वर्णन किसी मनुष्य 
के नाम से न करके जड ओर अन्धी प्रकृति के नाम से किया है। हैं, यह वर्णन अवश्य 
अश्लील होता, यदि यह केवछ मनोरज्जन के लिए. किया जाता और इसको पाप न बतलाया 
ज्ञाता ० यात स्वेथा उल्टी है। वेदें। थ बस बीमत्स वर्णन मेज साध संसार के एक 
बहुत बढ़े पाप का खुलासा करते हुए डपरेश दिया हैं कि किसी मनुष्य को अपनी 
पुनी के साथ इस प्रकार का घणित व्यवहार कभी न करना चाहिब। अथवेवेद में आज्ञा 
हैं कि--- 

यरत्वा स्वप्न निपद्मयते जाता भूत्वा पितेव च्‌ 

बजस्तान्त्सहतामितः क्ीबरूपांस्तिरीटिनः ॥ (अपवे० ८।६।७) 

अथात्‌ तुझ को यदि सोते समय भूलकर भी तेरा भाई अयथबा तेरा पिता प्राध्ष हों, 

तो वे दोनों गुप्त पापी ओषधिप्रयोग से नपुंधक करके मार डाछे जाव। कंसा कठोर दण्ड 
है ! जब स्वप्न में मी-घोले में भी--इस प्रकार के कुत्तित विचार आने पर पिता को इतना 
बड़ा दण्ड' देने का विधान हैं, तब्र उपयुक्त अलंकार का यही अभिप्राय निष्पन्न होता दे कि 
बेंदों ने ऐसे अपब्राद की बीभत्सता की पराकाष्ठा दिखला और उसकी निन्दा करने के 
लिए ही स्थान दिया हैं। वेदों में ही नहीं प्रत्युत वेद के पश्चात्‌ के साहित्य में भी इस 
अलंकार के धोखे से बचने के लिए इसकी निन्‍्दा कर दी गईं है। यथा-- 

प्रजापतिः स्वां दुद्दितरमभिदध्ये दिवं बोषस का 

मिथुन्यनेया स्यामिति तां संबभूव तद्ठे देवानाभाग 

आस य इत्थ स्वां दुशितरमस्मार्क स्वसारं करोति। 

अथात्‌ प्रजापति ने अपनी दुष्विता दो अथवा ऊप्ा का बुरी दृष्टि से चिंतन किया और 
इसके साथ. रहूँगा, इस प्रकार का विचार करके संग किया, पर देवों के मत से यह पाप 
हुआ । उन्होंने कष्दा कि जो इस प्रकार अपनी दुषह्दिता अर्थात्‌ हमारी बहन के साथ बर्ताव 
करता है, वह पाप करता है। इस प्रकार से यहाँ इस जद ऊषा के अड्भंकार से स्पष्ट कह दिया 
है है कि यदि कोई ऐसा करेगा, तो बह पापी समझा जायगा। भागत्रत में भी कहा गया 
कि... 


इतिहास, पशुद्िंता और अरलीछता । (६०५ ) 


नेतत्पूरें: कृत स्व न करिष्यन्ति चापरे। 
यरव॑ दुद्वत्तिर गच्छरनिगद्यांगज प्रभुः॥ (श्रीमद्धागवत ३।१२ ) 
अथांत्‌ है प्रजापति ! तुमने अपनी कन्या को ग्रहण करके जैसा पाप किया है, वेसा न कभी 
किसी ने पूर्व. में किया था और न कोई भविष्य में करेगा | इन प्रमार्णों से सूचित होता है कि 
चेदें। का यह अलझ्कार ऐसे कृत्यों में पाप दिखल,ने के लिए प्राकृतिक जड' ऊषा में प्रकट किया 
गया है और वेदों के अतिरिक्त अन्य साहित्य में भी ज्ञोर से कहा है कि इस प्रकार का 
सम्बन्ध पाप है, इसलिए, मनुष्यें में जारी न॑ शो । 
इसके अतिरिक्त कुछ लोग कुद्दते ई कि वेदों में गुप्तेन्द्रसं का मी वणन है । अथर्ववेद 
में € ब्रृंदुछेप ” का और ऋग्वद में “ सप्तत्रश्ति? और 'शिपिब्रिष्ट' का वर्णन है। किन्तु इन 
झब्दों में किसी मनुष्य की कामकीड़ा का वर्णन नहीं हैं। ये शब्द तो आकाशस्थ लातें। 
किरणें। के लिए. आगे हैं | सातों किरणें एक साथ स्तम्भरूप से सब ए्रथित्री की ओर आती हैं, 
तो मानों एक दीघ शिशन मेथुन करन के लिए बढ़ता है| पर वही जब बादलों में छिप 
जाती है तब माने वह शेप ब्रध्ि अर्थात्‌ बधिया हे जाता है। लोकमान्य तिलक और 
अविनाशचन-द्र दास आदि विद्वानों ने इसे अलड्टार दी भतलाया दे। वास्तव में यद अलक्भूरर 
ही है । पर शका करनेबोल इसे भी “दील बणन बतऊहाते ९, इज लिए यहाँ “सका भी 
समाधान किया जाता है। 
हम कई बार लिख चुके ई कि वेदों के तीन संधार हैँ। यह वर्णन आकाश्ीय उंसार का 
ही है। आकाश में भी स्नीपुरुष हैं, उनके विवाह हैं, ग्र्भाघन है, रति है और वाजीकरण 
आदि भी हैं। यहाँ यह बृइच्छेप प्राकृतिक रति का ही वर्भन करता है। इ०से राहस्थधर्म की 
शिक्षा मिलती है। यह ग्रहस्थवर्म की शिक्षा इस प्रृथिवीस्थ संसार के विवाहप्रररण में 
दी गई है | पर इससे यह ने तमझना चाहिये कि वेदों ने गुप्ताज्ञो का ऐसा वर्णन करके 
अश्लीलता फैला दी है ओर वेदकालिक लोग नज्जञ फिरते थे। वेजमगवान्‌ ने जिस 
प्रकार हिंसासधम्बन्धी द्णथंक शब्दों का स्वयं समाधान कर दिया है और पित:पुत्री तथा 
भाईबहन के बैवादिक अलंकारों का स्वयं स्पष्टीकरण कर दिया है, उसी तरइ इश गुप्ते-द्वय- 
विषयक आकाशीय वर्णन से उत्पन्न हुई श्रांति का भी निवारण कर दिया है। क्योंकि परमात्मा 
जानता है कि मनुष्य कितनी जल्दी भ्रम में पड़ जाता हैं। इसलिए उसको भ्रम से बचाने के 
लिए, वेदों में स्थान स्थान पर चेतावनी दे दी है। इस गुतेन्धिय प्रकरण में भी वेद कहते हैं कि- 
सा शिशनदेवा अपि गुऋत नः | ( कग्वेद ७/२१।५ ) 
अर्थाव्‌ हे मनुष्यों ! शिश्न को देव मानकर ओर उसी में रत रहनेबाले उसके पुजारी मुझको 
प्राप्त नहीं होते। कितनी सुन्रर शिक्षा है | इस झिश्षा को पाकर मनुष्य कभी भी शिश्न 
देवोपासक नहीं हे सकता | जब वेद इस प्रकार की शिक्षा देते हैं, तत्र समझना चाहिये कि 
उनके वे वर्गन जिनमें गुत्ेग्द्रियों के नाम आते है, केवर उपदेश के ही लिए आते ६। 
जिस प्रकार डॉक्टरी की पुस्तकों में विशेष प्रयोजन से आये हुये गुतेन्द्रियमम्बन्धी वर्णन 
अश्छील नहीं है, उसी तरइ विद्या की पुस्‍्ठक वेद में आगे दुए. ये वर्णन भी अश्ढील नहीं हो 
सकते | विशेषकर ऐसी दशा में जब वेद में ही अपने विषय का स्पष्टीकरण भी स्थान स्थान में 


स्वयं कर दिया है । 


(६०६ ) बैदिक सम्पत्ति । 


कुछ लोग कट्टत है किवेदोंमें दो दो स्त्रियों के साथ रातदिन पड़े रहने का वर्णन हैं 
यजुरद के पुरुषसूक्त में आया है कि “ श्रीख्व ते ढक्षमी३च पत्सथा अद्दोरात्रे पाइव ? अर्थात्‌ 
श्री और लक्ष्मी दोनों स्रिषां रातदिन बगल में पडी रहती हैं। इस वर्णन में दो आरतों को 
लेकर रात दिन पड़े रहना कहां गया है, जो अश्लीलता और असभ्यता का नग्न चित्र है। परन्तु 
हम कहते है कि यह काई असम्भव या अनहोनी बात नहीं है। संसार में हजारों आदमी 
इस प्रकार के है, जो दो दो नहीं, किन्तु चार चार ल््ियों के साथ विबाह करना धर्म ममझते 
हैं| यदि बेद में इस पाकृतिक जड़ घटना को लेकर उन लोगों को दो दो विवाह के भयंकर 
परिणाम दिखलाये गये हैं, तो क्या बुरा किया गया हैं! वेद में स्पष्ट रूप से दो स्त्रियों के 
एक साथ विव्वाह करेन के दुष्परिणाम का वर्णन किया गया है । कर्वेद में लिखा है कि-- 
उभ घुरो वहिरापिब्दमानो3न्तयोनव चरति द्विजानिः । 
बनस्पतिं बर आस्थापयध्य॑ नि षू द्धिध्यमखनन्त उत्सम्‌ ॥ 
( ऋ० १०।१०१।११ ) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार दोनें। घुराओं के बीच में दशा हुआ ओर चिल्लाता हुआ रथ का 
धाड़ा चलता है, उप्ती तरह दो स्त्रियों का पति भी इर तरफ़ से दबा हुआ ओर वनध्पति 
लगाओ, तालाब खोदो और धघनसंग्रद क्रो का आर्तन'द करता हुआ भागा भागा फिस्ता हद! 
अनेक स्ल्रियोंबाले पुरुषों की दुर्देशा का इस प्रकार वर्णन करके वेदों ने यह आशा दे दी है कि 
दो ख््ियों के एक साथ विवाह करने में दुःख है, इसलिए वह पाप ही है। ऊपर जिस प्राकृतिक 


ञ्के 


सुई की दो स्ियों का वर्णन किया गया है, वह भी अपनी दो र्त्ियों के कारण न सोता है ओर 


न आराम करता है, प्रत्युत रात दिन भागा भागा फिरता है, इसलिये दो स्त्रियों के साथ 
विवाद करना उचित नहीं है। वेद ने इस जड़ अलंकार स भी बतछा दिया कि दो पत्नी- 
वाला और रातदिन कामक्रीड़ा करनेवाला पुरुष उन ख्ल्रियों के बोझ से भागा भागा फिरता 
है और रातदिन चन नह पाता । 

जिस प्रकार इन समस्त प्राकृतिक जड़ अल्छ्रों को ब्रीभत्स रप्त के साथ वेदों ने बणन 
करके उनको पाप ठद्दरा दिया है और उनंस बचने के लिए ज़ारदार शब्दों के द्वारा हिदायत 
कर दी है, उसी तरह अन्यान्य ऐसे ही स्थल को किसी विशेष घटना को प्रकट करने के 
लिए. लिखा है और उसका निषेध भी कर दिया ह१ै। जो लोग अथवंबद के कतिपय 
मार्नातक उपचारों को टेटकाटंबर और जादूदोंना समझते हैं, बे भी गलती पर हैं। जिस 
प्रका' मांस आर पशुयश फे सम्बन्ध में दुर्थक शब्दों के कारण छोगों ने अनर्थ किया है, 
उसी प्रकार इस प्रकरण में भी कर रहे है। अथवेबेंद का डपचारप्रकरण भैस्मरेज़म, हिपनाटिज्म 
और संनेशन से सम्बन्ध रखता है, इसलिए उसमे भी अश्लीलता की गुजायश नहीं है। 
जो बेद स्वये कईते हे कि 'सभ्य सभां में पाहि? अर्थात्‌ हे सभ्य ! इस सभा की रक्षा कर, उनमें 
असभ्यता की बात और अश्डीलता का वन हो ही नहीं छकता | अतएव वेदों में अश्लीलता 
और अशथम्यता का लॉच्छन लगाना बड़ी भारी भूल है। 

इम॑ने यहाँ तक बेदी पर लिए गए उन आक्षिपों का उत्तर दिया, जो वेदों की अपोरुषेय्ता 
में अड़े आते हैं। वेदों के अथों से सम्बन्ध रखनेवाली ऐसी अनेका शंका, ओर भी 
होगी, पर: उन सबका समाधान करना यहाँ अभीष्ट नहीं है। क्योंकि इम वेदों का 
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वेदसन्त्रों के उपदेद्ा । (६०७) 


भाष्य करने नहीं बैठे | हमने तो यहाँ उन्हीं शेकाओं का समाधान करना उचित समझा है, 
जो शंकाए वेदों के अपोस्षेय छिद्ध करने में रुकावट डालतो हैं । ये शेकॉर इतिहात, पशु- 
यज्ञ ओर अश्लीलता आदि ह | इमने यहाँ उन्हीं का यथामति समाधान किया हैं। वेदों 
को अपोरुषेवता से संबंध रखनेवाली अब कोई झाका बाकी नहीं है। वेदों की इयत्ता निर्धारित 
हो गई, शाखाओं और प्रक्षप आदि का वर्णन हो गया, ऋषि, देवता, छनन्‍्द तथा मण्डल, 
अध्याय भी ज्ञात हो गये ओर बदों के भाष्य तथा मांतयज्ञ ओर अश्लीलता आदि का भी 
समाधान हो गया | इस प्रकार से वेदों की अन्तरद्धपरीक्षा हो गई | अब आगे वेदों के मंत्रों 
फो लिखकर दिखलाना चाहते हैँ कि उनकी क्या शिक्षा है। 


वेदमन्त्रों के उपदेश । 


प्रायः लोग कहा करते दे कि मनुप्यों को शान की जितनी आवश्यकता है, वह सभी 
शान वेदों में-सहिताओं में-नहीं है, भर्थात्‌ हमारे व्यवह्दरा में आनेवाली ऐसी अनेक 
चांते है, जिनका वर्णन वेद में नदीं है, इसलिए वेदों के साथ जन्नतक अन्य ग्रंथों की 
शिक्षा भी सम्मिलित न की जाय, तब्रतक मनुष्यत्मात्र का काम नहीं निकल सकता सुनने 
में ये बाते ठीक प्रतीत रोती हैं, पर ज़रा सा विचार करते है इस आरोप में कुछ भी दम 
दिखलाई नईीं पडता | क्योंकि यह आरोप वर्तमान समाज के कल्पित व्यव॒ह्रों को देखकर 
उत्पन्न किया गया है ओर वेदिक शिक्षा के वास्तविक स्वरूप पर ध्यान नहीं दिया गया । 
वैदिक शिक्षा में कमी दिखलाई पड़ने के मुख्यतः ये तीन ही कारण ईं-- 

पहिछा कारण यह है कि हमने जिन विषयों को, रीतिरिवाज़ों को और क्रियाकलापों को 
जितना मद्त्व दे रक्‍खा है, वे सबके सब वेद की दृष्टि में उतने ही मद्ृत्त्वपूे नहीं ईं। उदाहरणाथ 
हमने दत्तक आदि पुत्रों को गोंद लेकर अपनी सम्पत्ति के स्त्रामी चनाने की रीति को धर्मशा्तरों 
में लिख रक्‍्खा है, पर वेद इस रीति को स्थान नहीं देते | इसका कारण यही है कि वैदिक 
धमानुसार कोई आदमी किसी सम्पत्ति का वंशपरम्परागत मालिक नहीं हो- सकता। दूसरा 
कारण यह है कि शाखाप्रचारकों ने वेदों के मंत्रों को मनमाने स्थानों में रख दिया 
है, जिससे पूरे प्रकरण की बात ही समझ में नहीं आती | परिणाम यह होता हे कि अनेक 
विषयों में हमारा प्रवेश ही नहीं होता | इसी तरह तीसरा कारण वेदों के अनेक छब्दों के 
अर्थों की इमारी ,अनभिशता है। वेद में सैंकडें। शब्द ऐसे हैं, जिनका ठीक ठीौक अर्थ नहीं 
जात होता | इसस भी अनेक विषयों का ज्ञान यथाथ रूप से हम तक नहीं पहुंचता | इत- 
लिए वेद में याद किसी मनुष्योपयोगी आवश्यक विषय का प्रत्यक्ष वर्णन नें दिखलाई पड, 
तो उसका यह मतलत हरागेज नहीं है कि वेद में उसका बीज ही नहीं है । 


बेद के समस्त शब्दों के अथों का विस्फोटन करके ओर समस्त मंत्रों की विषयवार एक 
जगह एकत्रित करके कुछ दिन मन लगाकर स्वाध्याथ करने से वेदों में मनुष्योपयोगी समस्त 
आवश्यक शान बीजरूप से निकल सकता है, इसमें सन्देह नहीं। परंतु हर उमय के योग्य, 
हर मनुष्य या समाज के योग्य और दर स्थान में व्यवहार करने योग्य बातें वेदें। से नहीं 
निकलछ सकती | इसका कारण यही है कि बेदों में प्रावेशिक शान की ही शिक्षा है, कल्पित 
शान की नहीं | यदि हभ अपने कल्पित रीतिरिवाजों को हटा दें ओर शब्दार्थों को खोलकर 


(६०८ ) बैदिक सम्पात्त | 


और मंत्रों को विषयवार करके पढ़ें, तो उनते इतनी शिक्षा मिल सकती है कि जिसके द्वाय 
म्नुष्य की बुद्धि इस योग्य दो जाय कि वह अपना समस्त कार्य कर ले। परन्तु जिन विषयों 
को वेद ने अनावश्यक समझा है, वे बतें वेदों से नहीं ॥ीकछठ सकती, चाहे भले इमने 
उनकी अपने समाज भे-कमंघर्म मे-सम्मालित ही क्यें। न कर छिया हो । नमूने के लिए 
दत्तक पुत्र की भोति यशापवीत को भी लीजिये। संत्तिओं में यशोपवीत के लिए सूत, 
रेशम, ऊन आदि का वर्णन नहीं आता । वहां मखला का ही ज़िक्र है। प्रखल्ा का अर्थ घेरा हे। 
किस्ती पदार्थ का गले या कमर में घरा-मालठा पहना देना है। अ्थांव्‌ चिह्न मात्र कर 
दना है | ब्राद्मणग्रन्थों न भी इसे बहुत नहीं रढाया। परतु सूत्रों ने बढ़ाया है। उन्होंने 
ब्राह्मण, क्षत्रि, वेश्य के लिए यूत्र में भेद कर दिया है। किन्तु यशापवीत कितना हम्त्रा हो, 
यह उन्होंने भी नहीं कहा । इसे आधुनिक ग्रंथों ने ही बढ़ाया है। यद्यपि इस प्रकार कई 
बार विधियों बढाइ गई हैं, तथापि यशोपबीत में कितनी गाँठे हों और उसे किसके हाथ से 
नायना चाहिये आदि बाते फिर भी रह गई हैं। इसी तरह कान में चढ़ाना या शिर में लपटना 
आदि बाते फिर रह गई हैं, जिनके बहुत ही आधुनिक साहित्य ने पूरा किया है। इसका क्या 
मतबत्र है ! इसका मतलब यहा है कि हम अपने रिवाज़ें को जैसे जैसे बढ़ाते जाते हैं, परसे 
ही वेसे वह कल्पित रिवाज़ञ को पुष्ट करन के लिए. विधिवाक्य भी लिखंत जाते ई। मानों 
आगे आंगे हम और पीछे पीछे शास्त्र दोड़े रहे हैं। हम शास्त्र के अनुसा' नहीं चछ 
रहे प्रत्युत शास्त्र हमारी कल्पना के अनुस्पर चलते हैं। 

पर वेदों का यह हाल नहीं है। वद किन्दीं रिवाजों के बाद नहीं बने प्रत्युत उन्होंने ही 
आवश्यक रिवाज़ों को जन्म दिया है । यज्ञापत्रीत के छिए वेद इतना ही आवश्यक समझते 
है कि दूमर कुल में जान पर, विद्या आरंभ करने पर ओर शरीर के अन्तिम धघय के प्राप्त 
कम्तव!ल ब्रत को घारण करने पर आवश्यक है कि उसे काई ऐसा चिह्न दिया जाय, जिससे 
वह पहचाना जा सके | समाज उसे उस चिह्ृ से पहिचाने, जिससे शिक्षा, सक्तार और 
महायता आदि देने में सुविधा हो । यह चिह्॒ चाहे जैसा हो, पर दारीर में सदव रह 
सकनेवाला हो | कद एक माला अर्थात्‌ मेखडा के ही रूप में अधिक उपयोगी हो सकता है 
और कमर में गल में या कंधों में ही उसका रहना अधिक डचित मालूम पड़ता है। यही 
कारण है कि पारसी छोंग इसे कमर में ही बाँधत हैं । पहिलछे जमाने में बहुत से वैदिक 
आर्य भी परिकर बंधन की तरह उसे पहिनते ये #। परंतु शाखाभेद से जैसे जैसे पढ़ाई 
के तरोके बदलते गये और गोत्र बढ़ते गये, बेत्तें वेसे उपब्रीत का ढंग भी बदलता गया 
और भिन्न भिन्न होता गया । यज्ञोपवीत आजकाल जिस अवस्था में पहुँचा है, यदि वह 
सारी दशा आप वेदों में दँढना चांह, तो नहीं मिल्ल सकती। लड़का पढने जाने छंगे और 
मामा उस्ते शादी का लोभ देकर वापस कर ले, इस विधि पर न कोई संहिता की श्रुति है, न 
ब्राह्मगप्रस्थों की गाया है, न सूत्रों का यूत्र है और न जिर्णयतिन्धु की कोई नदी है। 
इसके लिए तो आल्इखण्ड में भी कोई प्रमाण न मिलेगा कहने का मतलब यह कि वेदों 
का अपने रिवाज़ों का गुलाम बनाना उचित नहीं है। वेदों में जो शिक्षा बीज़रूप से है, 
उसको ऋषियों ने सुविधा के लिए. विस्तारपूत्ंक (लिखकर अपने ज़माने में हमेशा प्रचलित 
किया है। ब्राक्षण्न्थों के पूरे मी एक महान्‌ साहित्य था, उसमें भी कुछ था, अब 
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के लेकमान्य तिलक मद्दोदय ने इस बात को “ ओरायन ? ग्रन्थ में सप्रमाण लिखा है। 





बेद्मन्त्रों के उपदेश । ( ६०९ ) 


भी कुछ हैं ओर आगे भी कुछ होगा, पर वेद इस सब्नके जवाबदार नहीं हैं | उनमें तो जो 
कुछ है वह इतना ही है कि वह मनुष्य की बुद्धि को सोचने, विचारने लायक कर देता है 
आर इम योग्य बना देता हैं कि मनुष्य अपनी भलाई के नियम उसबीज्ञ के अनुधार 
बना ले | 

इस प्रकार से मूल ओर भाष्य सदेव एक साथ ही बनता रहता है, पर भाष्य मूल नहीं 
हा जाता | मनु वेवस्वत के ही समय में बेदों का प्रादुभोव हुआ था, किन्तु उसी समय में आझण 
मी.बनाने पड़े थे | हम देखते है कि वेदों में कहीं नहीं लिखा कि अमु* काम करते समय 
अमुक मन्त्र पढो, पर ब्राह्मणग्रन्थों में है । इससे पाया गया कि ब्राह्षणग्रन्थों ने एक नया 
टंग यह पेदा किया कि कोई कार्य मौन होकर न किया जाय, प्रत्युत मन्त्र कहकर ही किया 
जाय । इसमें कोई पाप नहीं था, इसीसे इस पर कोई आपत्ति भी नहीं हुईं | पर यदि कोई 
माजन करते समय “ आपो हि छा !? न पढ़े, तो उसके माजन बिगड़ नहीं सकता और स्नान 
के समय यदि कोई गंगाष्टक न पढ़े, तो उसके स््ान में कोई त्रुटि नहीं हो सकती। क्योंकि 
ज्ञान अलग चीज़ है ओर मंत्र पटकर ्लान करना अलग चीज़ है। न पहिले में कोई पाप 
है, न दूसरे भे कोई पुण्य है। किन्तु प्रश्न तो यह है कि आजा और विधि का पालन कैसे 
किया जाय १ इस प्रश्न का उत्तर सदेव यही रहा है कि वेदों की बीजरूप सूचना पर 
विद्वानों के विचारों स जो विधि निधारित हो, वही कतंव्य समझा जाय | पर स्मरण रखना 
चाहिये कि वेदें। की सूचना अपरिवतंनशील है ओर दूसरे विद्वानों के विचार परिवर्तनशील 
हैं। पहिले में किसी का मतभेद नहीं हो सकता, पर दूसरे में हो सकता है। यशोपवीत 
करना पदिला पक्ष है, इसमें मतभेद नहीं हो सकता, पर कब्र करना चाहिये, इतमें मतभेद 
हो सकता है। इसीलिए ग्रह्मसूत्रों में कोई कहता है कि बाह्मण का यज्ञोपवीत वसन्त में 
करना चाहिये और कोई कहता है कि सच्च ऋतुओं में करना चाहिये | वेद की आज्ञा और 
विद्वानों की विधियों में पदिंछी बात दूतरी की मोहताज नहीं है, पर दूसरी ब्रात पहिली 
की मोहताज है | यशोपवीत माघ में न होकर चाहे पोष में हो, पर हो ज़रूर यही 
मतलब है। 


इस पर प्रश्न हो सकता है कि वेदों ने माघ ओर पोष का भी निर्णय क्‍यों नहीं कर 
दिया ? ओर रेशम तथा सूत की विधि भी क्यों नहीं बतला दी १ इस पर हमारा नम्न 
निवेदन यह है कि जो वेदिक शिक्षा समस्त प्रथिवी पर बसे हुए मनुष्यों के लिए है, उसमें 
इस प्रकार का वणन हो ही नहीं सकता | क्‍योंकि ज़िले जिले की परिस्थिति अलग अल्ग 
है, पदार्थों की उपज भिन्न भिन्न है और ऋतुओँ के प्रभाव अलग अलग हैं | ऐसी दशा में 
यदि सभी कुछ वेद ही लिखने बैंठें, तो वेदों के पुस्तक तो एशियाटिक सोसाइटी का 
पुस्तयालय बन जाय, वेदों के गोरव ओर मनुष्य की स्वाधीन चिन्ता में विन्न उपस्थित हो जाय, 
धर्म ओर आपडद्धरम में कोई फक ही न रहे ओर संकट के समय मनुष्य अपना त्राण ही न 
सोच सके । इसलिए क्रियाकलाप, आपद्धमं और मनुष्यों की समायिक उपयोगिता का 
विस्तृत वर्णन न करने से वेद अधूरे नहीं सभझे जा सकते | वेद पूर्ण हैं।व परलोक की 
पूर्ण और विस्तृत शिक्षा देते है, तथा लोक की शिक्षा में मनुष्य को इस योग्य वना देते ई 


कि उसका एक भी आावद्यक काये कभी रुक ही न सके | 
७ 


( ६१०) बैदिक सम्पत्ति । 


नमूने के तोर पर इम यहाँ वेदों के कुछ सरलार्थ मन्त्रों को उद्धत करके दिखलाते हैं कि 
बेद प्रत्येक आवश्यक विषय की शिक्षा किस प्रकार देते हैं। यहाँ हम एक एक विषय के दो 
दो चार चार मंत्र दी देंगे। यह वेदविषयों की एक सूची मात्र ही है। इन विषयों से संबंध 
रखनेवाले वेदों में अनेकों मंत्र है, पर सबके लिखने की आवश्यकता नहीं हैं। हमने इस 
मन्त्रूयूची और विधयप्रतिपादन में अपने दंग का क्रम दिया है। इस क्रम से वेदों के ज्ञान 
को स्पष्टता होती है । सबसे पहिले इमने मनुष्या की इच्छाओं के मत्र लिखे हैं। मनुष्य की 
समस्त इच्छाओं का समावेश बड़ बड़े सात स्तम्भों में हो जाता है। ये इच्छाएँ गहह्थाश्रम से 
ही पूरी हो सकती है, इसलिए हमने इच्छाओं के बाद गहस्थाश्रम के मंत्र रक्खे है । गद्दस्थ 
का निवाह विना उत्तम सामाजिक व्यवहार के घारण किए हो ही नहीं सकता, क्योंकि मनुष्य 
सामाजिक प्राणी है, इसलिए. हमने तीसरा नम्बर सामाजिक व्यवहार के मन्‍्त्रों का दिया है। 
परन्तु वह आदमी अच्छे सामाजिक व्ययहार नहीं कर सकता, जो सदाचारी नहीं है, इसलिए 
हमने चोथा नम्बर सदाचार के मन्त्रों को दिया है| सदाचार कमी सुहृद नहीं हो सकता, जब 
तक मनुष्यों को गर्भ से लेकर यजश्ञोपवीत अर्थात्‌ आचार्यकुलबास तक के संस्कारों से मुसंस्कृत 
न किया जाय, इसलिए हमने संस्कारों के मन्त्रों को पॉचवों स्थान दिया है। संस्कारों से 
सदाचार की पुष्टि होती है और समाज पवित्र भी होता है, पर बिना जीविका के उसका 
निर्वाह नहीं हो सकता, इसालिए, हमने छठे नम्बर में जीविका के मन्‍्त्रें को रक्‍्खा है। इसमें 
भोगोलिक ज्ञान और व्यवसाय से सम्बन्ध रखनेवाली समस्त बातें के मन्त्र आ गये हैं। 

जीविका के आगे समाज की रक्षा का प्रश्न आता है। बीमारी से शर्गररक्षा, कलदइ 
आर पाप से समाझ्रक्षा ओर बाह्य शत्रओं से राष्टरक्षा करना पड़ता ह, इसलिए आयुर्वे 
यज्ञ ओर राज्यव्यवध्था के मन्‍्त्रों को एकत्रित करके जीविका के बाद सातवें नम्बर में 
रक्‍्खा है। इसके आगे परलोकन्निन्ता के मन्त्र ह। इनमें सब्रस पदिली बात सृष्टि की 
उत्पत्ति की हैं। सृष्टि की उत्पत्ति के कारणों का समूह ही परलोक है, इसालहेए इमने पर- 
लोक से सम्बन्ध रखनेवाले जीव, ब्रह्म, बन्ध, मोक्ष ओर पुन्जन्म आदि विषयों के मन्‍्स्रों 
का समावेश आठवें नम्बर में किया है। इस तरह से सारांशरूप से हमने लछोकपरलोक 
से सम्बन्ध रखनेवाले प्रायः सभी विषयों के मन्त्रों को लिख दिया हैं | हमारा अनुमान 
है कि बितने विषयों के मन्त्र हमने दिये हैं, उतने विषयोंमें प्रवेश हो जाने पर मनुष्य की 
बुद्धि इस योग्य हो जाती है कि वह अपना भल्त बुरा-हानि लाभ-सोच ले ओर अपनी 
उन्नाति कर ले। 


मनुष्य की इच्छाएँ। 

सबसे पहिले मनुष्य की इच्छाओं का लीजिये । मनुष्य की इच्छाएँ सात भागों में बिभा- 
जित हैं। (१) बहुत दिन जीनेकी इच्छा | (२ ) स्त्री, पुत्र, रति, शोभा, श्टंगार की इच्छा | 
(३ ) खाने पीने, पदिरने ओदने, मकान, गहस्थी, बाग बग़ीचे ओर खत तथा पश्चुओं की 
इच्छा । (४ ) यश ओर मान आदि की दृच्छा (५) विद्या, शान, विशान ओर माद्मात 
की इच्छा | (६ ) अपने साथ कोई अन्याय न करे, अर्थात्‌ न्‍्याय की इच्छा ओर (७) बार 
बार जन्ममरण के दुःख से छूटकर मोक्षप्रात्ति की इच्छा मनुष्यमात्र को रहती है। वेदोंने 
गायत्री मन्त्र के द्वारा इन्हीं इच्छाओं की पूर्ति के लिए. नित्य परमेश्वर से प्रार्थना करने का 


बेदमन्त्रों के उपदेश । (६११) 


उपदेश किया है| गायत्री का माहात्म्य वर्णन करते हुए अथवंवेद ११॥७१॥११ में कहा गया 
है कि 
रतुता मया वरदा बेदमाता प्रचोदयन्तां पावमानी द्विजानाम । 
आयु: प्राण प्रजां पशु कीर्ति द्रविणं त्रह्मवचेस मश् दत्त्वा श्रजत ब्रद्मलोकम्‌ | 
अर्थात्‌ प्रचोदयात्‌ पदान्तवाली और द्विजों को पवित्र करनेवाली वेदमाता गायत्री की में 
इसलिए स्तुति करता हूँ कि वह मुझको आयु, बल, प्रजा, पश्चु, कीति, घन ओर बेदिक शान 
ठेकर ब्रह्मल्लक अथांत्‌ मोक्षपद्‌ को पहुँचावे | इस आदेश -से ज्ञात हुआ कि मनुष्यमान्र की 
ये इच्छाएँ स्वाभावि हैं। फ्रीनॉडॉजीवाले भी बतछाते हैं कि मस्तिष्क में ज्ञान, मान, भर्थ, 
काम, आयु, विज्ञान और न्यायघर्म के ही प्रधान सात स्थान हैं। अन्य स्थान तो इन्हीं के 
अन्तर्गत इन्हीं की शाखाएँ हैं | इससे ज्ञात होता है कि ये इच्छाएँ, नेसर्गिक हैं। इन खबमें 
दीघ जीवन की इच्छा सवप्रथम है, इसलिए, सबसे पहिले हम दीपजीवन के ही मंत्रों का 
नमूना दिखलाते हैं| यजुर्वेद में लिखा है कि--- 
शतमिन्न शरदो अंति देवा यत्रा नश्नक्रा जरसे तनूनाम्‌ | 
पुत्रासों यत्र पितरा भवन्ति मा नो मध्या रीरिषतायुगन्तो: ॥ 
( पजु० २५।२२ ) 
अर्थात्‌ हे विद्वानों | मनुष्य की आयु सौ वर्ष नियत है, अतः जन्न तक हमारे शरीरों की 
जरा अवस्था न हो जाय और हमारा पुत्र भी पिता न हो जाय जब तक हम जिएँ अर्थात्‌ 
सो वर्ष के अन्दर हमारी आयु क्षीण न हो। इतना ही नहीं कि हम किसी प्रकार सौ वर्ष तक 
जिएँ, प्रत्युत आरोग्यता और बल के साथ जिएँ, जैसा कि लिखा है कि--- 
तन्नप्लुत्र बहिते पुरस्ताच्छुक्रमुचचरत्‌ । 
पह्येम शरदः शर्त जीवेम शरंदः शत*ख्णुयाम 
शरदः दातं प्रत्रवाग शरदः शतमदीनाः स्यास 
शरदः शर्त भूयश्थ शरदः शतात्‌ ॥। ( यजुर्वेंद ३६।२४ ) 
अर्थाव्‌ ज्ञानियों का हित करनेवाला शुद्ध श्ञाननेत्र उदित है| उससे हम सो वर्ष देखें, 
सो वर्ष जिएँ, सो वर्ष सुनें, सो वर्ष बोर, सो व तक दीन न हों ओर सो वर्ष से भी अधिक 
दिन तक आनन्द से रहें | । 
बेर में दीधजीवन की इच्छा के आगे काम की इच्छा का वर्णन इस प्रकार हैे-- 


कामस्तदगे समवतेन मनसो रेतः प्रथम यदासीत्‌ । 
स काम कामेन बृह्दता सयोनी रायर्पोष यजमानाय धेद्दि ॥ 
( अथव० १९॥५२।१ ) 
अर्थात्‌ जो "काम! मन में बीजरूप से है, वह पहिले हुआ | है काम ! तूने बहुत बड़े 
काम का घिस्तार कर दिया है, इसलिए अब धन दे। 
प्रियः देवानां भूयास; प्रियः प्रजानां भूयासं । 
प्रियः पशुनां भूयासं; प्रियः समानानां भूयासस ॥ ( अथवे० १७।१।२-५ ) 


(६१२) बंदिक सम्पात्ति । 


अर्थात्‌ देबों के लिए, प्रजा के लिए, पशुओं के लिए. और समानों के लिए प्रिय होऊँ। 
कामना से सम्बन्ध रखनेबाले इन दोनों मन्त्रों में क्या गया है कि मन और रेत ही काम 
का मूल है। इस काम से ही आगे बड़ी बडी पुनत्रादि की कामनाएँ उत्पन्न होती हैं और 
इसी से बनाव चुनाब, शोभा श्टंगार और ठाटबाट की आवश्यकता होती है। इस सबका 
मूल मन और रेत अर्थात्‌ रति है है। रति ही प्रजा, पग्चु और अन्नादि घन की ओर विशेष 
प्रवृत्ति उत्पन्न कराती है। क्‍योंकि दीघंजीवन और कामजन्य स्त्रीपुत्रादिकों के लिए. ही धन 
की इच्छा होती है । 
मनुष्य को इस बन की इच्छा क्रिस प्रकार रहती है, उसका नमूना वेद ने निम्न मंत्र में 
दिखलाया है--- 
एकपाद्‌ भूयो द्विपदों विचक्रमे ट्विपात्त्रिपादमभ्येति पश्चात्‌ । 
चतुष्पादेति द्विपदाम/भेस्वरे संपरयन्पड्ञक्तिरुपतिष्ठमानः ॥ 
( ऋ० १०,११७।८ ) 
अथांव्‌ एक गुणा धन रखनेवाला अपने से दुगुने धन रखनेवाले के मार्ग का आक्रमग 
करता है, दुगुने धनवाल्ा तिगुने घनवाले के पीछे दोड़ता है और चोगुन घनवाला अपने 
से दूने धनवाले की प्रहत्ता को प्राप्त होता है। अर्थात्‌ गनुष्य धनवानों को देखकर ए्पर्धा 
करते हुए. अधिकाधिक धन प्राप्त करने की इच्छा रखता है। 
इस धन की इच्छा आगे मान वी इच्छा होती है। वेद में मान की इच्छा का नमूना 
इस प्रकार दिखलाया गया है--- 
यथा सूर्यों अतिभाति यथास्मिन्‌ तेज आद्दितम्‌ । 
एवा में बवरणो मणिः कीरिं भूतिं नि यच्छतु 
तेजसा मा समुक्षतु यशस्ता समनक्तु मा ॥१७॥ 
यथा यशश्रन्द्रमस्यादिदे च न चक्षसि | एबा० ॥१८॥ 
यथा यश्ञः पृथिव्यां यथास्मिन जातवेद्सि । एबवा० ॥१९॥ 
यथा यश्षः कन्यायां यथास्मिन सभुते रथे । एबा० ॥२०॥ 
यथा यशः सोमपीथे मधुपर्के यथा यशः । एबा*» ।,२१॥ 
यथा यशो< प्रिद्दोन्ने बबट्कारे यथा यश: । एबा० ॥२२॥ 
यथा यशो यजमाने यथास्मिन्‌ यश्ष आंधितम्‌ | एवा० ॥२३॥ 
यथा यश प्रजापतो यथारिमन्‌ परमेप्ठिनि । एबा० ॥२४॥ 
यथा देवेष्बस्तं यथेथु सत्यमाहितम्‌ ॥ एवा० ॥२५॥ ( अथर्व० १०।३ ) 
अथांत्‌ जिस प्रकार सूर्य, चंद्रमा, प्रथिबी, अझ्चारिणी कन्या, भधुपर्क और सोमपान- 
प्राप्त विद्वानू , अभिहोत्री, यश करनेवाला यजमान, परमेश और प्रजापति यश और कीर्ति 
को प्राप्त होते है, उसी प्रकार की कीर्ति, तेज और यश मुझको भी प्राप्त हो। इन मंत्रो में 
यश, कीर्ति ओर मान के लिए प्राथना की गई है। क्योंकि लिखा है कि ' सर्वे नन्‍्दृन्ति 
यशसा * अर्थात सबको यश से आनन्द मिलता है । 
इस मान की इच्छा के आगे वेद में शान की इच्छा का वर्षन इस प्रकार है। 


बेदमन्त्रों के उपदेश | ६६११) 


याँ मेधां देवगणाः पितरश्रोपासते । 
तया मामझ्य मेधयाग्र मेघाविन कुरु ॥ 
मेघां मे बरुणों ददातु मेघामम्रिः प्रजापतिः । 
मेघामिन्द्रश्न वायुश्य मेधां घाता ददातु मे ॥ ( यजु० ३२।१४-१५ ) 
अर्थात्‌ जिस मेघा ( शान ) की देवता और पितर उपासना करते हैं, उस मेधा से 
है परमेश्वर | मुझे शीघ्र ही मेघावी कीजिये। वह मेधा मुझको वरुण, अम्मि, प्रजापति, 
इन्द्र, वायु ओर परमात्मा देगे। अथांत्‌ इन सब्र पदार्थों का ज्ञान मुझे शीघ्र हो। 
इसजिए--- * 
मनसे चेतसे घिय आकूतय डउत चित्तये । 
मत्ये श्रताय चक्षसे विधेम हविषा बयम्‌ ॥ ( अथर्व० ६।४१॥१ ) 
अथांतू मन, अन्त;करण, बुद्धि, विचारशक्ति, ज्ञानशक्ति, मति, श्रवणशक्ति और दृष्टिशक्ति 
की उन्नति के लिए हम सब्र यशकर्म करें | ज्ञानेच्छा के आगे वेद में न्याय की इच्छा इस 
प्रकार बतलाई गई हैे--- 
देष्दि में ददामि ते नि में घेहि नि ते दधे । 
निहारं च हरासि में निहारं नि हराणि ते ॥ ( यजु० ३॥९० ) 
अथ्थांव्‌ मुझे दे और मैं तुझे दूँ | तू उत्तम गुण मुझमें धारण कर ओर में तुझमें घारण 
करूँ। यह मैं लेता हैँ और यह तू ले, अर्थात्‌ परस्पर न्याययुक्त व्यवद्ार हो | केसा सुन्दर 
न्याय का आदर्श है ! इसके आगे परमपद की इच्छा का वर्णन इस प्रकार है--- 
बेदाहमेतं पुरुष मद्दान्तमादिद्ययण तमसः परस्तात्‌ । 
तमेब विदित्वाइति सृत्युमेति नान्‍य: पन्‍्था विद्यतेडयनाय ॥ (यजु० ३११८) 
यत्रानन्दाश्व मोदाग्व मुदःप्रमुय आसते । 
कामस्य यत्राप्ताः कासास्तत्र माममसतं कृधि ॥ ( ऋ० ९।११३।११ ) 
अर्थात्‌ में उस अन्धकार से परे महान्‌ प्रकाशमय सूर्यतुल्य परमात्मा को जानता हूँ। 
उसी के जान लने से अमृतत्व प्राप्त होता है, इसके सिवा और कोई दूसरा: मार्ग नहीं है । 
इसलिए जहाँ आनन्द ही आनन्द है और जहाँ सब कामनाएँ पूर्ण हो जाती है, उस मोक्षधाम 
में मुझे अमर कीजिए | इन मंतर में दीघोतिदीय जीवन अर्थाव्‌ अमुतत्व की मदान्‌ इच्छा 
वर्तमान है। संसार में बहुत दिन जीने की जो इच्छा पाई जाती है, वह इसी अनन्त 
जीवन की अभिलाषा है। इस प्रकार से मनुष्य की ये सातें स्वाभाविक इच्छाओं को 
दर्शानिवाले मंत्र वेद में मोजूद हैं। परंतु ये इच्छाएँ विना ग्रहस्थाश्रम के पूर्ण नहीं हो 
सकती | 
गहर्थाश्रम । 
उपयुक्त इच्छाएँ बिना गहस्थाभ्रभ के पूरी नहीं हो सकतीं इसलिए वेदों में ग्रहस्थाअ्रम 
का पर्याप्त वणन है| यहाँ इम नमूने के तौर पर ग्रहस्थाभम की खास खास बांतें लिखते 
है। सबसे पहिले देखते हैं कि वेदमंत्रों के अनुसार गृहस्थ की हालत कैसी होनी चाहिये। 
अथबवेद में लिखा है कि--- 


(६१४) बंदिक सम्पत्ति । 


इद्देयसत मा वि योष्ट विश्वामायुव्यडनुतम्‌ 
ऋ्रीब्नन्ता पुत्रेनेप्ठभिमोदमानो स्वे ग्रहे । ( ऋ० १०।८५।४२ ) 
अथांत्‌ किसी से विरोध न करो, ग्रहस्थाश्रम में रहों, पूर्ण आयु प्राप्त करो, पुत्र और 
पौत्रों के साथ खेलते हुए और आनन्द करते हुए अपने ही घर में रहो ओर घर को आदशरूप 
बनाओ | इसके आगे यह दिखलाते हैं कि गहस्वामी दंपति का परस्पर कैसा आदर्श होना 
चाहिये । ऋग्वेद उपदेश करता हैं कि--- 
समझनन्‍्तु विश्वे देवाः समापो हृदयानि नो । 
से सातरिहवा से घाता समु देष्टी दधातु नो ॥ ( ऋ० १०।८५।४७ ) 
अर्थात्‌ संसार की समस्त शक्तियोँ और विद्वान्‌ इम दोनें।--पतिपत्नी---को अच्छी प्रकार 
जानें, हम दोनों के हृदय जल के समान शान्‍्त हों ओर इम दोनें की प्राणशक्ति, घारणा- 
शक्ति और उपदेशशाक्ति परस्पर कल्याणकारी द। । यह वैदिक दम्पदि का आदरी है अब देखना 
चाहिये कि इस वेदिक दम्पति का घर केसा है। वेदमन्त्रो के आदेशानुतार सवंसाधारण 
के घर बहुत ही सादे होना चाहिये | अथवेद में लिखा है कि--- 
ऊजेस्वथती पयसर्वती प्रथिव्यां नमिता मिता । 
विश्वान्न बिश्रती शाल्े मा द्विंसीः प्रतियुह्कतः ( अथवे ९३।१६ ) 
तृणैराबृता पलछदान्‌ बसाना रात्रीव शाला जगतो निवेशनी । 
मिता पृथिव्यां तिष्ठसि हस्तिनीब पद्दधती । ( अथर्व० ९१३।१७ ) 
या द्विपक्षा चतुष्पक्षा या निमीयते । 
अष्षापक्षां दशपश्चां शालां मानस्य पत्नीमप्रिगंभ इवा शये | 
( अथर्व० ९,३२१ ) 
अर्थात्‌ उपजाऊ और पानीवाली भूमि पर छोटी सी निर्वाइयोग्य जिसमें समस्त आवश्यक 
अन्न भरे है, ऐसी दे शाला ! तू अपने ग्रहणकर्ता ( निवासी ) को मत मारना | तृण से छाई 
हुई और तोरण बन्दनवारों से सजी हुई है शाला | तू सबको रात्रि के समथ शान्ति देने 
वाली है ओर लकड़ी के खम्भो पर दस्तिनी की मौति थोड़ी सी जमीन पर स्थित है। जो 
शाला दो छप्परवाली, चार छप्परवाली, छे छप्परवाली और जो आठ तथा दश छतप्पर- 
बाली बनाई जाती है, उस इज्जत बचानेवाली शाला में में जठरामे ओर गर्भ के समान 
निवास करता हूँ । यह है वोदिक धरों की सादगी। अब देखना चाहिए कि इन घरों में 
खाद्य और पेय पदाथों के तैयार करनेवाली गदस्थी का केसा वर्णन है। ऋग्ेद में लिखा 
है कि-- 
यत्र ग्रावा प्थुब॒ुध्न ऊध्वों भवति सोतवे । 
उलखलसुतानाममेढ्विन्द्र जल्गुंडः ॥१॥ 
यत्र द्वाविव जघनाधिषवण्या कृता । उछू ० ॥२॥ 
यत्र नायेपच्यवमुपच्यवं च शिक्षते | उलछू० ॥३॥ 
यत्र मन्थां विबध्नते रइमीन्यमितवा इब | उलछू० ॥४॥ 
यश्षिद्धि त्वं ग्रहेगृद्द उद्धखछक युज्यसे । 
इंद्द युमत्तमं बद जयतापिव दुन्दुभिः ॥५॥ ( ऋ० १२८ ) 


बेदमन्त्रों के उपदेश । (६१५) 


अथांत्‌ जह०ँ बड़ा स्थूल पत्थर (चक्की) नीचे ऊपर चलता है, नह दो जंघाओं के बाँच 
में सिलबट्टा चलता है, जहें ख्रियोँ पदार्थों का धरना, उठाना और रौधना पकाना जानती हैं, 
जहाँ मथानी को रस्सी से बॉधकर दही सथा जाता है ओर जहाँ घर घर में उद्खलर मसूल 
चलता है, वे घर ऐसे प्रकाशित होते हैं, जैसे जय के समय दुंदुभी प्रकाशित होती है। इन 
बिक घर्रों में चक्की, सिलन्रद्टा, उखली मूसल और मथानी शब्द दुंदुभी के समान अन्न 
चाहनेवालों को घोषित कर रहे है ओर ग्रददेवियों पदार्थों के घरने उठाने ओर रांधने, पकाने 
में लगी हुई हैं। इन घरों में जिस प्रकार अन्नदान की धूम मची हुई है, उप्ती तरह घी-दूघ 
की भी धारा बह रही है। अथवंबेद में लिखा है कि--- 
चतुरः कुम्भांइ चतुर्धा ददामि क्षीरेण पूणा उदकेन दृध्ना । 
एतास्त्वा धारा उप यन्तु सबोः स्वर्ग छोके मघुमत्‌ पिन्वमाना 
उप सवा तिष्ठन्तु पुष्करिणीः समन्‍्ताः ( अथवे० ४।३४|७ ) 
अर्थात्‌ चार चार घड़े दूध ओर चार चार घड़े पानी चारों आ देता हूँ। ये मत्र आपको 
स्‍्वग मे-सुखस्थान में-पोषण प्रहुँचावें । 
पूण नारि प्र भर कुम्भमेत घृतस्य घारामसृतेन संभृताम्‌। 
इमा पातृनमृतेना समइम््धीष्टापूतमाभि रक्षात्येनामू ॥॥ ( अथर्व० ३।१२॥८ ) 
अथांत्‌ हे सतत्री ! तू दूध और प्री को घड़ों में भरकर उनकी घारा से इन पीनेवालों को 
तृम्त कर और पापी कृप तड़ाग तथा दान आदि सब प्रकारों से इनकी रक्षा कर | 
ऊज वहन्तीरमृतं घृतं पयः काछालं परिख्नतम्‌ | 
स्वधा स्थ तपेयत में पितन्‌ ॥ ( यजुर्वेद ९।३४ ) 
अथांत्‌ बलकारक जल, घत, दूध, रमयुक्त अन्न ओर पके हुए तथा टपके हुए मीठे फरछे 
की धारा बह रही है, अतः है स्वधा में ठद्दरे हुए पितरों | आप तृप्त हों | इन मंत्रों के अनुधार 
वेदिक घरों में देव, ऋषि ओर पितरों की तृप्ति के लिए घी, दूध ओर फ्लो का विशाल आयोजन 
दिखलाई पड़ता है। इतना ही नहीं प्रत्युत वैदिक ग॒हस्थ अपने इृष्टमित्रों, अतिथियों ओर 
क्षुधापीड़ित मनुष्या को किस प्रकार अन्न, जल और सेवा से तृप्त करने के लिए बुला रहे है 
वह भी देखनेयोग्य है । अथर्ववेद में लिखा है कि--- 


ऊज बिश्रद्‌ बसुबनिः सुमेधा अघारेण चक्षुसा मित्रियण 
गृहानेमि सुमना वन्दमानों रमध्यं ब्िभीत मत्‌ ॥१॥ 
इमे गृहा मयोभुष ऊजर्वन्तः पयस्वन्तः 

पूणों बामेन तिष्ठन्तस्ते नो जानन्त्वायतः ॥२॥ 
येषामध्यति प्रवसन्‌ येघु सामनसो बहुः 

गृहानुप हयामहे ते नो जानन्त्वायतः ॥३॥ 

उपहूता भूरिधनाः सखायः स्तादुसुंमुदः । 

अश्लुध्या अतृष्या स्त गृद्य मास्मद विभीतन ॥४॥ 
अपहूृता इह गाव उपहूता अजावबयः । 

अथो अन्नस्म कीढाल उपहूतो गहेषु नः ॥५॥ 


(६१६ ) बैदिक सम्पत्ति | 


सुनृतावन्त सुभगा इरावन्तो हसामुदाः । 
अतृष्या अश्लुध्या सत॒ ग्रृहा मास्मद्‌ विभीवन ॥६॥ 
इट्टेय स्त मानु गात बविश्वा रूपाणि पुष्यत । | 
ऐष्यामि भद्वेणा सह भूयांसो भवता मया ॥७॥ ( अथर्व० ७।६०।१-७ ) 
अर्थात्‌ हे वीये, घन, सम्पत्ति, मेघा, सुद्दृद्धाब ओर अच्छे मनवालो | आप छोग इन घरों 
में प्रेमपूवक आइये, डरिये मत। घरों में आनिवालों के लिये ये घर आरोग्यवर्धक, बलशाली, 
दुग्धवाले, लक्ष्मीवान्‌ और श्रीमान्‌ ६ । ये घर अमित घनवाले, मित्रों के साथ आमोदप्रमोद 
करनेवाले ओर क्षुधातृषा के इसनेवाले हैं, इसलिए आइये डरिये, मत। गोवें, बकरी और 
नाना प्रकार के रसीले अन्न इमोरे घरों में भरे पड़े हैं । ये घर सात्यवार्लों, भाग्यवान, 
घनियों, हसमुखों ओर भूखष्यास से रहितों के हैं, इसालिए डरिये मत। थके हुए पथिक 
जो इन धरों का स्मरण करते ईं, उन्हें थे घर अपनी ओर बुछाते है, इसालेए कहीं मत जाइये, 
यहीं रहिये । ये घर अनेक प्रकार स्रे पोषण करते हैं, इसीलिए हम भी यहाँ आ गये हैं, ठहरे 
हैं ओर सब प्रकार से सुखी हैं |. इस उपदेश में गहस्थाश्रम का कैसा भब्य वर्णन है और 
केसे उदार यहृसस्‍्थें का चित्र खींचा गया है इकका कारण यही है कि वेदें। में अतिथिसत्कार 
न करनेवाले ओर क्षुघातुरों को अन्न न दनेवाले गरइस्‍्थों की निंदा की गई है। ऋखेद में 
लिखा है कि-- 
य आध्राय चकमानाय पित्वाउन्नवान्त्सत्रफितायोपजग्मुष | 
स्थिर मनः कृणुते सेवते पुरोता चित्स सर्डितारं न बिंदते ॥२॥ 
स इद्भोज़ो यो गृहवे ददाद्यज्कामाय चरते कृशाय । 
अरमस्म भवति यामहूता उतापरीषु कृणुते सलायम्‌ ॥३॥ ( ऋ० १०।११७ ) 
अर्थात्‌ जो अन्नवान्‌ होता हुआ, अन्न चाइनवालों ओर ग़रीब्री से पास आये हुए दुखियों 
के लिए मन कठोर कर लेता है ओर आप मज़े में खाता दे उसे सुख देनेबाला मित्र नहीं 
मिल सकता | जो अन्न चाहनबवाले दुबंल याचक को अन्न देता है वही सच्चा भाजन 
करता है। ऐसे दाता के पास दान करने के लिए. प्योत्त अन्न आता है और कठिन समय 
में सह्दायक मित्र उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार से इन वेदमन्त्रों ने आदर्श गृहस्थ का चित्र 
खींचते हुए बतलढाया कि मकान तो सदेव साधारण ही हो, पर वह साधारण मकान अन्न 
आदि आवश्यक पदार्थों से भरा हो ओर मकान पर अआनिवालों का उत्तम सत्कार किया जाय । 
पर स्मरण रहे कि इस दानशीलता के कारण ऋण न होने पावे | ऋण मनुष्य को बहुत ही 
नीच बना देता है, इसलिए उतना ही खचे चाहिये जितनी अपनी निज की आमदानी हो । 
अथवेवेद में लिखा है कि--- क्‍ ु 
अनृणा अस्मिन्ननुणा: परस्मिन्‌ टृतीय छोक अन्ृणाः स्याम । 
ये देवयानाः पितृयाणाश्व छोकाः सबोन्‌ पथो अनृणा आ क्षियेम ॥ 
( अथवे० ६।११७!३ ) 
पुष्टि पशूनां परि जग्रभाई चतुष्पदां द्विपदां यथ्च धास्यम्‌ | 
पयः पशूनां रसमोषधीनां इहस्पतिः सबिता में नियच्छात्‌ ॥ 
( अधर्व० १९।३१।५ ) 


बदमन्त्रों के उपदेश । (६१७ ) 


अर्थात्‌ इस लोक, परलाक और तीसरे लोक में हम सब अऋण होवें ओर देवयान तथा 

पितृयान के जो मार्ग और स्थान हैं, उन तबमें इम अऋण होकर निवास करें। में चतुष्पाद 
पश्नुओँ से, द्विपाद मनुष्यों से ओर धान्ये से प्राप्त पदार्थ स्वीकार करता हैँ और बृहस्पति 
तैथा सविता देव परमात्मा ने जो मुझको पश्चओं का दूध और औषधियों का रस दिया है 
उसी से पोषण करता हूँ | इन मन्त्रो का यही तात्पर्य है कि जो कुछ अपने पुरुषा्थ से 
प्रात्त हो, उसी के अनुसार खर्च किया जाय, ऋण लेकर नहीं | इस प्रकार से ग॒हस्थ की दशा 
का वणन करके अब गहस्थ के नित्य करने योग्य पञ्चमद्दायशा का वर्णन करते हैं। यजुवेद 
में लिखा है कि-- 

यद्‌ ग्राम यद्रण्णे यत्सभायां यदिन्द्रिय । 

यनेनश्रकृमा बयमिदं तदबयज्ञामद ॥ ( यजुर्वद० ३।४५ ) 
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अर्थात्‌ ग्राम में, जंगल मैं ओर सभा में हमने इंद्रियों से जो पाप किया है, उसे इस शय में 
होम करके दूर फेंकते हं। इस मन्त्र का गतलब यही है कि. ग॒दस्थ से जो पाँच स्थानों में 
पाप होता है अथवा युद्धें ओर हिंसा पश्चुओं की द्त्या से जो पाप होता है अथवा आम में, 
जंगल में ओर समाओं में जो मन, वागी और कमे से विना किसी इरादे के पाप हो जाता 
है, वह पञ्चमदायज्ञों और इश्टपूर्तादि छोकोपकारी कार्यों के करने से दूर हो जाता है, 
अर्थात्‌ एक प्रकार से नित्य प्रायश्रित्त हो जाता है। इन पश्चमदहायज्ञों में सबसे पहिले 
वेदों का स्वाध्याय और प्राणायामपूवेक गायत्री का जप है। यही ब्रक्ययश है। वेद में 
इस ब्रह्ययश् के करने की ताक़ीद की गई है। बेद के खाध्याय के लिए यजुवेद में 
लिखा हैं कि-- 
यथेमां वाच कल्याणीमावदानि जनेभ्यः । 
ब्रद्मराजन्या भ्या < शुद्राय चार्योय च स्वाय चारणाय च | 
प्रियो देवानां दक्षिणाय दातुरिह भुयासमयं में कामः 
समृध्यतामुप मादों नमतु | ( यजुर्वेद २६।२ ) 
अर्थात्‌ जंते इस काल्याणकारिणी वाणी को मनुष्यें। के लिए में बोलता हूँ. वेसे ही ब्राह्मण, 
क्षत्रियों, वेश्यों, झाद्दे, स्रयों ओर अनायों के लिए आप भी बोलिये और समझिए कि 
इस प्रकार के विद्यादान से में देवताओं में प्रिय होएँ, मुझे परोक्ष सुख मिले और सब 
कामनाएँ. पूर्ण हों। यह वेद के स्वाध्याय की महिमा है। पर वेद-स्वाध्याय का मतलब 
केबल वेदों का रटना ही नहीं है, प्रत्युत उनके अथों का जानना हैं। इसीलिए अथववेद में 
लिखा है कि-+- 
ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ यस्सिन्‌ देवा अधि विदृव निषेदुः । 
यस्तन्न बेद किम्चा करिष्यति य इत्‌ तद्‌ बिदुस्त अभी समासते ॥ 
ह ( अथवे० ९।१०।१८ ) 
अथांत्‌ ऋचाएँ परम्रव्यापक अक्षर में ठहरी हुई हैं है, जिजमें वेद के देवता-ठहरे हुए 
हैं, अतः जो अक्षर और उनके अथी को नहीं जानता, वह केवछ ऋचाओं से क्‍या लाभ प्राप्त 
कर सकता है ! ठीक है, जो अक्षर और अर्थों को जानता है, बही अच्छी तरह वेद के तातपय॑ 
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(६१८ ) बैदिक सम्पत्ति | 


को पहुँचता है, इसलिए वेदों को अये सहित ही पढ़ना चाहिये | वेद-विचार के बाद प्राणा- 
यामपूर्वक गायन्नी क, जप करना चाहिये। अथववेद में गायत्री की महिमा इस प्रकार 
लिखी है कि- 

स्तुता मया बरदा वेदमाता प्र चोद्यन्तां पावमानी द्विजानाम्‌ । 

आयु प्राण प्रजां पशु कीर्ति द्रविणं ब्रह्मवचेसम्‌ । 

महां दरबा त्रजत ब्रद्मलोकम्‌ | ( अथवंवेद १९७११ ) 

अथांत्‌ द्विजों को करनेवाली पवित्र वेदमाता गायत्री की में स्तुति करता हूँ । वह 

मुझे आयु, बल, सन्‍्तति, पशु, कीति, धन और ब्रह्मव्चंख अर्थात्‌ वेदशान को देकर ब्रह्म- 
लोक को पहुँचावे। यही व्रह्ययश् है। इसके बाद देवयश का अनुष्ठान है। देवयश का 
तात्पर्य दोनों समय इवन करना है | अथववेद में लिखा है कि-- 


सायसाय ग्रहपतितो अप्नमिः प्रातःप्रात सोमनसस्य दाता । 
बसोवेसोबेंसुदान एथधि वयं त्वेन्धानास्तन्व पुषेम ॥ 
प्रातः प्रातगेहपतिनों अग्नि सायेसाथ सामनसस्य दाता । 
वसोवसोबेसुदान एघीन्धानारत्वा शर्त हिमा ऋघेम ॥ (अथवे० १९।५५।३-४) 
अर्थात्‌ श्याम का नित्य हवन प्रातःकाल के समय गहस्थ के मन को प्रसन्न करनेत्राला 
होला है और प्रातःकाल का नित्य हवन सायंकाल के समय मन को प्रसन्न करनेवाला होता 
है, इसलिए गहस्थ को नित्य दोनो सन्ध्याओं में हवन करना चाहिये | यही देवयश है। 
इस देवयश के पश्चात्‌ पितृयज्ञ का विधान है। यजुर्वेद में लिखा हैं कि--- 
ये समानाः समनसः पितरों यमराज्ये । 
तेषोँल्लेकः स्वधा नमोः यज्ञों देवेषु कल्पताम्‌ ॥ ( यजु० १९४५ ) 
अर्थात्‌ यम के राज्य में जो पितर एक समान हैं ओर समान विचारवाले हैं, उन पितरों को 
देवतों के बीच में लोक, स्वधा, नमस्कार ओर यज्ञ प्राप्त होंक | इस पितृयश के बाद बलि- 
वैश्वदेव का विधान है। उसके लिए यजुवैद और अथर्व में लिखा है कि-- 


यद्दत्त यत्परादानं यत्पूष याश्र दक्षिणाः । 
तदभिवेदबकमेण: स्वर्वेवेषु नो दधत्‌ ॥ ( यजु० १८।६४ ) 
अहरहबेलिमिसे हरंतो5५३वायेब तिप्चते घासमग्र ॥ 
अर्थात्‌ जा अभी दिया है जो इसके पहले दिया है तथा नो आगे दिया है ओर जो 
पीछे दिया है, बह सब बलिवैश्वकर्म की अम्रि को ग्रास दे । जिस प्रकार नित्य घोड़ा घास 





# ये पितर सोम्य है, इसलिए इनका सत्कार प्राय: जल से ही होता है। उधर वृक्ष 
भी सोम्य कहलाते हैं, यही कारण है कि पितृजल वृक्षों में है डाला जाता है। पत्च 
महायशञों में जहाँ देवता, मनुष्य, पद्म, पक्षी ओर कीटपतजड्नों तक को भोज्य भाग दिया 
जाता है, वह सौम्य पितरेों का हक सोम्य वृक्षों को ही दिया जाता है। “एका क्रिया 
दृथकरी बभूत ! लिखकर पतंजलि ने महाभाष्य में इसी प्रकार का इशारह किया है। 


बेदमन्त्रों के उपदेश । (६१५९) 


पाता है, उसी प्रकार प्रतिदिन प्राणियों को उनका भाग अर्थात्‌ बलि देना चाहिये | इसके 
बाद आतिथयियश है । अतिथिेयश के विषय में लिखा है कि--- 


तथस्थेवं बिद्वान्‌ ब्रात्यों राश्षोडविथिगद्नागच्छेत्‌ ॥१॥ 

श्रयां समेनमात्मनों मानयेत्‌ तथा क्षत्राय ना वृदचते 

तथा राष्ट्राय ना बृइचते ॥२॥ (अथवं० १५।१० ) 

तद्‌ यस्यव विद्वान ब्रत्योडतिथिगद्ानागच्छेतू ॥ १॥ 

स्वयमेनम भ्युदेत्य श्रयाद ब्रात्य कावास्तीब्नोत्यो द कं 

ब्रात्य तपयंतु ब्रात्य यथा ते प्रियं यथास्तु ब्रात्य यथा ते बशस्तथास्तु 
ब्रात्य यथा ते निकामस्तथास्त्विति ॥२॥ ( अथवबेद १५११ ) 


अथांत्‌ जन्न विद्वान और ब्रतघारी अतिथि राजा के घर आबि, ते राजा को उचित है कि 
वह अतिथि को अपने से भी अधिक अ्रेष्ठ माने । इससे राजा न तो क्षत्रियकुल में ही दोषी 
दोता है और न राष्ट्‌ की ही ओर से दोषी द्ोता है। जिसके घर में ज्तशील और विद्वान्‌ 
अतिथि आ जाय, तो डसे चाहिये कि बह उठकर अतिथि से कहे कि है ब्रात्य | आप कहाँ से 
आ रहे हैं १ आइये, लीजिये यद जल है, आप तृप्त हों ओर जो आपकी इच्छा हो, वह भी 
हाज़िर किया जाय तथा जो आशा हे, वही किया जाय | यह बेदिक आतिथ्य का नमूना है । 
इस प्रकार से पश्चमहायज्ञों के द्वाप ग॒हस्थ सचको अन्नजल पहुँचाता है और इसी प्रकार का 
ग्रत्थ पहले कही हुई आयु, बल, कोति, विद्या, प्रजा, धन आर मोक्ष आदि इच्छाओं को 
प्राप्त कर सकता हूं । परच्तु य बाते ग्रहस्थ को तभी प्राप्त हो सकती है, जब उसका सामाजिक 
व्यवद्दार भी उत्तम हो 


सामाजिक व्यवहार । 


मनुष्य सामाजिक प्राणी दे । परन्तु उसका सम्बन्ध केवछ अपने आप ही से नहीं है, प्रत्युत 
उसका संबंध दंपति, कुटुंब, जाति, समाज ओर समस्त संसार के मनुष्यों तथा समस्त संसार 
के प्राणिमात्र से है, इसलिए उसे सबके साथ प्रेम, दया ओर सहानुभूति से बर्तना चाहिये । 
वेद के निम्नलिखित मन्त्रें। में वद्दी उदात्त उपदेश दिया ह। यहाँ हम पहिले दंपतिप्रेम 
का नमूना दिखाते ६। ऋग्वेद और अथवंबेद में लिखा है कि--- । 
या दम्पती समनसा सुनुत आ च घधावतः | 
देवासो नितल्ययाशिरा ॥ ( ऋग्वेद ८।३१॥५ ) 
स्पेनाद्योरधि वुध्यमानो दसामुदो महसा मोदमानो । 
सुगू सुपुत्नी खुगद्दो तराथो जीबाबुषसो बिभातीः ॥ (अथर्व० १४॥२।४३ ) 
अर्थात्‌ जो दम्पति एक मन होकर यश अर्थात्‌ उत्तम कार्मों के लिए साथ साथ दोौड़ंते 
हैं ओर नित्य परमेश्वर की प्राथना करते है, वे देवता हैं | है दंपति ! तुम दोनों इस सुख- 
दायक घर में अच्छे प्रकार जागते हुए, हँसी खुशी के साथ, बड़े प्रेम से आनन्द मनाते हुए, 
सुन्दर सुपुत्रों ओर सुंदर >इस्थीवाले होकर प्रकाशयुक्त बहुत से प्रातःकार्लो को देखो, अर्थात्‌ 
बहुत दिन तक ज्ञीाओं | इन बेदमंत्रों मैं दंपतिप्रेम का उत्कृष्ट नमूना यह बतलाया गया है 


(६२० ) बंदिक सम्पातति । 


कि दोनों एक मन होकर आनन्दपूर्वक उत्तम कर्मों में लगे रहूँ ओर परस्पर प्रेम ओर विनोद 
के साथ व्यवहार के | इस दंपति करतंब्य वर्णन के आगे कोदुंब्रिक व्यवह्दर का उपदेश इस 
प्रकार है-- 

अनुब्तः दितुः पुत्रो मात्रा भवतु संमनाः । 

जाया पत्ये मधुमती बाच बदतु शन्तिबाम्‌ ॥२॥ 

मा अ्राता आतरं हिक्षन्मा खसारमुत स्वसा | 

सभ्यतज्चः सम्रता भृत्वा वाच बदत भद्रया ॥३॥ ( अथवे० ३॥३० ) 

अथांव्‌ पुत्र पिता का आज्ञाकारा और माता का इच्छाकारी हो, तथा स्री पति से मधुर 

ओर शांत वाणी से बातचीत करें। भाई से भाई द्वेष न करें और न बहन से बहन हो 
इंषों करे । सब्न छोग अपने अपने ब्रत अर्थात्‌ मर्यादा में रहकर सदेव आपस में भद्रभाषा 
से ही बातचीत करें। केसा सुन्दर .कोटुंगिक व्यवह्र है | इन समस्त कुद्ुंतियों में माता 
का स्थान बहुत ऊँचा है, इसलिए वेद में माता की बडाई इस प्रकार की गई है कि--- 


कुमार माता युवतिः समुब्ध गुद्दा बिभर्ति न ददाति पित्रे । 
अनीकमस्य न मिनज्जनास: पुर; पहयन्ति निहितमरती ॥ 
( ऋ० ५।२।१ ) 
अथांव्‌ युबती माता पुत्र को अपने ही गर्भ में घारण करती है, अपने तुस्य पिता को 

नहीं देती और न उसके बल को क्षीण होने देती है, इसलिए विद्वान पुरुष माता को 
प्रथम स्थान देते हैं। इन मंत्र में माता का स्थान सर्वेश्रष्ठ इसीलिए. कहां गया है कि वह 
बरातरी का दावा करनेवाले अपने पति का बल नष्ट न करके गर्भ को अपने दी पेट में 
घारणा करती है ओर पति को उस कष्ट से बचा लेती है। इस मातृमक्ति के आगे घर के 
बड़ी बूढों की सेवा से पवित्रता म!'नन का उपदेश का इस प्रकार ह-- 


पुनन्तु मा पितरः सोम्यास: पुनन्त मा पितामहाः 

पुनंतु प्रपितामहाः । षवित्रेण शतायुपा । 

पुनंतु मा पितामद्दाः पुनंतु प्रपितामहाः 

पवित्रेण शतायुषा विश्वमायुव्यश्नवे ॥३७॥ 

पुनंत मा देवजनाः पुनंत मनसा धियः 

पुनंतु विशवा भूतानि जातबेदः पुनीहि मा ॥३९॥ ट(यजुबेंद १९ ) 


अर्थात्‌ सोम्य पिता मुझे पवित्र करें, सोम्य पितामह मुझे पवित्र करें और सौंम्य प्रपिता- 
मह मुझे पवित्र करें, जिससे मैं सौ वर्ष जीनेवाला होऊँ। पितामह और प्रपितामह मुझे 
पविन्न करें, जिससे में सो वर्ष की आयु प्राप्त करूँ। मुझे समस्त देवजन पविन्न करें, मेरा 
मन और बुद्धि मुझे पविन्न करे, समस्त पश्मभृत मुझे पवित्र करें ओर अम्मि मुझे पवित्र करे | 
इन मन्ह्रों में बृद्धों की सेवा से पवित्रता और दीर्घायु की प्राप्ति बताई गईं है। इससे 
स्पष्ट हो लप्ता है कि वैदिक शिक्षा में बढ़े बूढदों के मान और सेवा के लिए. कितना ज़ोर 
दिया गया है। इस कौट्ाम्बिक व्यवहार के आगे हम दिखलाना चाहते है कि वेदों में 


बेदमन्त्रों के उपदेश | ( ६२१ ) 


अपने कुटठुम्ब से सम्बन्ध रखनेवाले अन्य जातिबन्धुओं। के लिए. किस प्रकार सुख की 
कामना करने का उपदेश है | ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
ससतु माता सस्तु पिता सस्तु इवा सस्तु विशृपीतिः | 
ससंतु सर्वे ज्ञातयः सरत्वयमभितो जनः ॥ ( ऋ० ७।५५।५ ) 
आत्मान पितरं पुत्र पोत्र पितामहम्‌ । 
जायां जनिनत्रीं मातर ये प्रियास्तानुप हुये । ( अथर्व० ९५३० ) 
अथात्‌ माता, पिता, जातिवाले, नौकर, चाकर ओर कुत्ते आदि पशु सत्र सुख से सो | 
आत्मीय जन, पिता, पुत्र, पोत्र पितामह, स्त्री, पितामद्दी, माता और जो स्नेद्दी है, 
उनको में आदर से बुलाता हैँ। इन कुट्म्बियों आर जाति से सम्बन्ध रखनेवालों के साथ, 
व्यवद्वर का वर्गन करके आगे मित्रा के साथ व्यवहार करने का उपदेश इस प्रकार है--- 
सर्वे नन्दन्ति यशसागतेन सभासाहेन सख्या सखाय: | 
किलिल्बषस्पृत्पितुषाणिद्यैषामर द्वितों भवति बाजिनाय ॥ (ऋ० १०७१।१०) 
नस सखा यो न ददाति सख्ये सचाभुत्े सचमानाय पित्वः ” 
अपास्मात्येयान्न तदोकी अर्ति प्रणन्तमन्यमरण चिदिच्छेत ॥ 
( कऋ४० १०।११७।४ ) 
अथांतू मित्र के सदवास और यश से सब आनन-नदित होते है । मित्र धन देकर समाज 
के पापों को दूर करता है और सबका द्वितकारी होता है । वह सखा अथात्‌ मित्र नहीं है, 
जे धनवान हाकर अपने मित्र की सहायता नहीं करता | उतका घर सच्चा धर नहीं हें। 
उनके पास से ते सदैव दूर ही भागना चाहिये। इन दोनों मन्‍त्रों में मेत्री का भाव और 
कर्तव्य अच्छी तरह बतलछा दिया गया है ओर दिखला दिया गया है #ि मित्र को भी 
कुटुमग्ब और जाति की भाँति ही सहायता देना चाहिये । इसके आगे अब समस्त आगेजाति 
के साथ व्यवहार करनेका उपदेश इस प्रकार है--- 
प्रिय मा कृणु देवेबु प्रियं राजसु मा कृणु | 
प्रियं सबेस्य परयत उत झुद्ग उतारे ॥ ( अथवं० १९ ६२।१ ) 
रुच नो धेहि ब्राह्मणधु रुचे राजसु नस्कृधि। 
रुचे विश्येथु शुद्रेषु मयि धेद्टि रुचा रुचमु ॥ ( यजु० १८।४८ ) 
अर्थात्‌ मुझको ब्राक्षणों में प्रिय कीजिये, क्षत्रियों। में प्रिय कीजिये, बदयें। मे प्रिय कीजिये 
और झूद्ठों में प्रिय कीजिये । इमारी ब्राझगों में झाचे हो, क्षत्रियों में रावि हो, वैश्यें। ओर शझूद्रों 
में रावि हो तथा इस रुचि मे भी रुचि हो | इन मन्हत्रों में आयजातिके चारों वर्णो के ताथ 
राचे रखने और उनके बीच में प्रिय होने का उपदेश है | इसके आगे समस्त मनुष्यजाति के 
साथ व्यवह्वार करने का आदेश इस प्रकार है--- 
समानी प्रपा सद्द वोडन्नभागः समाने योक्‍त्रे सद्द वो युनज्मि । 
सम्यग्वोडग्नि सपयेतारा नाभिशिबाशितः ॥ ( अथर्व० ३।३०।६ ) 
सहूदय सांमनस्यम॑विद्वेष कृणोमि वः | 
अन्यो अन्यमभि हयेत वत्स जातमित्राध्न्या । ( अथवें० ३३०१ ) 
ये सम्रानाः समनसो जीवा जीवेषु मामका: । 
तेषां श्रीमेयि कल्पतामरिमिल्लोके शर्त समाः ॥ ( यजुर्वेद १९॥४६ ) 


(६१२ ) पेदिक सम्पत्ति | 


अयांत तुम सब मनुष्यों के जलूस्थान एक समान हों और तुम सब अन्न को एक समान 
ही बाँट चूँट कर लो । मैं तुपह्रो एक ही कोम्विक बन्धन से बाँचता हूँ, इशलिए तुम सच्च 
मिलकर कर्म करों, भेसे रथचक्र के सब ओर एफ ही नाभि में छगे हुए आरे कई करते है। में 
हुम्शरे हृदयों को एक समान करता हूँ और तुम्दारे मर्नों को विद्वेषरहित करता हूँ। तुम 
एक दुसरे को उसी तरह पीति से चाह्दो, जमे गों अपने सद्म/जात अछड़े को चाहती है। जो 
जीव, मन, वाणी से इस प्रकार की समानता के पक्षपाती हैं, उन्हीं के लिए मैंने इस लोक में सो 
बर्ष तक समत्त एश्वर्यों को दिया है। इन मन्त्रों में मनुष्यमात्र के साथ छम्तता का व्यवहार 
करने का उपदेश किया गया है । इस उपदेश में अच्छी तरह बतला दिया गया है कि समस्त 
मनुष्यें। की सम्पत्ति, विचार और रइनसहन एक समान होना चाहिये, तमी सो वर्ष तक 
लोग सुख से जी सकते हैं | समस्त मनुष्यों के साथ इस प्रकार का व्यवद्दर करने की 
आज्ञा के बाद वेदों में अच्छी तरइ कई दिया गया है कि मनुष्यों के ही साथ नहीं, प्रत्युत 
प्राणिमात्र के साथ प्रेम, तथा ओर सहानुभूति का व्यवह्दर करना चाहिए। वेद उपदेश 
करते है क्रि-- ेु 
यो बे कशायाः सप्त मधूनि बेद मधु मान भवति | 
ब्राइणरच राजा च घेनुदचानड्वॉह च 
ब्रीहिश्व यवरच मधु सप्तमम्‌ ॥ ( अथवे० ९।१।२२ ) 
हते हंह मा मित्रस्य मा चक्षुषा सबोणि भूतानि समीक्षन्ताम्‌। 
मित्रस्याईं चल्लुषां सबोणि भूतानि समीक्षे । 
मित्रस्य चक्छुषा समीक्षासह । ( यजुर्वेंद ३६।१८ ) 
अथांव्‌ ब्राक्षण, क्षत्री, घेनु, बेल, घान, यव और मिठाई, वे सात मिठाइयें हैं । जो 
मनुष्य शान के इन सात मघुओं ( मिठाइओं ) को जानता है, वह मधुमान्‌ अथांतू मधुर 
हो जाता हैं। हे दृश्स्विरूप परमात्मान्‌ ! मेरी दृष्टि को हद कीजिए, जिससे सब प्राणी मुझे 
मित्रदष्टि ले देखें । इसी तरइ में भी सब्न प्राणियों को मिन्नहृष्टि स देखेँ और हम सब्र प्राणी 
परस्पर एक दूधरे को मित्रदृष्टि से दें । यरों तक इमने सामाजिक व्यवहार से सम्बन्ध 
रखनेतवाले मन्त्रों का संग्रह किया । इस संग्रह में अपने कुटुम्ब से लेकर समस्त संसार 
के मनुष्यों और समस्त प्राणियों तक के साथ प्रेम, दया, समता, सह्ानुनूति और मित्रता 
के भावों के दरश्शानेवाले वेदोपदेश अ्थित है | हम नहीं समझते कि समाज से सम्बन्ध 
रखनेवाले इससे अधिक उदात्त आर व्यापक व्यवह्दार ओर कहीं संसार में होगे। परन्तु 
ये सामाजिक व्यवद्धार जन्र तक सदाचार की सुदद भूमिका पर स्थिर न हों, तब तक स्थायी 
नहीं हो सकते । 
सदाचार । 
बिना सदाचार के सामाजिक व्यत्रहार उत्तमता से निभ ही नहीं सकते। सदाचारी 
मनुष्य ही समाज में सुख से रह सकता है| सत्यता, शुद्धता, चरित्रशीकता और ब्रत आदि 
के विना मनुष्य की समाज में गुज़र दी नहीं है । इसीलिए सदाचार से सम्बन्ध रखनेवाल 
अने्का उपदेश वेदों में दिये गये ६। यहाँ हम नमूने के तोर पर थोड़े से मन्त्र उद्धत करते 
हैं। ऋग्वेद में लिखा है कि---« है 


बेदमस्न्रों के उपरेंश | (६५१) 


सप्त मयादाः कवयस्ततप्लुस्तासामेकामिद भ्यहुरों गाते । 
आयाद स्कम्स उपमरय नी पथां विसंग घरुणेषु तसथी ॥ (ऋ० १०।५६) 


अथाव्‌ हिंसा, चोरी, व्यमिचार, मद्रपान, जुबा, असत्य भाषण और इन पापों के करने- 
वाले दुष्टों के सहयोग का नाम सप्त मर्यादा है। इनमें से जो एक भी मर्यादा का उलंघन 
करता है, अर्थात्‌ एक भी पाप को करता है, वह पापी होता है ओर जो थध्य से इन 
दिंसादि पापों को छोड़ देता है, वह निस्तन्‍्देह जीवन का स्तम्म ( आदर्श ) होता है और 
मोक्षमागी होता है। 
उल्लकयातुं शुशुर्भफ्य तुं जहि खयातुमुत कोकयातुम्‌ । 
सुपणयातुमुत गृधयातुं हृषदेव प्र म्रण रक्ष इन्द्र । 
( कप्वेद ७|१०४।२२) 
भर्थात्‌ गरंड के समान मंद ( घमड ), गीध के लोभ, कोक (चिड़ा ) के समान 
काम, कुत्ते के समान मत्तर, डल्क के समान मोह (मुखता ) ओर भेडिया के समान क्रोध को 
मार भगाइये | अथात्‌ काम, क्रोध, छोम, मोह, मठ, मत्सर अददि छे विकारों को अपने 
अत:करण से हटा दीजिये | इन द्विथा आदि बाह्य ओर कामादि अन्‍न्तदुबासनाओं के त्याग से 
ही मनुष्य उत्तम सामाजिक द्वा सऊता है। इन सबमे सत्य की मदिमा महान्‌ है। बेद उपदेश 
करते ६ वि+-- 
सक्‍तुमिव तितउना पुनन्तो यत्र घीरा मनमा बाचमक्रत । 
अन्ना सखायः सख्यानि जानते भद्विषां लक्ष्मीनिंहिताधि बाची । 
( ऋ० १०।७१२ ) 
अमप्ने ब्रतपते त्रत चरिष्यामि तच्छकेय तन्मे राध्यताम । 
इदमहमनृतात्‌ सत्यमुपेसि ॥ ( यजु० १॥५ ) 
टृष्टवा रूपे व्याकरोत्सत्यानूते प्रजापतिः । 
अश्रद्धामनृतडद्‌घाच्छुद्धां सत्य प्रज्ञापतिः। ( यजु० १९॥७७ ) 
यदवोचीन त्रेह्दायणदनूत के चोदिम । 
आपो मा तस्मात्सवेस्माद दुरितातू पान्त्वंहसः ॥ ( अथब० १०५२२ ) 
सुतिज्ञान चिकितुषे जनाय सच्यासच्च बचसी पस्पृधाते। 
तयोयेत्सत्य यतरद्जीयस्तदित्सोमो5षति हन्त्यासतू ॥ 
( ऋगेद ७॥१०४।१२ ) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार छाननी से सत्तू छाने जाते हैं, उसी तरह जहाँ विद्वान्‌ छोग अपनी 
वाणी को मन से शुद्ध करके बोलते है, वहीं पर लक्ष्मी और मित्रता ठद्रती है। है परमेश्वर | 
में प्रतिशा करता हूँ कि अपनी शक्ति भर सत्य का पालन करूँगा, अतः इस असत्य से निकल 
कर सत्य में आता हैँ। प्रजापति ने सत्य ओर असत्य को समझ बूझकर अलग किया है और 
अस्त्य में अश्रद्धा तथा वत्य में श्रद्धा उत्पन्न की है। तीन वर्षों के इस पार जो हम झूठ बोले 
हाँ तो है परमात्मन ! उन सच्च दुष्फल पापों से इमारी रक्षा कीनिये। मनुष्य की सुविधा के 
लिये सत्य और असत्य के विशान को एक दूसरे के विरुद्ध कहा गया है | इन दोनों भेजो 


(६२४)... वैदिक सम्पत्ति | 


सत्य है, वह सरल और सीधे स्वभाव से कहा जाता है, तथा उससे कामलछता आती है। पर 
' को असत्य है, वह तो हर प्रकार से सत्यानाश ही कर देता है | इन सत्य के प्रतिपादान करन- 
वाले मंत्रों ने सत्य भाषण की समस्त खूबियों का सुन्दर वर्णन कर दिया हैं। अब आगे 
मधुर भाषण की खूबियों का वर्णन करते है । 
जिह्ाया अग्ने मधु म जिह्ना मधूलकम । 
ममदहक्रताबसा मम प्चित्तमुपायसि ॥२॥ 
मधुमन्मे निक्रमण्ण मघुमन्मे परायणम्‌ । 
बाचा वदामि मधुमद्‌ भूयासं मघुसन्हशः ॥३॥ ( अथव० १।३४ ) 
अथांव्‌ मेरी जिट्ठा के अग्रभाग में मधुरता हो जिदट्ठा के मूल में यधुरता हो | है 
मधुरता ! मेरे कर्म में तेग वास हो आर मन के अन्दर भी तू पहुँच जा। मरा आनाजाना 
मधुर हो, में जो भाषा बोदूँ वह मधुर हो आर में स्वयं मधुर मूर्ति बन जाऊँ। यहाँ तक 
सत्य और मधुर वाणी बोलने की शिक्षा देकर अब वेद उपदेश करते हैं कि अपनी क्रिसी भी 
इन्द्री से अभद्र, असभ्य ओर अमज्जल व्यत्रहार न होने दो, किंतु सब्च व्यवह्दर भद्गर ही भद्र 
हों । यजुवेद उपदेश करता है कि--- 
भद्रे कर्णोंमिः शणुयाम दवा भद्वे पदयेमाक्षमियेजन्नाः । 
स्थिरेरज्नेस्तुष्टुवां सस्तनू भिव्येशमद्दि देवहित यदायुः ॥ (यजु० २५:२१) 
अर्थात्‌ है यज्ञ करनेवाले परमेश्वर के भक्त विद्वानों | हम रुदेव कल्याणकारी शब्द ही 
कानों से सुने, कल्याणकारी हृदय ही आँखों से देखे और अपने हृट अंगों के द्वारा दरीर स 
यावजीवन वही कर्म करें, जिससे विद्वानों का हित हो | इसके आगे मनसा, वाचा, कर्मणा 
बुराई से बचने का सपदेश किया गया है| अथर्वबेद में लिखा है कि--- 


इंद यत्‌ परमंष्ठटिन मनो वां ब्रह्म सेशितम । 

येनेव ससजे घोरं तनेव शान्तिरस्तु नः ॥४॥ 

इये या परमष्ठिनी वागू देवी ब्रद्मसंशिता । 

ययब सुसज घोर तयेव शान्तिरस्तु नः ॥३॥ 

इमानि यानि पद्चेन्द्रियाणि मनःषष्ठानि में हृदि ब्रद्मणा साशेतानि | 
य्ेरेब सुसजे घोर तेरंब शान्तिरस्तु नः॥ ( अथर्ब० १९।९।३-५ ) 


अर्थात्‌ यह जो शान से ती<ण बना हुआ मन है ओर जिससे भयद्भुर प्रसद्ध उत्पन्न 
हो जाते हैं, वह दर्मे शान्ति दे | यह जो ब्राक्षण के द्वारा संस्कृत हुई परमेष्ठिनी वाणी है 
और जिससे भयद्भर प्रसज्ञ उत्पन्न हों जाते हैं, वह इमें शान्ति दे।ये जो पॉचों शान 
अथवा कर्मेंद्रियाँ हैं ओर जिनसे छठे मन के साथ मरयंकर पाप हो पड़ते हैं, वे इमें शान्ति 
दे। इस प्रकार से इन मन्त्रों ने मनससा, धात्रा और कमंणा पापों से बचने ओर शांति से 
रहने का उत्तम उपदेश दिया है | इन सब मन, वाणी और कर्मों में मन ही प्रधान है। 
उसी से सब पापों की उत्पत्ति होता है, इसालेए मन को निष्पाप करने का उपदेश इस 


प्रकार दिया गया है। 


बेदमम्त्रों के उपदेश । (६२७५) 


परा5पेदि मनस्पाप किभमशस्तानि शेससि | 
परेद्दि न त्वा कामये वृक्षां बनानि से चर गृहेथु गोबु मे सनः ॥। 
( अथबें० ६।४५।१ ) 
अथोत् है. मेरे मन के पापों | तुम मुझसे दूर हो जाज | मुझसे बुरी बात क्‍यों करते 
हो ? में तुमको नहीं चाहता, इसल्यि मेरे पास से दूर हो जाव और जहाँ वनद्ृक्ष हैं, वहाँ 
चले जाब । क्योंकि में अपने शरीर, इन्द्रिय और मनर्मे जिच छगा रहा हूँ। इती तरइ मनठे 
सम्ब-ध रखनेन्नाले इंषोदेष से बचने का भी उपदेश दिया गया है। अथवंबेद में लिखा हे कि--- 
यथा भूमिसृतमना सतान्मृतमनस्तरा। 
यथोत मम्रुषो मन एवेष्योस्रेत सनः ॥ ( अथवं० ६।१८।२ ) 
अर्थात्‌ जैसे पृथिवी समुर्दे स भी अधिक मननशक्तिशत्य है और जेसे मरे हुए का मन 
भी झून्य दा जाता है, उसी प्रकार ईर्षा करनेवाले का मन भी मुर्दा हो जाता है। इस उपदेश 
का यही पतलब है कि इंधद्विष करने से मन की बविशाल्ता नष्ट हो जाती है वह अत्यन्त 
संकुचित ज। जाता है, मर जाता है ओर निनदा भी होती है। निदा से बचने के लिड वेद 
उपदेश करते है कि--- 
अयुतोहमयुतो मे आत्मायुत मे चल्लुरयुतं में श्रोत्रमयुतो मे । 
प्राणोयुतों म5पानो5युतों मे व्यानोड्युतो5६ं सबेः ॥ ( अथ्ब० १९।५१॥१ ) 
अथांत्‌ मैं अनिन्दित हों, मेरा आत्मा आनिन्दित होवे ओह मेरे चक्षु, भात्र, प्राय, अपान 
तथा ब्यान अनिनदित होवें । इसके आगे वेदमंत्रोमें व्यमिचार आदि दुष्ट कर्मों के त्वाय करने 
फी शिक्षा इस प्रकार दी गई हे । 
मा एणन्तो दुरितमेन आरन्मा जारिषुः सूरयः सुप्नतासः । 
अन्यस्तेषां परिधिरस्तु कश्रिदप्रणन्तमभि से यन्तु शोकाः ( ऋ० १।१२५।७ ) 
अर्थात्‌ दुष्ट कर्म मत करो ओर न प्रतिष्ठित तथा धमोत्माओं में व्याभिचार ही करो, क्योंकि 
व्यभिचार करनेवार्लों के लिए दूसरा ही क़ानून है, जिससे वे शोक को प्राप्त होते हैं। हसके 
आगे हिंसा का निषेध इस प्रकार है। 
अनागोहत्या बे भीमा कृत्य मा नो गामरव पुरुष बधीः | 
यत्रयत्रासि निद्विता ततस्त्वोत्थापयामसि पर्ेह्घीयसी भव ॥ 
( अथव७ १०।१।२९ ) 
ये श्रद्धा धनकाम्या क्रव्यादा समासते । 
ते वा अन्येषांकुम्मी परयोदघति सबेदा ॥ ( अथवे० १२।२।५१ ) 
अर्थात्‌ हे हिंसा | निदोंषों की हत्या निश्चय ही महामयानक है, अतः तू हमारी गो, घोड़े 
और पुरुषों को मत मार | जहाँ जहाँ दू गुप्तरूप से छिपी है बहाँ वहाँ से हम तुझे निकालते ई, 
अतः तू पते से भी अधिक इलकी हो था । अश्रद्धावाले जो धन की कामना से मांस खने- 
वार्लों का साथ करते हैं, व सदैव दूसरों की ही इंडी का खाते हं। इन मंत्रों में पशुवण और 
मांसभक्षण का निषेध किया गया है। इसके आगे मदथ्य का निषेध इस प्रकार है-- 
हत्सु पीतासो युध्यन्ते दुमेदासो न सुरायाम्‌ । 
ऊधने नग्ना जरन्ते ॥ ( ऋ० ८।२।१२ ) 
७९ ४ 


(६२६ ) वैदिक सम्पत्ति | 


अर्थाद्‌ शरात्र को दिल खोल कर पीनेवाले दुष्ट छोग आपस में लड़ते हैं ओर नंगे होकर 
व्यथथ बड़बड़ते हैं, इसलिए शराब का पीना बुरा है। जिस तरह शराज्र का पीना बुरा है, उत्ती 
तरह जुवा खेलना भी बुरा है। वेद उपंदश करते हैं कि-- 
,. आया तप्यते कितवस्य हीना माता पुत्रस्य चरत: क स्वित्‌ । 
ऋणाय। विभ्यद्धनमिण्छमानोन्येषामस्तभुप नक्तमेति | (%० १०३४।१०) 
अर्थाव्‌ जुवारी की स्त्री सदा कष्टमय अवस्था के कारण दुखी रहती है, गली गली मारे मार 
फिरमेवाले जुवारी की माता रोती है, क़र्ज़े से लदा हुआ जुबवारी खुद सदा डरता रहता 
हैओर घन की इच्छा से वह रात के समय दुसरों के घरों में चोरी करने के लिए 
पहुँचता है, इसलिए, जुवा खेलना निद्यायत खरात्र है| इसी तरह चोरी को भी बुरा बतलाया 
गया है । अथर्ववेद में है कि-- 
येडमावस्यां ३ राश्रिमुद्स्थुन्न जमत्रिणः । 
अग्निस्तुरीयों यातुह्दा सो अस्मभ्यमाधि अग्रत्‌ | (अथर्व १।१६।१) 
अर्थात्‌ जो मुफ्तखोर, भूले ओर मटकनेवाले अँधेरी रात में बस्ती के भीतर चोरी करने 
ओर डाका डालन के लिए आते हैं, उनसे बचने के लिए राजपुरुष सबको सचेत करता है ओर 
उन्हें पकड़कर मार डाछता हैं इसलिए कभी किसी की चोरी नहीं करना चाहिये। 
यहां तक स्थूल सदाचार का वर्णन करके अब सम्यतासम्बन्धी सदाचार का वर्णन करते ६ । 
सभ्यता में सबसे पाहिली बात स्वच्छता ओर पविन्नता की है | इसालिए वेद डपदेश करते 
है कि-- 
द्रपदादिव मुमुचानः स्विन्न स्नातो मढछादिव | 
पूने पवित्रेणेवाज्यमापः शुन्धन्तु मेनस । (यजु्बेद २०१२०) 
पुनन्तु मा देवजनाः पुनन्तु मनसा घियः । 
पुनन्तु विश्वा भूतानि जातवेदः पुनीहि मा । (यजुवैंद १९३९) 
अमभांत्‌ लेसे वृक्ष से सूले पत्ते गिर जाते है, जैसे पत्तीना निकला हुआ आदमी स्नान से 
मल को धो डालता है ओर जेसे घी से पविन्नता होती हैं, उती तरह हे नल [| मेरे शरीर, वस्त्र 
आर घर के मेल को झुद्ध कर दीजिये। मुझे विद्वान्‌ पवित्र करें, मेरा मन ओर बुद्धि मुझे 
पवित्र करें, समस्त संसार के प्राणी मुझे पविन्न करें और यह अप्रि मुझे पविनत्र करे। इस 
स्बच्छता ओर पवित्रता के उपदेश के आगे सदाचार से सम्बन्ध रखनेवाली दिनचर्या का उप« 
देश इस प्रकार ह-- हर 
श्रद्धां प्रातहवाम्नददे श्रद्धां भध्यान्दिन परि ॥ 
श्रद्धां सूयस्य निम्साचि श्रद्धे श्रद्धापयेह नः ॥ (ऋ० १०१५१।५) 
सुगुरसत्सुहिरिण्यः स्वर॒यों बहदस्मे बय इन्द्रो दधाति । 
यस्त्यायन्त बसुना प्रातारित्वों मुक्षीजयेब पादेमुत्लिनाति ॥ (ऋ० १॥१२५।२) 
प्राता रल्ने प्रातरित्वा दधाति ते चिकित्वान्प्रतिगृद्या नि धत्ते । 
तेन प्र॒जां बधयमान आयू रायरपोषेण सचते सुबीरः ॥ (ऋ० १।१२५!१) 
अथांत्‌ में प्रात/क़ार भद्धा की पूजा करता हूँ, मध्यदिन में श्रद्धा की पूजा करता हैँ 
ओर में यूत्र छिप जाने पर भ्रद्धा की पूजा करता हूँ, इसालिए हे श्रद्धा | तू श्रद्धाके लिए आ। 


वेदमन्न्रों के उपदेश | (१२७ ) 


जो प्रातःकाठ उठता है, उसे सुन्दर गोएँ, सोना, घोड़े और छम्बी आयु प्रात्त होती है ओर 
उच्े सूददेवता वस्चु के हारा इस तरह बांध देता है, जैसे कोई रस्सी से बँधा हो। अर्थात्‌ 
प्रातःकाल उठने का अभ्यास करने से सूथ आप हो आप डठा देता है। प्रातःकाल डठनेवालें 
की अनेक प्रकार के रत्नों की प्राप्ती होती है, इसीलिए बुद्धिमान्‌ मनुष्य उस समय को पकड़ 
कर रखत है, क्योंकि प्रात:काल के जागरण से प्रजा, आयु, धन, पुष्टि बढ़ती है और बहादुरी 
आती है। इस प्रकार दिनचर्या का वर्ण करके अब सदाचार से घनिष्ट सम्बन्ध रखनेबाली 
डदारता अर्थात्‌ दान का घणन करते ई--.- 

तथोतिभिः सचमसाना अरिष्टा बृहस्वते मघवानः सुधीराः । 

ये अश्यदा डउत या सन्ति गोदा ये बख्रदाः सुभगास्पेषु रायः। (%० ५॥४२।८) 

अनुपुवबत्सां घेनुमनढूबाहमुपवहणेम्‌ । 

बासा हिरण्य दत्त्वा ते यंति दिचमुत्तमाम्‌ ॥ ( अथर्व० ९.५।२९ ) 

अर्थात्‌ हे बृहस्पंत | जो आपकी रक्षा से सम्बन्ध रखनेवाले हैं, वे दुःखो से रहित, धनवान्‌ 

और पुत्रपात्रवाल होते हैं ओर जो गाया, घोड़ और वस्ननों का दान करनेवाले होते है, वे 
सोभाग्यवार इते हैं ओर उनके घरों में अनेक प्रकार के घन सदा प्रस्तुत रहते है। जो 
जननेवाली गो, धोझा दानेबाला बेल, शिर के नीचे रखनेवाली तकिया, वस्त्र और सुवरण 
का दान करते है, थे उत्तम गति को प्राप्त होते हैं। इस उदारता ओर दानसम्बन्धी 
उपदेश के भागे अब सदाचार के मूल सत्सद्व का वर्णन करते हैं। ऋग्वेद में आया है कि--- 


नाकस्य प्ृष्ठे अधि तिष्ठति श्रितों यः प्रणाति सह देवेषु गच्छति । 
तस्मा आपो घृतमषेन्ति खसिन्धदस्तस्मा इये दक्षिणा पिन्वते सदा ॥ 
( ऋ० १।१२५।५ ) 
अथात्‌ जो सदा विद्वानों के सथ रहता है, वह सुखकारी स्वगे में ।नवसि करता है, जहां 
अपताव ( इंश्वर ) स्थान देता है »र सूर्यकिरणं दक्षिणा देती हैं। इस मंत्र में विद्वानें। के 
सत्संग का फल बतलाया गया है। इसके अगे विद्वानों को दक्षिणा देकर उनकी सेवा करने 
का फल भी बतलाते है। ऋग्वद में है कि--- 
दक्षिणावतामिदिसानि चित्रा दक्षिणावर्ता दित्रि सूयासः 
दुक्षिणावन्तो अम्रतं भजन्ते दृक्षिणावन्तः प्र तिश्न्त आयु: ॥ (ऋ० १।१२५।६) 
दक्षिणावान्प्रथमो हूत एति दक्षिणावान्प्रामणीरप्रमेति | 
. तमेब मन्‍्ये नृपर्ति जनानां यः प्रथमों दक्षिणामाविवाय | (॥० १०)१०७।९५) 
दइक्षिणाद दृक्षिणा गां दृदाति दक्षिणा चन्द्रमुत यंद्धिरण्यम्‌ । 
दक्षिणान्न बनुते यो न आत्मा दक्षिणां बमे कणुते विजञागन्‌ । (8० १०।१०७।७) 


अर्थात्‌ दक्षिणावान्‌ पुरुषों को नाना प्रकार के सुख; सूये के शमान पेश्वय और 
अमृत के समान फल तथा दीषघायु प्रात होती है। जो सबसे प्रथम भेणी का दक्षिणावान्‌ 
होता है, वह १बंस पहिले बुलाया जाता है, वहीं आम का आगेवान होता है ओर वही 
राजा के यह सम्मान पाता है। जो विद्वानों को दक्षिणा में अष्य, गो, सोना, चाँदी 
और अन्न देता है, उसके हिए. यह दाशिणा कवच का काम देती है-डसकी रक्षा करती 


( ६२८ ) वैदिक सम्पत्ति | 


है। परन्तु यह सदाचारसम्बन्धी समस्त व्यवहार तभी सम्पन्न हो सकता है, जब भनुष्य 
अतवाला हो, जिसका सड्भुल्प दृढ़ हो और जो सदेव अपने सिद्धांत पर क्रायम रहे | इस 
ब्रत का माहत्म्य बतलाते हुए बेद उपदेश करते ई कि--- 
ब्रतन दीक्षामाप्नोति वीक्षयाप्नोति दक्षिणाम्‌ : 
दक्षिणा श्रद्धामाष्नोति श्रद्धया सत्यमाप्यते ॥ (यजु० १९।३०) 
अर्थात्‌ मनुष्य अत से दीक्षावान्‌ होता है, दीक्षा से दक्षिणावान्‌ होता है, दक्षिणा से 
श्रद्धावान होता है और अद्धा से सत्य को अर्थाव्‌ मोक्ष को प्राप्त होता है। इस प्रकार से 
यह ब्रत है सदाचार का मूल है। जो ब्रतघारी हैं, दृद प्रतिशावाले हैं, वही सदाचार 
में सफलता प्राप्त करते हैं। परन्तु स्मरण रचना चाहिये कि यह इृढता ओर इस प्रकार का 
ब्रत बिना अभ्यास के नहीं हो सकता ओर न अभ्यास, विना संस्कारोंके हो सकता है। 
इसलिए आगे देखते हैं कि संस्कारों के सम्बन्ध में वेद क्या उपदेश देते है । 
विवाह ओर गर्भांघानादि संस्कार । 
जिस प्रकार के सदाचार का नणन किया गया है, उस प्रकार के सदाचारी मनुष्य समाज 
में तत्र तक उत्पन्न नही हो सकते, जब तक वे उत्तम संस्कारों के द्वारा जन्मस ही संस्कृत न 
किये जाये । संस्कार का अथ है गन, वाणी ओर शरीर का सुधार। इसलिए मनुष्योके जन्म स 
ही नहीं प्रत्युत जन्मके पूर्व गर्भ से भी संस्कार होना चाहिये। इतना ही नहीं प्रत्युत जिन 
स्त्री पुरुषों के द्वारा गर्भाधान हेनिवाला है, उनके भी अच्छी प्रकार सुसंसक्ृत होना चाहिये । 
कहने का मतलब यह कि समस्त संस्कारोका मुल विवाह को ही समझना चाहिये | विवाह 
करनेवाले वरबधू की क्‍या योग्यता हों, उनकी क्‍या आयु हो ओर उनका कया कतेब्य हो, 
ये बांते संस्कारों के आरम्म के पूषे विवाहकाल में ही स्थिर हो जानी चाहिये | वेदों ने इन 
समस्त बातें को बहुत ही उत्तम रीति से स्थिर कर दिया है, इसलिए हम यहाँ इन बातौंका इसी 
क्रम से वर्णन करते हैं | वेदों की आशानुसार सबसे पाहिला संस्‍्कार विवाह ही है और विवाह में 
सबंध पह्िली बात वरवंधू की योग्यता की है। अतएण्व हम वेद के वे मन्त्र, ,उद्धत करते ईं, 
जिनमें विवाह करनवाले वरबधू की योग्यता का वर्णन है । अथवंवेदमें लिखा है कि-- 
शुद्धाः पूता योषितों यज्चिया इसा ब्रक्षणां हस्तेषु प्रपधक्‌ सादयामि । 
यत्काम इदमाभिषिब्चामि वोउद्दमिन्द्रो मरुत्वान्त्स दृदातु तनन्‍्मे || (अथर्व० ६।१२२ ५) 
अधांत छुद्ध, पवित्र ओर पूजनीय इन ज्यों को में श्ञानियों के हाथों। में अलग अला 
सौंपता हूँ ओर जित कामना के लिए में यह तुम्शारा अभिषेक कर रहा हूँ, वह मेरी कामना 
सब देवता पूर्ण कर। इस मंत्र में विवाह करनेवाली कन्या को शुद्ध, पविन्न और पूजनीय 
बतछाया गया है ओर जिसके साथ विवाह करना है, उसे शञानी विद्वान कहा गया है। इससे 
ज्ञात होता है कि हर प्रकार से योग्य कन्या ओर वर का ही विवाह वैदिक है, अगोग्यों का 
नहीं । क्योंकि अबोध कन्याएँ स्‍्वये अपने योग्य बर के लिए. अपना अमिप्राय प्रकट नहीं 
कर सकतीं । पर वेद उपदेश करते हैं कि योग्य कन्याएँ अपना वर आप ही चुन लें। ऋग्वेद 
में लिखा है कि-- 
कियती योषा मयेतों बधूयोः द्रिप्रीता पन्‍्यसा धारयेण । 
भद्रा बधूमेवति यत्धुपेश्षाः रवझं स्रा मित्र श्रनुते जनेाबित्‌ ॥ (7० १०२७, १२) 


बेदमन्त्रों के उपदेश । (६२५९ ) 


अर्थात्‌ वधू बननेबाली कितनी ही ल्लियोँ जो भद्र और सुरूपा होती हैं, मनुष्यों की 
योग्यता को पश्चन्द करके अपने मित्र ( पति ) को जनप्तमूह से खुद चुन लेती हैं। इस 
मन्त्र में पतिवरण करने में कन्याओं की स्वतन्त्रता दिखलाई पड़ती हैं। इसके आगे विवाह के 
समय कन्याओं की आयु का उपदेश इस प्रकार है--- 
सोमः प्रथमों विविदे गन्धवों विविद उत्तरः । 
तृतीयो अम्िष्ट पतिस्तुरीयस्ते मनुष्यजाः ॥ 
सोमो ददढ़ मन्धवोय गन्धर्षों दददभये। 
रवि च॒ पुत्रांदचादाद प्रिभेश्ममथो इमामू । ( ऋ० १०।८५।४०-४१ ) 
अथांत्‌ पहिला पति सोम है, दूसरा गन्धव है, तीसरा अप्नि ओर चौथा मनुष्य है। 
सोम गन्धव को देता है, गंधव अम्ि को देता ह ओर अप्नि घन और पुत्रों के लिए मुझको 
देता है। इन मंत्रों के द्वार बताया गया है कि सोम, गंबव और अम्नि के उपभोगों के 
बाद केवल संतान के लिए ही विवाइ दोना चाहिए। इन मंत्रों का अर्थ करते हुए अश्रिस्मृति 
में का गया है कि मनुष्य के पूर्व कन्या को सोम, गंध अप्नि आदि देवता मोगते 
हैं, अर्थात्‌ रोमकाल में सोम, स्तनकाल में गंधव आर रजोदशेनकाल में अभि का प्रभाव 
रहता है। इसलिए कन्या का विवाद रोम, स्तन और रजोघम के बाद दी होना चारिये »। 
इस तरह से कन्या की आयु को बतलछाकर बर की आयु के लिए ऋग्वेद उपदेश 
करता हैं कि-- 
युवा सुबासाः परिव्रीव आगात्स उ श्रेयान्भवति जायमानः | 
त॑ धीरास; कबय उन्नयंति स्थाध्यो३ मनसा देवयन्त: ॥ ( ऋ० ३८४ ) 
अर्थात्‌ जो युवावस्था को प्राप्त होकर, विद्या पढ़कर ओर यश्ोपबीत तथा सुन्दर बस््रों 
को पहिने हुए आता है, वही अेय को पाकर प्रतिद्ध होता है और उस्ती को विद्वाम्‌ तथा घीर 
पुरुष अन्तःकरण से उन्नत करते हैं ओर बड़ा मानते ई | इस मंत्र में समावर्तन के समय 
की आयु का वर्णन है । समावर्तन के बाद ही विवाह होता है, जिमसे स्पष्ट हो जाता है कि 
विवाह के समय पुरुष भी युवा ही होना चाहिये | क्योंकि यदि विवाइ करनेवाले योग्य ओर 
युवाबस्था को प्राप्त न हों तो वे अपना कर्तव्य समझकर परस्पर प्रतिशा नहीं कर सकते। 
बरवधू की परस्पर वेवाहिक प्रतिज्ञाओं को वेदमंत्रें! में बहुत ही अच्छी तरह दशोया 
गया है। विवाह के समय वर प्रतिशञा करता है कि--- 
गृद्ामि ते सोभगत्वाय ह॒स्त॑ मया पत्या जरदृष्टियेथासः ॥ 
भगो लेयेमा सविता पुरंधिमं्ं त्वादुगोहंपत्याय देवा । (अथ० १४।१।५०) 
भगर्ते हस्तमप्रदीत्‌ सबिता हस्तम्रग्रद्ीतू । 
पत्नी व्वमासि घर्मेणाह ग्रहपतिस्तव ॥ ( अथवें० १४॥१।५१ ) 
अर्थात्‌ भग, अयैमा, सविता ओर पुरन्धि आदि देवताओं ने मुझको गाइईंपत्य के लिए 
तुझे दिया है। अतएत्र में सौभाग्य के लिए. तेरा हाथ पक्रड़ता हूँ। तू बुद्धावस्थापर्यन्त मेरे 


कब जन .3 अन्‍मओा नमन, 


» पूर्वाश्त्रिया सुरेमुडक्ते देवगंधववहिमिः । पश्चात्तु मानवाः भुडक्ते न तां दुष्येति कईहिचित्‌ । 
रोमदशेनसंप्रातते सोमो भुड़क्ते तु कन्यकाम्‌ | रजो दृष्ट्वा तु गंधव कुचो इष्ट्वा तु पातकः । 
( अन्निष््मति ) 





(६३० ) घेदिक सम्पात्ते 


साथ रह | भग और सविता आदि देवताओं ने मुझे तेरा हाथ पकड़ाया है इसलिये अन्न तू 
घर्म से मेरी पत्नी है ओर में धर्म से तेरा पति हूँ । बर की इस प्रातिशा पर वधू प्रतिज्ञा करती 
है किन ह 
अभि त्वा मनुजातेन दधामि मम बाससा | 
यथासो मम्र केवला नान्‍्यासां कीर्तियाइचन | ( अथवे० ७।३७।१ ) 
अद्ट बदामि नंत्‌ त्ये सभायामहदद त्वं बद । 
ममद सरत्य॑ केवलछो नान्‍्यासां कीतेयाइचन ॥ ( अथवे« ७।३८।४ ) 
अथांतू हे मननशीर पुरुष ! में तुझे अपने वस्त्रसे जाँघती हूँ कि जिससे तू मेरा ही रहें ओर 
दूसरी स्त्रियों की कभी बात न करे। में प्रातिज्ञा कर रही हूँ ओर इत समा में तू भी प्रतिशा 
कर कि जिससे तू मरा ही होते ओर अन्य स्त्रियों की कभी भात न करे। इत प्रकार के इन 
प्रतिशावचनें के बाद ही जित्राह हो जाता ह | वितराइ हो चुकने पर मातापिता को उचित है 
कि वे बग्वधू को आवश्यक पदार्थ देव | यह बात वेदमन्त्र ने सूथो के अलक्लार से इस प्रकार 
बतलाइ है कि--- 
चित्तिरा उपयहेणं 'चक्कुरा अभ्यश्वनम्‌ । 
दयोभूमि: कोश आशीद यदयाते सूयो पतिम्‌। ( अथर्व०" १४।१।६ ) 
या अड्ृन्तन्नवयन्‌ यारच ताल्निरे या देवीरन्तां अभितो5द दन्त । 
तास्त्वा जरसे से व्ययंत्वायुष्मतीद परि घत्ख बासः ॥ (भथव० १४।१:४५) 
कृत्रिमः कण्टकः शतदन्‌ य एपः | 
अपास्याः केदर्य महूमप शीषेण्यं ढिखाद | (अथवं० १४२६८) 
अथांत्‌ जब सूर्यो (कन्या) पति को आप्त हो, तो चैतन्यबुद्धि ही ओदनी हो, दर्शनशक्ति ही अज्ञन 
हे ओर ज़मीन आश्वमान का सम्पुट ही पिटारी हो । जिन स्त्रियों ने सूत काता है, जिन्होंने 
वाना किया है, जिन्होंने बुना है ओर जिन देवियों ने अचल कादा है, वे सन्न स्त्रियों कन्या को 
वस्त्र पहिनावे और कई कि है आयुष्मती वधू | तू इन्हें पट्दिन छे | कृत्रिम कौँटों का बना हुआ 
अनेक दौतोवाला जो यह कंघा है, वह वधू के केशों ओर शिर के मललों को निकाल डाले । 
इस प्रकार से अच्जन, पिटारी, ओदनी, कादे हुए, वस्त्र और कंधा आदि आवश्यक पदार्थ वधू 
को दिये जाबें और पति के घर को वह अच्छी सवारी में ब्रिटाकर रवाना की जाबे । वेद आशा 
देते हैं कि--- 
रुकप्रस्तर्ण वह्य विशवा रूपाणि विश्रतम्‌। 
आरोहत्‌ सूयो सावित्री बृहते सोभमगाय कम्‌॥ (अथबं० १४।२ ३०) 
अथाँत ज़री के बिछोनेवाली सेजगाढ़ी जो अनेक प्रकार के पदार्थों से खजाई गई हो, उस 
पर सोभाग्यवती वधू पति के घर जाने के लिए चढ़े | जिस समय वधू सवारी में चदुकर चलने 
लग उ8 समय विद्वाव्‌ आशीबांद दें कि--- 
ब्रह्मापरं युज्यतां जड्मा पूष अद्यान्ततों मध्यतो जअद्य सबेतः । 
अनाव्याधां देवपुरां प्रषय शिवा स्योना पतिछोके वि राज । (अथवे० १४।१।६४) 
यथा सिंधनेदीनां साम्राज्य सुषुषे वुषा । 
एव त्वे सम्र|श्योत्ि प्रत्युरस्त परे । (अशर्वे० १४।१।४३) 


शेदमस्श्ों के डपदेश। (६३१) 


सम्राश्योधि रबशुरेषु सम्राज्युत देवृषु । 
ननांदुः सम्राश्येधि सम्राज््युत इवदब्ाः ॥ ( अथर्व० १४।१।४४ ) 
अथांत्‌ ब्रक्ष आगे, ब्क्ष पीछे, ब्रक्ष मध्य में और ब्रह्म अन्त में समझकर हे वधू ! तू अपने 
सुद्दद दवपुर-पतिग॒ह का-सुखदायिनी ओर कल्याणकारिणी होकर जा ओर विराजग़ान हो। 
जैसे बलवान्‌ समुद्र ने नदियों का राज्य प्राप्त किया है, वैते दी पति के घर की राजराजेश्वरी 
हो | श्वशुर की दृष्टि में रानी की मौति, सास के निकट रानी की भौति ओर ननन्‍द तथा देवर 
के लिए. महारानी की भौति होकर र६ | इस प्रकार का आशीर्वाद पाकर वधू पतिगद में 
पहुँचती है और पतिग्राम के ज्लीपुरष उसकी अगवानी करते हैं, तथा कहते ई कि-- 
आत्मन्व॒त्युबेरा नारीयमागन्‌ तस्‍्यां नरो बपत बीज़मस्याम्‌ । 
सा व प्रजां जनयद्‌ बक्षणाभ्यो बिश्वदी दुग्वसृपभस्मरेतः ।(अथर्व ० १४,२१४) 
अर्थात्‌ यह आत्मवान्‌ ओर उपजाऊ नारी आई है, इसाहेए है घर ! उसमें बीज बो और 
यह शुद्ध वीये को धारण करके अपने गर्भ से तरे लिए पुत्र उत्पन्न क्या | यहाँ तक वेदमन्त्रें। न 
अच्छी प्रकार बतछा दिया कि विद्वान योग्य युवा ओर धनधान्यसम्पन्न ही विवाह करने के 
अधिकारी है, अन्य नहीं | अयोग्यां के विवाह कौ निन्‍्दा करते हुए बेद उपदेश करते हैं करि-- 


अटलीछा तनूभवति रुशती पापयामुया 
पतियेद्‌ वध्बो३ बासस: स्मझ्भमम्यूणुंते : ( अथरव० १४।१॥२७ ) 
अर्थाव दरिद्री पुरुष जन्र तरीके वस्त्रों को पहनंकर बाहर निकलता है, तब स्त्री का 

शरीर नग्न हो जाता है, इसलिए. ऐसें के साथ विवाह न करना चाहिये | विवाह सदैव 
योग्य स्रीपुरुषों का ही होना चाहिये | वही गर्माधानादि संस्कारों को अच्छी प्रकार कर 
सकते हैं और उन्हीं की सन्‍्तान सदाचारी होकर समाज के योग्य हो सकती है ओर आरम्मभं 
में बतलाई हुई सातें। इच्छाओं को पूर्ण कर सकती है। उपयुक्त बेद के मन्त्रें ने आदर्श _ 
विवाह का चि%्र खींचकर बतला दिया है कि इस प्रकार के आदशे विवाह के बाद ही 
गर्भाधान होना चाहिये। वेद का गर्भाधानप्रकरण प्रजननशासत्र के बहुत ही सूक्ष्म नियमों का 
उपदेश करता है | वह इस रहस्य को एक उच्च श्रेणी के वेद्य की भंति बतलाता है, जितसे 
समन्‍्तान उत्तम पैदा हो और दम्पति उन व्याधियों ओर द्वानियोँ से.बच जायें, जो प्रायः 
अनजान युवर्की आर सद्यो बिवाहिताओं को भोगना पडती हैं। इन उपदेशों को अश्लील 
न समझना चाहिये। आगे इसी विंवाहप्रकरण में गर्माधानसंस्कार के लिए. बेद आशा 
देता है कि-- 


आ रोह तलप॑ सुमनस्यमानेह प्रज्ां जनय पत्ये अस्मे । 
इन्द्राणीव सुब्ुधा बुध्यगाना ज्योतिरमा उषसः प्रति जागरासि ॥ 

( अथव० १४।२।३१ ) 
देवा अग्ने न्‍्यपद्यन्त पत्नीः समस्पृशन्त तन्वस्तनूमिः । 
सूर्येथ नारि विश्वरूपा मद्दित्वा प्रजाबती पत्मा रूं भवेह॥ (अथव० १४।२।३२) 
तां पूष छिवतमामरेयत्व यस्यां बीज मनुष्या३ वपन्ति । 
या न उछू उशती विभ्याति यस्यामुझंतः प्रहरेम शेप: ( अथव० १४।२।३८ ) 


(६३२ ) बेदिक सम्पत्ति । 


प्र त्या मुख्चामि वरुणस्य पाशाद येन त्वायध्नात्‌ सपिता सुशेवाः । 

उरुं छोक॑ सुगमन्न पन्‍्थां कृणोमि तुभ्ये सदपत्न्ये बधु॥ ( अथर्व० १४१५८ ) 

आ रोहोरुमुप घत्स्व हस्त परिष्यज़स जायां सुमनस्यमानः । 

प्रजां कृण्वाथामिद् मोदमानों दे बामायुः सपिना कृणोतु ॥ (अथर्व० १४।२'३६) 

यद्‌ दुष्कृतं यच्छमल बिवाहे यहतो च॑ यत्‌ | 

तत्‌ सभलस्य कम्बल मृज्मददे दुरितं बयम्‌ ॥ ( अथर्व० १४।२।६६ ) 

अर्थात्‌ है बधू | तू प्रसन्नाचत ट्वोकर इस पर्यक पर चढ और इस अपने पति के लिए 
संतान को उत्पन्न कर तथा इन्द्राणी की भाँति है शोमाग्यवती | दुद्धिमानी से सूर्य निकलने 
के पहिले उघ)काल ही में जागना | विद्वान्‌ लोग पहिले भो अपनी पक्षियों को प्राप्त हुए 
हैं और अपने शरीरों को उनके शरीरों से अच्छी तरह मिलाया है, इसलिए है बढ़े ऐडवर्य- 
वाली और प्रजा को प्राप्त हनेवाली स्री | तू भी अपने इस पति से मिल | है पालतकर्ता 
परमेश्वर | जिस स्त्रीमे आज ब्रीज ब्चोना हैं, उसको प्रेरित कीजिये कि जिससे वह मारी 
कामना करती हुई अपना जॉँधों को फैलाब और इम कामना करते हुए अपनी गुप्तेन्द्रिय का 
प्रदार करें | है वधू ! मैं तेरे पति के द्वारा जंघा प्रदेश के गुप्त मार्ग को सुगम करता हूँ ओर 
तुझे उठ वरुण के उत्कृष्ट अन्धन से छुड़ाता हूँ, जितकों सविताने बाँघा है। है पुरुष | तू जॉधों 
के ऊपर आ जा, हाथ का सद्ारा दे, प्रसन्नचित होकर पत्नी को चिपक्रा ले ओर इषं मनाते हुए 
ठुम दानें। दंतान को उत्पन्न करो, जिससे सविता देत् तुम दोनों कि आयु को बदवें। इस 
वैवाहिक कार्य से जो. मलिनता हम दोनों के द्वारा हुईं है, उस कम्बल के दाग़ को हम थो 
डालें | इन मन्हत्रों में ग्मचानक्रिया का उपदेश आयुर्वेदिक विशान के अनुसार किया गया है। 
सत्रस पहिले मन्त्र मैं गर्भाधान के लिए रात्रि का समय बतलाया गया है, दिन का समय 

नहीं | क्योंकि कहा गया है कि उपषकाल के पहिले है जागना | इसका यही मतलब है कि 
दिन के समय में लझा। और संकोच होता है। दूवरे मंत्र में आलिज्ञन का उपदेश है । 
आलिझ्जन से विद्यत्‌-परिवंतन होता है, भय दूर होकर आनन्द का उद्रेक होता है। और रुख 
का निवारण होता है, जो प्रायः प्रथम समागम के समय खिरयों में होती है। इसीलिए तीररें 
मन्त्र में कहा गया हैं कि स्त्री प्रपत्नतापूर्क इस काये में सम्मिलित हो | चोषे मन्त्र में बतलाया 
गया है कि समागम के पूर्व प्रत्येक त्ली का गर्भभागं एक बारीफ झिल्ली से ढका रहता है, 
इसलिए पुरुष को उससे सावधान रहना चाहिये और ऐसा मोक़ा न आने देना चाहिये कि 
जिससे स्त्री को कष्ट हो »८ | पॉचवे मन्त्र में स्वाभाविक आखन का वर्णन क्रिया गया ई 
जिसका यही मतलब है कि उलटे ठेढे आसनों का उपयोग न हो | क्योंकि अध्वामावेक 
आसनों से सनन्‍्तान विकलांग उत्पन्न होती है। पॉचवे मन्त्र में कार्यनिद्वत्ति के बाद सचेल 
स्नान करने का उपदेश है। जिपका मतलब स्वच्छता और आरोग्यरक्षा है। इन सब 
डपदेशों। के तीन तात्यये हैं पहिला यह हि प्रथम समरागम का अक्षचर्ययुक्त रजवीये 
अज्ञानता के कारण व्यर्थ न चला जाय, किंतु गर्म अवश्य स्थापित हो जाय | इसालिए रात्रि 





)९ यह बन्धन एक बारीक जिल्ी से बँधा रहता है जो प्रायः प्रथम समांगम के ही समय 
में खुलता है, परन्तु अपवादरूप से यह रबोद्शन के साथ भी खुल जाता है और समरागम 
होने के बाद भी बना रहता है। 


बेदमन्त्रों के उपदेश | ( ६३३ ) 


के रुगय का, आहिंगन का, स्त्री के प्रसन्नतापूवक सम्मिलित होने का उपदेश और स्वाभा- 
विक आसन का उपदेश किया गया है| दूधरा यह कि सनन्‍्तान स्बोगसुन्दर ओर उत्तम 
हो, इसलिए, भय, लजा, संकोच और कष्ट का निवारण बतलाया गया है और तीसरा यह 
कि दम्पति की आरोरयता क़्ायम रहे, इसलिए आनंद और शुद्धता का उपदेश किया गया 
है। सब्र उपदेश का मतलब यही है कि ब्हमचर्ययुक्त रजवीर्य से सर्वगुणसम्पन्न संतान उत्न्न 
हो जाय ओर दम्पति के अरोग्य में बाधा उपस्थित न हो। इन मन्ह्रों के द्वारा इस 
रहस्पपूर्ण कृत्य का वर्गेन करके आगगे वेद उपदेश करते हैं कि जब पतिपत्ी गर्भस्थाप्रन से 
निद्ृत्त हो जाय, तब वस्त्र को घो डलें और दोनों स्नान करके गाईपत्याग्नि में हवन करें 
तथा पति बिनम्न भाव से परमेश्वर की इस प्रकार प्रार्थना करे किन 


विष्णुयोनि कल्पयतु त्वष्टा रूपाणि पिंशतु । 
आ सिंचतु प्रजापतिर्धाता गभ दधातु ते ॥१॥ 
गर्भ धेद्दि सिनीबालि गर्भ धेहि सरस्वति । 
रहे ज शो ् | 
गर्भ ते अदिवनो देवावाधत्तां पुष्करलजा ॥२॥ 
हिर््यथी अस्णी ये निमेन्‍्थतों अदिवना । 
७ ०७ ह कर कप श 
ते ते गभ हवामद्दे दशमे मासि सूतबे ॥३॥ (ऋ० १०१८४) 


अर्थात्‌ है वधू ! विष्णु तेरे गर्भस्थान को गर्म ग्रहण करने योग्य करे, त्वष्टा तेरे गर्भ 
के आकारों को श्पष्ट करे, प्रजापति जीवनी शक्ति का संचार करे और धाता गर्भ की पुष्टि 
करे | चंद्रशक्ति गर्भ को घारण को, सरम्बती गर्भ को धारण करे और आकाशपुत्र अश्विनी 
देचता गर्म का पोषण कर | आधिनदेवता जिस विद्यत्‌ प्रेरणा से गर्भ को बादर लाते हैं, उस 
शक्ति द्वारा दशवे महीने में गर्भ को बाहर छाने के लिये हम उनका आवाइन करते ई & | 
इस प्रकार से गर्भाधानसंस्कार के बाद प्रातःकाल गाँव घर के बृद्ध पुरुष वधू का मुख 
देखते है और आशीर्वाद देते है। वेद आदेश करते हैं कि--- 
ये पितरा वधूदशों इमं बहुंतुमागमन । 
ते अस्ये बध्चे सपत्न्ये प्रजावच्छमे यच्छंतु ॥ ( अथवं० १४।२।७३ ) 
अथांतू वधू के देखनेवाले पितर जो इस विवाह में आये हैं, वे सन पतिसहित वधू को 
सत्तम प्रजा के लिये आशिवांद दें। इस प्रकार से यंह वेदिक विवाई और गर्भाधान समाप्त 
होता है. किंतु कमी कभी दुर्भाग्य से पतिसंयोग के पूर्व ही कन्या विधवा हो जाती है। 
ऐसे आपत्काल के लिए वेद उपदेश देते हैं कि--- 


... क इस प्रार्थना में विष्णु, त्वष्टा, प्रजापति, घाता, चंद्र, सरस्वती और अश्विन भादि 
दक्तियों का वर्णन आया है । ये वे यूक्ष्म शक्तियोँ हैं, जिनके द्वारा गर्भ का धारण, पोषण 
और जनन होता है। इसलिए सगर्भा को चाहिये कि ऐसे आहारावेह्दर से रहे, जिससे 
गर्भ दश मास तक सुरक्षित रहे ओर समय पर सरलता से सनन्‍्तानोत्पत्ति हो। वेद सदैव 
प्रा्थनाओं के द्वारा तसत्कायशक्ति की सूचना देते हैं, जिसके उपयोग से वह यह काये 
दोता है। यह वेद की शैली है । 

८० 


(६३४ ) बेदिक सम्पातति । 


ग्राह्मा यूद्दाः से सज्यन्ते खिया यन्सम्रियंत पतिः । 

ब्रद्दोेव विद्वानेष्यो३ यः क्रव्यादे निरादधत्‌ ॥ ( अथव० १२।२।३९ ) 

या पू्षे पर्ति वित्तवाथान्य विन्दतेपरम्‌ । 

पत्नोदन च तावज ददाता न वि योषतः ॥२७॥ 

समानछोका भवति पुनभुवापरः पति; | 

योश्ज पव्चोदन दक्षिणाज्योतिष दृदाति ॥२८॥ (अथववे० ९॥५।२७-२८) 


अर्थात्‌ जब स्क्रियों के पति मर जाते हैं, तब्र घर उनड जाते हैं, इसलिये कन्या -का पति 
सदेव वेदवेत्ता ही हूँठना चाहिये, जिसने कभी माँत न खाया हो | जे ज्जी पहिले पति को 
पाकर दूसरे पति को प्राप्त होती है, वह पद्मोदन के द्वारा उससे जुदा नहीं ह्ोती। दूसरा 
पति विधवा स्त्री के साथ पंचोदन-यश-द्धारा वित्राह करके अपनी जाति में समानता से 
स्थान पाता है। यहाँ तक हमने वेदमंत्रें! से विवाइ ओर गर्माधानसंस्कार का वर्णन किया । 
अन्न आगे पुंठवनसंस्कार से संबंध रखनेवाले मंत्रों का लिखत हैं। इस संस्कार का मुख्य 
उद्देश्य गर्भस्थ को पुत्र बनाना है। यइ काये एक ओंषधि के द्वारा किया जाता ह। वेद में 
लिखा है कि-- 
शसीमर्वत्थ आरूढस्तन्र पुंसवन कृतम्‌ | 
तद्ढे पुत्रस्य बेदन तत्क्ीष्या भरामासि ॥१॥ 
पुंसि बे रेतो भवति तत्खियामनु षिच्यते । 
तद्ढे पुत्रस्य बेदन तत्प्रजापतिरत्रबीत्‌ ॥२॥ ( अथवे० ६।११॥१-२ ) 


अर्थाव्‌ जिस शी वृध्च पर अश्वत्थ बृक्ष उगा हो, उसकी जड़ को गर्भाघानके दिन से दो 
तीन मास त$ ल्लीको देने से पुत्र की प्राप्ति होती है। जो वीर्य त्री में डाला जाता है, बह 
पुंसत्व (पुत्र) को प्राप्त हो जाता है और पुत्र की प्राप्ति होती है, यह बात प्रजापति-पर- 
मात्मा ने कही है। इस पुंसवनसंस्कार के आगे सामन्तोन्नयनसंस्कार होता है। जब गर्भ 
चार पॉच महीने का हो जाता हे तब मस्तिष्क उन्नत होत है ओर बुद्धि जागत द्वोती है। 
इसी को सीमन्त-उन्नयन अर्थात्‌ शिर की उन्नति कहते हूँ |शिर के विषय में बेद में 
लिखा है कि--- 
तद्वा अथवेणः शिरोः देवकोशः समुब्जितः । 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति शिरों अन्नमथों मनः ॥ ( अथव० १०,२॥२७ ) 
अर्थांव्‌ शान का केन्द्र शिर है जो देवताओं का सुराक्षित कोश है| इस कोश की प्राण, मन 
और अन्न रक्षा करते है | ऐसे शानकोश शिर की बृद्धे के समय से गरभिणी को चाहिये 
कि वह वीरों की कथाएँ सुने, उत्तम चित्र देखे और उत्तम कर्पों (यज्ञों ) का अनुष्ठान करे, 
जिससे गर्मत्यथ का मस्तिष्क उत्तम संस्कार्रों से बंस्कृत हो जाय | इस संस्कार के अगे 
जातकर्मसंस्कार है यह संस्कार बालक के उत्पन्न होने पर किया जाता है। जिस समय 
बालक उत्पन्न होने लगता है, उत समय की प्रार्थना का अर्थात्‌ कुदरत की वैज्ञानिक क्रिया 
का ब्णन वेदों ने इस प्रकार किया रै-- 


बेदमन्त्रों के उपदेश। (६३५) 


यथा बातः पुष्कारेणीं सर्मिंगयति स्वतः । 

एवा ते गर्भ एजतु निरतु दशमास्यः ॥७॥ 

यथा पात्ता यथा वन यथा समुद्र एजति। 

एवा त्व॑ दशमास्य सद्दषेहि जरायुणा #4॥ 

दश मासाच्छशयानः कुमारों आधि मातारि | 

निरतु जीवो अक्षतो जीबो जीवन्या अधि ॥९॥ ( ऋ० ५॥७८-९ ) * 

अर्थात्‌ जिस प्रकार हवा से छोटा तड़ाग सब ओर से हिलने लगता है, वेते ही दश 

मांस मे तेरा गर्भ हिले ओर बच्चा बाहर आब | जिस तरह हवा, बन ओर समुद्र हिलते 
है, वेसे ही हे बालक | तू जरायु के सहित आ | जीती हुई माता के जीवन पर जीनेवाल्म 
है जीव ( बालक ) ! तू माता के गर्भ में दश मद्दीने सोकर अक्षत निकल | इन मंत्रों के 
द्वारा बतलाया गया है कि गर्मिणी के पेट में जो चार्ये ओर से दर्द पेदा होता है, उससे 
त्रिचलित होरूर वह गर्भसथ के प्रति बुरे भाव न सोचे कि जितका प्रभाव बालक पर बुरा 
पड़, प्रत्युत वह यह समझे कि यह दर्द आलऊ़ का पेंदा किया हुआ नहीं है, किन्दु प्राकृतिक 
शक्तियों के कारण दो रहा है। इतके आगे सच्से प्रथम दुग्धपान की क्रिया पर वेद 
कहते है कि--- 

इस स्तनमूजेस्वन्तं घयापां प्रपीनमगे सरिरस्य मध्ये । 

उत्स जुषस्व मधुमन्तमब-त्समुद्विय सदनमाविशस्तब | ( यजु० १७८७ ) 

यरते सतनः शशयों यो मयोभूेयन पिश्या पुष्यसि वायाणि । 

यो रज्नधा बसुविद्यः सुदत्नः सरस्वति तमिद धातबे कः ॥ 

( ऋ० १(१६४।४९ ) 
अथांतू हे अम्नितुल्य बालक ! तू संत्रंधियों के बीच में आकर इस जलीय रस से स्थूल 

हुए. स्तन को पी और स्वादिश्, गतिशील तथा श्षमुद्र के समान शान देनेवाले इस स्तन 
का सेवन कर | हे शानवती प्रसूता ! मू अपना यह सुख देनेवाला शरीरस्थ स्तन जो बालक 
के अरगगों को पुष्ट करनेवाला, दुग्धरूप रत्न का धारण करनेबाला ओर शोभा का देनेवाला 
है, इस बालक के मुँह में दे। इन मन्त्रों में आरम्मिक दुग्पपान की शिक्षा दी गई है। 
इस शिक्षा के द्वारा बच्च में माता के दुग्ध के गुगों का संस्कार डाला जाता है, जिंतसे 
बच्चा आजीवन माता का भक्त बना रहें और प्रसव के समय माता के कष्ट के कारण 
जो बच्चे में खराब असर हुआ है, वह दूर हो जाय। इसी का नाम जातकर्म अर्थात्‌ पेदा 
होने का कारण कर्म है। जातऊर्म के आग नामकरणसंस्कार है। वेद में आया है कि-- 


को5सि कतमोडसि कस्यासि को नामासि | 
यस्य ते नामामन्मद्दि ये त्वा सोमेनातीवृपाम । 
भूझुबेः स्वः सुप्रजाः प्रजाभिः स्यां सुबीरी बारे! सुपोषः पोषेः । 
( यजु० ७।२९ ) 
अर्थात्‌ तू कौन है और तेरा नाम क्या है ! तू बड़े नामवाला हो ओर प्रृथिवी से लेकर 
अन्तरिक्ष और थयौ तक पूजा और पोषण के साथ बढ़। इस मंत्र में नामकरण्षंस्कार की 


(६३६ ) बैदिक सम्पत्ति । 


शिक्षा है। इस संध्कार का तात्ये बच्चे के नाम से है। नाम का मनुष्य पर बहुत बडा 
असर होता है। उत्तम, सार्थक ओर उच्चयमाव का बोध करनेवाला नाम नामी को हर समय 
अपने नाम की सूचना देशर उत्त अनेक दुव्यवहारों से बचाता है और उच्च बनने की प्रेरणा 
करता है| हृतलिये वेद ने इस संस्कार की आशा दी है। इस नामकरणपेस्कार के आगे 
निष्क्मणसंस्कार है। इस संस्कार के छवारा बालक घर से बाहर लाया जाता है। इसी संस्कार 
के द्वारा ज्ञाकक का पहिलडेपहिल संसार से परिचय होता है। इसके संब्रेध में वेद उपदेश 
करते हैं कि--- 

शिषे ते स्तां द्यावाप्रथिवी असंतापे अभिश्रियों । 

था ते सूये आ तपतु शे वातो बातु ते हदे । 

शिवा अभि क्षरंतु त्वापो दिव्या: पयस्वतीः ॥१४॥ 

शिवास्ते संत्वोपधय उतस्त्वाद्याषेमधरस्या उत्तरां प्रथिबीममिः । 


तत्र त्वादित्यों रक्षतां छूयांचंद्रमसावुमा ॥१५॥ (अथर्व० ८।२) 


थांत्‌ हे बालक | तेरे लिए यह दो और प्रथित्रीलोक दुःख न देनेवलि, कव्याणकारी 
ओर शोभा तथा ऐश को देनेवाले हों | यह सूर्य तरे लिये प्रकाश का देनेवाला हो, वायु 
तेरे द्वैदय को शांत करनवाला हो और जल तेरे लिए सुंदर स्वादवाला हो कर बे । तुझे 
भीतर से बाहर इसीलिए लाया हूँ कि तेरे लिए ओषधियों कल्याणकारी हो और सूर्यचेद्र 
दोनों तेरी रक्षा करें | इन मंत्रों में निष्क्ररण के दो मतलब बतलाये गये हैं । एक तो 
नाक को पदार्थों का परिचय कराना | दूसरा शीतोण्णा सइन करने का अभ्यास कराना | इस 
लिए यह संस्कार आवश्यक समझा जाता है। इसके आगे अन्नप्राशन है। इस उछंस्कार के 
द्वारा पदाथा के स्वाद का ज्ञान कराना और हानिकारक पदा्थों के तिरस्कार का संस्कार 
जमाना है। इसके संबंध में वेद उपदेश करते हैं कि--- 


अअभ्नपतेडन्नस्य नो देह्नमीत्रस्य शुष्मिणः । 
* है चे  आ. २ हि 
प्र प्र दातारं तारिष ऊज ना धहि द्विपदे चतुष्पदें ॥ (यज़० ११८३) 
अथात्‌ हे अन्न के स्वामी परमात्मन्‌ | आप इसमारे लिए, हमारे पशुओं के लिए ओर अन्य 

मनुष्यों के लिए रोगराधित ओर बलकारक अन्न को दीजिए और उसी को बढ़ाईये। इस 
प्राथना का यही मतलब हैं कि हम रोगरहिपस, बलकारक अन्नों का ही सेवन करें और उसी 
प्रकार के अन्नसेबन के संस्कार बालकपन से ही संतति में डालन का प्रयत्न करें | इस 
संस्कार के आगे मुण्डनसंस्कार है। वेद में उसके लिए इस प्रकार आज्ञा है कि--- 


येनावपत्सबिता श्षुरुण सोमस्‍्य राश्गो वरुणत्य विद्वान । 
तेन ब्ाद्षणा वपतेदमस्य गोमानश्ववानयमरतु प्रजावान ॥ 
( अथव० ६।६८॥३ ) 
अथांतू जिठ प्रकार छुरे से सोम ओर वरुण का क्षोर सविता विद्वान्‌ करता है, उसी 
तरह व्राक्षण को चाहिये कि वह इस बालक का मुण्डन करे जिससे यह बारूक धनवान 
ओर प्रजावान्‌ हो | यहेँ। बालक की 'हजायत का तरीका बतलाया गया ई कि जिस प्रकार 


बदमन्त्रों के उपदेश | (६३७) 


सोम अर्थोव्‌ जलूतत््व पर सूत्र अर्थात्‌ अमिततस्त्र अपना संचार करता है, उसी तरह बालक 
ठंडी खोपड़ी पर गर्भ जठ डाल कर हजामत की जाय | यह मुण्डनसंस्कार गर्भ के अपविन्र 
जालें को काटने के लिये किया जाता हे, जिससे शुद्धता आवे और आरोग्यता बढ़े | इस 
संस्कार के आगे कर्णवेघतेस्कार की आवश्यकता बतलाई गई है। कणवेध से अण्डबृद्धि की 
चीमारी नहीं होती ओर इसी ते आरोग्यत्ा के लिए सुवर्ण पहिनने का काम भी निकल जाता 
है वेद उपदेश करते है कि-- 


छोह्वतिन स्वधितिना मिथुन कणयोः कृषि । 
अकर्तामरिवनो लक्ष्म तद॒स्तु प्रजया हुब ॥ (अथर्व० ६।१४१॥२ ) 
अर्थात्‌ दोनों कानोंमें अश्विन देवताओं ने पहिले ही चिह्न किया है, उसी चिह्न पर लेहे के 

शस्त्र से हे वेद्यो ! बहुत ही प्रजा के दनेवाले छिद्र को कीजिये | इस छिद्र को सुभ्रत में 
* देवकृते छिद्रे ” लिखा हुआ है । काना में तीन न्तों के बीच जो स्थान है, वही देवछिद्र 
है।उसी के छेदन करने से और उसमें सुवण पहिनने से अण्डबृद्धे नहीं होती और 
अण्डदोष न होने से हो संतान होती हैं। इसीलिए यह संस्कार आवश्यक है। ये दोनों 
मुण्डन ओर कणवेधसंस्कार बालक में आरोग्यरक्षा के संस्कारों का प्रभाव डालना शुरू करते 
हैं | इस तरह से इन छोटे बड़े किंतु महत्त्वपूण संस्कारों के बाद उपनयन्सस्कार होता 
है। वेद में इस संस्कार का वर्णन इस प्रकार हे-- 


आचाये उपनयमानो ब्रद्मचारिणं कृणुते गर्भभन्तः। 
ते रात्रीस्तिस्न उदरे विभरति तं जात॑ द्रष्टुोमनि से यन्ति देवाः ॥३॥ 
इय समित प्रथिवी द्योद्वितायोतान्तरिक्ष समिधा प्रणाति । 
ब्रद्मचारी समिधा मेखलछया श्रमेण छोकांस्तपसा पिपर्ति ॥४॥ 
( अथवं० ११॥५ ) 
अर्थात्‌ आचार्य आये हुए बक्षचारी को अपने समीप गर्भ की भौंति तीन दिन तक रखता 
है ओर सब्र लोग उस ब्रक्षचारी को देखने के लिग्रे आते हैं । उसको पहिली समिधा प्रथिवी, 
दूसरी अन्तरिक्ष ओर तीसरी द्यों के लिये होती है। वह समिधा से, मेखला से, श्रम से 
और तप से तीनों लोकों को पाछता है। इन दोनों मंत्रों में ब्रह्मदारी का आचार्यकुल मे 
जाकर ओर आचार्य के घर पेंदा होकर द्विग बनना बतछाया गया है और कहा गया ६ कि 
वह सादगी, यश, श्रम और तप से प्रथिवी, अन्‍्तरिक्ष और दो के शञान--कग्वेद, यजुरवद 
और सामंबद--को प्राप्त करे । इसके आगे उसकी भिक्षावृत्ति का गोरव वेद में इस प्रकार 
बतलाता गया है कि--- 
इम्ां भूमिं पृथिवीं ब्रद्मचारी मिक्षामा जभार प्रथमों दिवं च | 
दे कृत्ता समिधाबुपास्ते तयोरापिता भुवनानि बविश्वा ॥ 
( अथवे० ११॥९५॥९ ) 
अर्थात्‌ ब्रह्मचारी ने पहिले बिशाल भूमि ओर दझलोक की भिक्षा प्रात की है। अब वह 
ब्रझ्नचारी उनकी दो समिधा बनाकर उपासना करता है, क्‍योंकि उन दोनों के बीच में सब्र 
भुगन स्थित हैं। इस मंत्र में पृथिवी से द्योपग्रन्त इंश्वर के उत्पन्न किए. हुए पदार्थों की 


: (६३८ ) बेदिक सम्पारी । 


भिक्षा का उपदेश है। इसका यही मतलब हैं कि परमात्मा ने जीवीका बदअस्त कर 
दिया है, इधलिए, मिक्षा से उते अह्ण करों ओर विद्याध्ययन करो। इसके आगे बेद में 
मद्ाचये का महात्म्य इस प्रकार वर्णित हैं-- 


आचार्यों ब्रद्मचारी अद्यचारी प्रजापतिः । 

प्रजापतिर्विराजति विराडिन्द्रो भबद्‌ बशी ॥१६॥ 

भ्रद्मययेण तपसा राजा राष्ट्र वि रक्षति । 

आचायाँ अह्म वर्ण अ्रद्यचारिणमिच्छते ॥१७॥ 

ब्रक्षचर्येण कन्या ३ युवान विन्दत पतिम्‌ । 

अनड्वान्‌ ब्रह्मचर्यणाश्रो घास जिगीषेति ॥१८॥ 

भ्रक्मचर्येण तप+ा देवा सृत्युमुपाध्नत । 

इन्द्रो € ग्रह्माचर्येण दचेभयः स्व१राभरत्‌ ॥१९॥ (अथव० ११।५।१६-१९) 

अथ्थांत्‌ ब्रह्मचारी ही आचार्य होता है, ब्रह्मचारी ही प्रजापति होता है और प्रजापति 

अथांत्‌ इन्द्र ही विराद को वश में करनेवाला होता है। मक्ाचय के तप से ही राजा राष्ट की 
रक्षा करता है शह्चचर्य से ही आचाय॑ बद्माचारियों को पढ़ा शाकता है, ब्रह्मचर्य से ही कन्वा 
युवा पति को प्राप्त करती है , ब्रद्मचर्य से ही बेल ओर घोड़े घास को हजम कर जकते हैं, 
ब्रह्मतय और तप से ही देवता मृत्यु को हटा देते हैं ओर ब्रद्माचर्य से ही इंद्र देवताओं को 
सुख से भर देता है | इस प्रकार से इस सदाचार ओर सभ्यता के मूठ तथा लछोक और पर- 
कोक के साधनरूप ब्रह्म चय की महिमा वेदों में विस्तार से वणित है। इसलिए इस संत्कार 
की आवश्यकता बतलाई गई है। इस रूस्कार के द्वारा मनुष्य उत्कृष्ट गुणों को पाकर ही 
समाज में मिलने के योग्य होता है। इस मिलाप का ही नाम समावतंनसंस्कार है। 
समावर्तनसंस्कार की भी बड़ी महिमा हे। क्‍योंकि यही समाज का मूल है। इसके लिए वेद 
भाशा देते हैं-- 

तानि कल्पद अझ्चारी सलिलस्य पृष्ठे तपो$तिष्ठत्तप्यमानः समुद्रे । 

स रनातो बच्चः पिड्गलः पृथिव्यां बहु रोचते ॥ (अथवे० ११।५९!२६) 

अथांत्‌ जो ब््नचारी समुद्र के समान गम्भीर होकर और उत्तम ब्रत ब्ह्मचय्य में निवास 

करके महाताप को घारण करता है और वेदपठन, बीयंनिग्नरहट तथा आचार के प्रियाचरणदि 
कर्मों को पूरा करके और समावतेन की स्नानविधि को करके उत्तम गुण, कर्म स्वभाषों से 
प्रकाशित होता है, बही धन्यवाद के योग्य होता है। इस मंत्र से समावर्तनसंस्कार का 
भद्ध्वय दिखाया गया है| इसके भागे विवाह ओर गद्स्थाअ्रमसंस्कार है, जिनका पूर्ण 
रूप से वर्णन हो चुका है। यहीं पर छोकिक संस्कारों की समाप्ति होती है। गहस्थाअ्रम- 
संस्कार के आंगे परकोक से संबंध रखनेवाले तनि संस्कार और हैं | उनेक नाम वानप्रस्थ, 
संन्यास और अम्त्येहिसंस्कार हैं। विना इन तीनों संस्कारों के मनुष्य का जन्म सफल नहीं 
होता । क्योंकि विना वानप्रस्थ ओर संन्याव के मनुष्य अच्छी तरह परलोकर्चिता नहीं कर 
सकता और न परमतत्त्व को ही पा सकता है। इसीलिए ऋग्वेद में अरुयानी यूक्त का 
उपदेश किया गया है | अरण्पानी सूक्त में लिखा है कि-+- 


जेदमन्त्रों के उपदेश । (६३९ ) 


नवा अरण्यानिहेन्दन्यश्वेश्नाभिगच्छति | 
स्वादोः फलस्य जग्ध्वा यथाकामं नि पद्यते ॥ ( ऋ० १०।१४६।५ ) 


अथांतू इस बानप्रस्थ्मी को जंगल में कोई नहीं मारता और न कोई उसके पास जाता है| 
वह खादिष्ट फ्लो को खाकर सुख से जहाँ इच्छा है, वहाँ बिचरण करता है। इस 
संस्कार के द्वाता एकान्‍्त में रह +र तप ओर योग के द्वारा गइस्‍्थाश्रम अर्थात्‌ छोक के 
संस्कारों को दूर किया जाता है ओर परमात्मा से मिलने की उत्कट अभिलाषा के पारलोकिक 
संस्कारों को बद्धमूल करने का प्रयत्न किया जाता है। इस संस्कार के आगे संन्याससंस्कार 
है। परन्तु वेदिक संन्यास का अभिप्राय आजकल के संन्यासियों से नहीं है। आजकल के 
संन्यासी तो बोद्ध मिक्षुओं की नक़ठ है। वेदिक संन्यासी इस प्रकार के न थ्रे। वैदिक 
संन्यासी देव कहलाते थे ओर बे संसार से विरक्त होकर वमाधि के द्वारा परमात्मा के दर्शनों 
का इर समय प्रयत्न किया करते थे । वेद में लिखा है कि “ ब्रह्मचंयेग तपसा देवा सृत्यु- 
मुपाध्नत ” अथांव्‌ ब्रक्षचय ओर तप से ही समस्त देव मोक्ष प्राप्त करते हैं। इसलिये देव- 
संस्कार का उपदेश वेद में इस प्रकार है--- 
येना सहस्न॑ बहसि येनाग्रे सवेबेदसम्‌ । 
तेनेस यज्ञ नो वह स्वर्देवेषु गन्तब ॥ ( अथर्व० ९।॥५'१७ ) 
अर्थात्‌ है अम्े-परमेश्वर | जिध णहस्थाश्रम को हज़ारों आदमी धारण किप्रे हुए हैं, उसको 
छोड़कर हम देवों में प्रगश करने के लिए. तेयार होते हैं। यही संन्यास धारण करने का 
संस्कार है।इस संस्कार के आगे अन्ययश्सिस्कार है। वेद में अन्त्येष्टिसंस्कार की बड़ी 
महिमा है। इसको भी पितृयश्ञ के ही नाम से कहष्टा गया है। उठ क्रिया का घेदों में 
विस्तार से बणन है | हम यहाँ उस प्रकरण का केवछ एक मन्त्र देकर इस संस्कारप्रकरण को 
समाप्त करते हैं । ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
सूथ चह्लुगच्छतु वातमात्मा थां च गच्छ पूथिवी व घमणा । 
अपो वा गरच्छ यदि ततन्न ते दितमाषधीथु प्रति तिष्ठा शरीरेः ॥ 


अथात्‌ चक्षु सूत्र में जावें, प्राण, वायु में जावें, पथिवी का अंश प्रृथिवी में जावें, जल का 
अंश जल में जावे ओर ओपषधियें का अंश ओषधियों में जावे | इस प्रकार से पेदा होने के 
पूव से लेकर मरने के बाद तक के संस्कारों का वणन वेदों में है। इन संस्कारों के द्वारा 
मनुष्य का मन, वाणी ओर कर्म सदाचारयुक्त बनाया थाता हैं, जिपसे वह समाज में उत्तम 
गृहस्थ बन कर अपनी सातें इच्छाओं का पूर्ण कर सकता है | परन्तु मनुष्यसमाज का काम 
केवल सदाचरण से ही नहीं चल सकता | उसे खदाचार के साथ ही साथ नीविका की 
भी आवश्यकता होती है। इसासिए आगे देखते ६ कि वेदों में जीविका के विषय में क्या 
आशा है| ५ 


जीविका, उचधेग और ज्ञानविशान । 


जीविका उत्पन्न करने के लिए सबको कृषि, पशुरक्षा और वाणिज्य का ही सहारा लेना 
पड़ता है। कृषि, पशुपालन और ब्यापार प्रथिवी की डपज से ही सम्बन्ध रखते हैं, इसलिए 


६४० ) वैदिक सम्पत्ति । 


विना भौगोलिक ज्ञान के जीविका का प्रश्न हल नहीं हो सकता। वेदों में भौगोलिक शिक्षा 
इस प्रकार दी गई है-- 


प्रच्छामि त्वा परमन्त प्रथिव्या: पूछ्छामि यत्र भुवनस्य नाभिः । 
प्रच्छ!मि त्वा वृष्णो अश्वस्य रेत: पृच्छामि बाचः परम व्योम ॥६१॥ 
इय घेदिः परो अंत पृथिव्या अय॑ यज्ञो भुबनस्य नाभिः । 
अये सोमो वृष्णा अश्वस्य रेतो ब्रह्माय बाचः परम व्योम ॥६२॥ 
( यजु० २३।६१-६२ ) 
अर्थात्‌ तुझसे इस छ्रथिवी का अन्त पूछता हूँ, भुवन का मध्य पूछता हूँ, सेचन करने- 
वाला अदइब का रेत पूछता हैँ ओर इस आकराशमयी वाणी को पूछता हूँ। यह येदी दी 
पृथिवी की अन्तिम सीमा है, यदर यज्ञ ही भुवन का मध्य है, यह सोम ही सेचन करनेवाला 
अश्व का रेत है और यह वेद ही आकाइमयी वाणी है। इन दोनों मंत्रों में प्रश्नोत्तर की 
रीति से बतछा दिया गया है कि यह यज्ञ वेदीअर्थात्‌ जहाँ खड़े हो, वही प्रथिवी का अन्त 
है और वही स्थान भुवन का मध्य है। क्‍योंकि ग्रोंल पदार्थ का प्रत्येक बिन्दु ( स्थान ) ही 
डसका अन्त होता है और वही उसका मध्य होता है। प्रथिवी और भुवन दोनों गोल ईं, 
इसलिए, दोनों का प्रत्येक बिन्दु ही अन्त और मध्य हैे। इस भूगोलबगन के आगे प्रुथित्री 
के जल स्थान विभागों का ज्ञान कराने के लिए टापुओं का वर्णन इस प्रकार किया गया 
हैं कि--- 
वि हीपानि पापततन्तिष्ठद्दुच्छुनों भे युजत रोदसी । 
प्र धन्वान्येरत झुश्नवायों यदेजथ स्वभानवः ॥ ( क्० ८।२०४ ) 
नव भूमीः समुद्रा उच्छिष्ठिथि श्रिता दिवः | 
आ। सूर्यो भात्युच्छिप्ेद्वारात्रे अपि तन्‍्मयि ॥ (अथवे० ११॥७।१४) 
एनाव्याप्न परिषस्वज्ञानाः सिंह हिन्वान्ति महते सोभागय । 
समुद्र न सुभुवस्तस्थिवां से ममसृज्यन्त द्वीपिनमप्सवन्तः ॥ 
( अथवे० ४८।७ ) 


अर्थात्‌ जब प्रथिबी और आकाश में आकषंण होता है और कंपन होता है, तब कहीं न 
कहीं या तो नवीन द्वीप उत्पन्न हो जाते है या नष्ट हो जाते हैं ओर समक्ष स्थावर दुःख 
पाते हैं| नई भूमि समुद्र से बाहर निकलती है और सूये रातदेन अपना प्रभाव करता 
है । पथिवी के स्थलूभाग समुद्र से घिरे हुए हैं, जिनमें सिंशव्याप्रादि जम्तु गजते हैं । इन 
मंत्री में दीपें। और टापुओं की उत्पत्ति ओर उनका समुद्र से घिरा रहना बतलाया गया 
है | इसके आगे पृथ्वी की पेदावार का वर्णन करते हैं| सबसे पढहिले जंगलें का वर्णन 
: इस प्रकार है-- 
अरण्यान्यरण्यान्यसो था प्रेव नहयसि । ; 
कथा ग्राम न प्रच्छसि न त्वा भीरिष विन्दतीमु ॥१॥ 
यूघारवाय बदते यदुपावति चिण्विकः । 
आधाटिभिरिव घावयन्नरण्यानिमेद्दीयते ॥२॥ 


वेदमन्त्रों के उपदेश | (६४१ ) 


उत गाव इवादन्त्युत बश्मेष दृदयते । 
उतो अरण्यानिः साय शकटीरिब सजेति ॥३॥ 
गामझ्भष आ हयति दावंगेषा अपावधीत्‌ । 
वसन्नरण्यान्यां सायमक्रुक्षद्ति मन्यते ॥४॥ 
न वा अरण्यानिहन्द्यन्यइ चेन्नासिमच्छति । 
सखादोः फल्स्य जग्ध्याय यथाकाम नि पद्मयते ॥५॥ 
आंजनगर्सिन्धु सुरभि बह्न्नामकृषीवछाम्‌ | 
प्राह सगाणां मातरप्रण्यानिमशेसिषम्‌ ॥६॥ 
( फऋ० १०॥१४६।१-६ ) 
अर्थात्‌ इस मद्दावन में गो आदि पश्चु घास चर रहे हैं। यह वन मकान के सहश दिखता 
है। कोई गाड़ियों को भेज रहा है, कोई गायें को बुला रहा है, कोई सूखा काष्ठ काट रहा 
है ओर कोई सन्ध्या के समय घत्ररा रहा है। यदि कोई क्र जन्तु न हा, तो यह अरण्य किसी 
को नहीं माग्ता | अरण्य में स्वादिष्ठ फल खाने को मिलते है, यह करतूरी ओर पुष्पी को 
मुर्गान्ध देता ह आर बिना खती के बह्त सा अन्न देता है। अनेको प्रकार के पश्ुओं का 
उत्पत्तिस्थान यह अरण्य महाप्रशंसा के योग्य है। इस जंगल के अतिरिक्त अनेक प्रकार के 
यज्ञान्ना का वर्णन इस प्रकार ह--- 
ब्रीहयश्व भे यवाइच में माषाश्व मे तिलाइच में 
मुद्राश्व मे खल्वारच मे प्रियेगवरच मे5णबइच में 
ट्यामाकाइच में नीवाराइव में गोघुमाइच मे 
मसूरारच में यज्ञन कल्पन्ताम्‌ ॥ ( यजु० १८।१२ ) 
अथात्‌ मेरे घान, यव, उड़द, तिल, मूँग, चना, काकुन, कोदो, सँवों, पसाही, गेहूँ 
ओर मसूर आदि सब्च अन्न यज्ञ से उत्पन्न हुए. है । इन अन्नीं के आगे हर प्रकार के जलें का 
वर्णन इस प्रकार हैं--- 
या आपो दिव्या उत वा ख्त॒वान्त खनिन्निमा उत वा याः स्वयठ्जाः । 
समुद्राथों याः शुचयः पावकाम्ता आपो देवीरिह मामवस्तु ॥ 
( ऋ० ७।४९॥२ ) 
अर्थात्‌ जो पवित्र जल बरसते है, जो खोदने से हात हैं, जो खुद ( नदियों द्वारा ) 
उत्पन्न हात ह और जो समुद्र से बनाये जाते हैं, वे दिव्य जल यहाँ मेरी रक्षा करें। इस 
प्रकार से जल के वर्णन के आगे खानिज पदार्थों का वर्णन इस प्रकार ह--- 
अद्मा च॒ में मृत्तिका च भे गिरयरच में पवताइच में 
सिकताइश्च मे वनस्पतयदच मे हिरण्यं व मेडयरच मे श्याम च मे 
लोई च में सीस च सम त्रपु च॑ यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ ॥ ( यजु० १८।१३ ) 
अर्थाव्‌ मेरे ये पत्थर, मिट्टी, गिरि, पर्वत, बालू, वनस्पती, सोना, इंसपात, छोह्ा, 
सीसा, जस्ता आदि सब यज्ञ से उत्पन्न हुए हैं। इस प्रकार से प्रथिवी की बनावट, द्वीपों 
की उत्पत्ति और प्रथिवी में दर प्रकार की उपज का ज्ञान देकर पोषण करनवाली भात- 


भूमि की वेद इस प्रकार प्रशंता करते हैं ओर उपदेश करते हैं कि वेद के माननेवार् 
८१ 


(६४२ ) वैदिक सम्पत्ति | 


को मातृभूमि का गुणगान ओर आभेमान किस प्रकार करना चाहिये। अथर्ववेद में 
आया है कि-- 
यस्यां समुद्र उत सिंधुरापो यर्पामन्न कृष्टयः सम्बभूवुः | 
यध्यामिदं जिन्बति प्राणदेजत्‌ सा नो भूमिः पूपेये दधातु ॥३॥ 
यस्यां पूर्व पृषतना विचक्िरे यस्यां देथ' असुरानभ्यवतंयन । 
गवामश्वानां वयसश्च बविश्ठला भगे बचेः पृथिवी नो द्धातु ॥५0 
विश्वम्भरा बसुधानी प्रतिष्ठा हिरण्यबक्षा जगतो निवेशनी । 
बब्यानर विश्वती भूमिरप़िमिन्द्रऋ्भ।ा द्रविणे ना दधातु ॥६॥ 
मिरयर्त पवेता हिमबन्‍्ताउरण्यं ते प्रथिषि स्योनमस्तु ॥ ११ ॥ 
शिल्ला भूमिरश्मा पांसु: सा भूमिः सन्धृता घृता । 
तस्ये हिरिण्यवक्षत्ते प्रथिव्या अकरं नमः ॥ २६ ॥ 
यस्यां वृक्षां वानस्प-या भ्रस्तष्ठ,न्त विश्वह्ा । 
प्राथेवीं विश्वधायस धृतामच्छाबदामासि ॥ २७ ॥ 
यस्यां गायन्ति नृत्यन्ति भुम्यां मत्या व्येलबाः । 
युध्यन्ते यस्यामाक्रन्द्रों यस्यां वद॒ति दुन्दुभः | 
सा नो भूमिः प्र णुदतां सपत्नानसपत्न मा प्रथिवी कृूणोतु ॥४१॥ 
यस्यामन्न ब्रीहियवी यस्या इमा पद्ुचकृष्टय: 
भूम्ये पजेन्यपत्नये नमोस्तु वर्षमेदले ॥४२॥ 
निर्धि बिश्वती बहुधा गुद्दा वसु मर्णि दिरण्य प्रथिवी ददातु में । 
वसूनि नो बसुदा रासमाना देवी दधातु सुमनस्यमाना ॥४४॥ 
ये ते पन्‍थानों बहवों जनायना रथर्य वत्मो १<श्च यातबे । 
ये: संचरन्त्युभये भद्रपापास्तं पन्थाने 
जयेमानमित्रमतस्करं यच्छिव तेन नो घ्रड ॥४७॥ 
ये ग्रामा यदरण्य याः सभा अधि भूम्याम्‌ ! 
ये संग्रामाः समितयस्तेघु चारु बदेम ते ॥५६॥ 
भमे मातर्नि धेहि मा भद्गया सुप्रतिष्ठितम । 
संविदाना दिवा कबे श्रियां मा धेंहि भूत्याम्‌ ॥३३॥ 
यतू ते मध्य प्रथिषि यच्च नभ्यं यास्य ऊजस्तन्व: संबभवुः । 
तासु नो घेह्मभि नः पवख माता भूमिः पुत्रों अहं प्रथिव्याः ॥१२॥ 
(अथव० १२॥१२ ) 
अथांव्‌ जिस भूमि पर समुद्र, नदी और कुएँ. है, जिस पर अन्नों की खेती होती है और 
जिस पर प्राणी बसते हैं, वह रक्षा करनेयोग्य भूमि हमकी स्थान दे । जिस पर हमारे पूर्वजों 
ने बढ़कर कतंव्य किये हैं ओर जिस पर देबताओं ने असुरी को हराया है वह गोवो, घोड़ो और 
अन्नें की खान इमारी प्रथिवी _मका ऐश्बय ओर तेज दे | सबकी घट्टारा देनेवाली धन ओर 
सुब्ण को अपनी छाती पर रखनेबाली और सुत्र देनेवाली हमारी भूमि हमको दे । तेरे 
पहाड़, तेरे हिमिवान्‌ पर्वत और तेरे जंगल हमको सुखकारी हों। जो प्रथिवी शिला, पत्थर 
ओर धूलि को धारण किये हुए. है और जो सुवर्ण को अपनी छाती पर लिए, हुए है, उस 


बद्मन्त्रों के उपदेश । (६४३ ) 


मातृभूमि को नमस्कार है। जिस पर वनस्पतियाँ उत्पन्न होती हैं और जो बड़े बढ़े वीरों 
द्वारा धारण की गई है, उस प्रथिवी का हम स्वागत करते हैं। जिध पर एक भाषा को अनेक 
प्रकार से भोलनेवाले बसत हैं, जित पर नाचनेवाले नाचते है, जिस पर युद्ध करनेवाले 
कोलाइल करते हैं और जिस पर नाना प्रकार के बराजे बजंत हैं, वह इमारी प्रुथिवी शत्रदीन 
हो | जिस पर अनेक प्रकार के जो आदि अन्न होते हैं और जिसके सं+ंधी पाँचो तत्त्व हैं, 
उस वर्षा से प्रेम करनेवाली ओर मेघों के द्वारा पालन की गई भूमि को नमस्कार हैं | अपने 
गुप्त खज़ाने में अनेक प्रकार की निभियों को सुरक्षित रखनेवाली मातृभूमि हमें माणि और 
सुबण दबे ओर इ्मारा पोषण करे | जिसमें बुत से मनुष्य चल्ते हैं, जिसमें रथ ओर छकड़े 
दोंडते हैं, जिससे भले ओर बुर सभी निवास करते हैं, यह शत्रहित और तस्कररशित 
मंगलमय भूमि हमकी हमका विजय देकर सुखी करे। तुझ पर जो ग्राम हैं, वन हैं, 
सभाएँ. हैं, जा संग्राम ओर समितियों हैं, उन सब्च स्थानों में हम तेरा यश वर्णन करें | हें 
मातृसूमि ! हमको सुबुद्धि के साथ बड़ों प्रातिष्ठावाला बनायथ रखें ओर श्री तथा विभूतियों 
में सम्पन्न रख । है पथिबीमाता | तू अपना मध्य, अपना कम और अपन शरीर का बह 
हमको दे | है मावृभूमि | तू हमारी माता है और हम तरे पुत्र हैं। इस प्रकार से इन मन्त्रों 
में मातृभूमि के महत्व का, उमक्री उपज का, उसकी पोषक शक्ति का ओर उनके प्रति 
भक्तिभाव का उपदेश किया गया है | जिस भोगोलिक और भोगमिक ज्ञान की अच्छी 
तरह उन्नति हो सकती हैं! जब इसके आगे जीविका से संदंध रखनेवाले वेश्यधर्म का 
वर्णन करते हैं । 
वेश्यधमम में कृषि, जंगल, खानेज पदार्थ, पद्चु और अन्य अनेकों वाणिज्य से सबंध 

रखनेवाल आर जाविका प्रदान करनेवाले भाधन सम्मिलित हैं। जब तक ये समस्त साधन 
न उपस्थित किये जाएँ और जच्र तक समस्त समाज को उसके ब्वक्तियों की योग्यता के अनु- 
सार कारीगरी, श्रम ओर अन्य बौद्धिक कार्मो में न लगाया जाय, तब तक समाज की जीविका 
का प्रश्न अच्छा तरइ ईल नहीं हा सकता । इसीलिए वेद उपदेश करते ह कि--- 

अक्षण्वन्तः कणेबन्तः सखायो मनाजवेष्व समा बभूवुः । 

आदन्नास उपकक्षाप्र उ त्व हृदा इब स्नात्वा उ त्वे दहश्र ॥ (कऋ० १०।७१॥७) 

समा चिद्धस्तों न सम बिविष्टः सम्मातरा चिन्न सम॑ दुद्दाते। 

यमायोश्रिन्न समा वीयाण ज्ञाती चित्सन्तों न सम प्रणीतः॥ (ऋ० १०।११७:९) 

अथांत्‌ नेत्र आदि इंद्रियों के एक समान होने से सब मनुष्य समान ही दिखछाई पड़ते 

हैं, परंतु मनेंबेगें! ओर बुद्धेबलों में सब असमान ही हैं | कोई मुख पर्यन्त सरोवर के 
समान है, कोई बगल पर्वत सरोवर के समान दे ओर कोई केवल स्नान कर लने मात्र भर 
के जलाझयों के ही बराबर है। दोनों हाथ एक समान हेते हुए. भी वे समान कर्म नहीं 
कर सकते, एक ही माता से उत्पन्न दो गोरे भी दुध नहीं देती, साथ ही जन्मे हुए 
दो यमज भाई भी एक सा पराक्रम नहीं करते और एक ही जाति के होते हुए भी सब्र एक 
समान दान नहीं करते | इन दोनों मंत्रों में बतछाया गया हैं कि यद्यपि समस्त मनुष्य 
शारीरिक बनावट में समान है, परंतु सबके मन की शक्तियाँ ओर कतंब्य अलग अछग है। 
परमेश्वर को इस प्रकार की असमानता में भी अर्थ, काम ओर मान की रुमता सम्रस्त 


(६४४) बैदिक सम्पत्ति । 


मनुष्यों में एक समान रखना है, इसलिए उसने धन को सप्तान रूप से बंटिते हुल उपदेश 
किया हैं कि--- 
विभक्तार* इवामद्दे बसाश्रित्रस्य राधसः | सवितार न्चक्षसम्‌ ॥ 
( यजु० ३०।४ ) 
अथांत्‌ नाना प्रकार के सुखदायक घनें का जिसने विभाग किया है, उध् सन्नके उत्पादक 
ओर ज्ञानदाता परमात्मा की हम छोग पूजा करें। इस उपदेश का ताल यह है कि 
समान भोगें के लिए सारा समाज यथायोग्य काम को करके जीविका उत्पन्न करे, जिससे 
समाज में दरिद्रता न आने प्राव। दरिद्रता के स्वरूप का वर्णन करते हुए वेद उपदेश 
करते २ कि--- 
अरायि काण विकटे गिरिं गच्छ सदाग्व । 
शिरिंबिठस्य सत्वभिश्तेभिष्टुबा चातयामसि ॥ ( ऋ० १०।१५५।१ ) 
अथांत्‌ हे धनहीन, विरूप, कुरूय, सदा आक्रोश करनेवाली दरिद्रे !| तू निजन 
पर्वत पर जा। यहाँ ६०७ दृद अन्त:करणवाले मनुष्यों के पुरुषाथ से तेरा नाश करेंगे। 
इस दरिद्रता के नाश करनेवाले सर्वप्रधान व्यवाय खेती के लिए. वेद उपदेश करते 
हैं कि-- 
क्षेत्रस्य पतिमा वबय॑ द्वितनेव जयायासे । 
गामरव पोषयिल्वा स नो सृव्यतीहश ॥ १ ॥ 
क्षेत्रस्त पत मधुमंतमूर्मि धनुरिव पयो अभ्मासु धुस्च । 
मधुदचुत घृतमिव सुपूतस्ृतस्य नः यतयो म्रव्ययन्तु ॥२॥ 
मधुमतीरोषधघीद्याव आपो मधमन्नों भवत्वंतरिक्षम्‌ । 
क्षत्र्य पतिमधुमान्नो अस्त्वरिष्यन्तो अन्चेन चरम ॥३॥ 
शुने वाहाः झुने नरः शुने %षतु छांगलप। 
शुन बरत्ना वध्यन्ता ठानमष्टामुर्दिंगय ॥४॥ 
अव।ची सुभगे भव सीते बंदामह त्वा । 
यथा नः सुभगाससि यथा नः सुफलाससि ॥६॥ ह 
शु्न नः फाला वि कृषन्तु भूमि शुन कीनाशा आभि यन्तु बाहेः । 
शुने पजन्यो मधुना पयोभिः शुनासीरा शनमस्मासु धत्तम्‌ ॥८॥ 
( ऋ० ४।५७ ) 
अर्थात्‌ खेत के स्वामी के लिए हम गाय, घोड़े और पोषक पदार्थ देते हैं, उसी 
तरह वह किसान भी हमें" सुख देवे । दे ऋषक ! घनपति | -आप गोदुग्ध की भांति मीठा 
पवित्र जल, बुध और मीठे आम के फल इंम लोगों में परिपूर्ण कौजीये | उत्तम ओषधियाँ, 
चोलोक, जल और अन्तरिक्ष अनुकूल रहे, जिससे क्षेत्रपति हमारे लिए मधुर हो सके और सजन 
पुरुष उसके अनुकूल रहें । बेछ, मजुदुर, इल के अंग, बरेत (रस्सी) आदि सब्च सुखकारी हों ओर 
खेती के अन्य अवयव भी सुखकारी होकर चलाये जायें। है सोमाग्यवती फाल | नीचे की चलने- 
बाली हो । जैसे तू हमारे लिए. सोभाग्य देनेवाली ओर सुफला है, वेसे ही दम तेरी याचना केरते 
हैं हमारी सुख देनेवाली फाल जमीन को जोते, हमार जोतनेवालछा बैलों से सुख प्राप्त करे 


७.७. 


बेंदमन्त्रों के उपदेश । (६४५ ) 


वर्षा उत्तम जलों से तृत कर दे ओर खेती हम लोगों में सुल धारण करे | इस प्रकार खती का 
वर्शन करके अब बागबगीचो का वर्णन करते ह। बेद में इक्षों को पद्पातें कहकर उनका आदर 
चतछाया गया है। य्रजुवेंद में लिखा है क्रि--- 
बृश्षे ग्यो हरिकेशेभ्यः पश्चूनां पतये यो नयः | ( यजु० १६।१७ ) 
अर्थात्‌ है इतिकिंश वृक्षों | तुम पशञ्पत दो इसलिए हम तुम्दारा आदर अधांतू पालन 
करते हैं। वनस्पति के आगर का यही कारण हैं कि समस्त मनुष्य और पश्च बृक्षों से ही जीते 
हैं| वनस्पति न हो, तो न मनुष्य ही रह सर्के ओर न पश्च ही । इतलिए खेती के साथ बागृ- 
बगीचे लगाना और जंगलों की रक्षा करना भी अत्यन्त आवश्यक है। वेद में वनस्पतिरक्षा 
के आगे पशुरक्षा बतलाई मई है। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
पष्टि सहखाश्वयस्यायुतासनमुष्ट्‌।णां बिंशतिं शता । 
दृश ध्यावीनां शता दश च्यरु५णां दृश गयवां सहृस्ता॥ ( ऋ० ८।४६।२२ ) 
अथातव्‌ साठ हज़ार घोडी, दश इज़ार उँट, तीन हज़ार भेड़ो, एक इज़ार गधी ओर दश 
हज़ार गोवे है । इस प्रकार पद्मुघन की बह की जाते और इन्हीं को व्यापार का माध्यम बनाया 
जावे वेद उपदेश करते है कि--- 


एता घिये कृणत्रामा सखायो5प या माता ऋणुत बज गोः। 
यया मनुबरिशिशिप्रं ज़िगाय यया वणिखडकुराया पुरीपम्‌॥ ऋ० ५॥४५।६ ) 
अर्थात्‌ दे मित्रों | आओ इकट्ठ होकर हम लोग घन के देनेकाले व्यापार को मिलकर करें 
ओर गावें बड़े बड़े त्॒ञ बनायें | इस प्रकार व्यापार की बात कहकर ऐश्व्थ की बड़ाई करते 
हुए. वेद उपदेश करते हैँ क्रि-- 
भग एवं भगवों २ अस्तु देवारतेन बय॑ भगवन्तः स्याम । 
त॑ त्या भग सबे इलज्जोहबीति स नो भग पुर एता भवेद्द । ( यजु० ३४।३८ ) 
अथांत्‌ ऐड्वर्य ही भगवान्‌ हो ओर उससे ही देवता इमको भाग्यवान्‌ करें, इसालिए दे 
ऐद्वर्य | तुझकी समस्त जन पुकारते हैं और तेरा मुँह देखते हैं कि तू ही इमारा अग्रगामी 
हो | इस ऐश्वय देनेवाले व्यापार ओर व्यापारियों को उत्तेनन और सहायता देने के लिए 
वेद में राजा को इस प्रकार उपदेश दिया गया है कि--- 
इन्द्रमहं वणिन चोदयामि स न ऐतु पुरएता नो अर्तु । 
नुदन्नरातिं परिपथिन मर्ग इशानो घनदा अस्तु महाम्‌। ( अथब० ३।१५॥१ ) 
अर्थात्‌ में ( राजा ) उत्तम व्यापारी को अपने पास बुलाता हैं ओर उसे अपना मुखिया 
बनाता हूँ, इसलिए है घनदाता ! इन अनुदार, बटमार (डाकू ) ओर सिंहादि ऋर पशुओं 
को दूर करके हमको धन दे | इधके आगे व्यापारी को अपने व्यापार में मन लगाने का 
उपदेश इस प्रकार दिया गया है। 
यथेन धनेन प्रपणं चरामि धनेन देवा धनमिच्छमानः । 
तस्मिन्म इन्द्रो रुचिमा दधातु प्रजापतिः सबिता सोमो अप्निः ॥ 
( अथव० ३।१५।६ ) 


(६४६ ) बेदिक सम्पत्ति | 


अर्थात्‌ घन से अधिक धन मिलाने की इच्छा से धन के द्वारा जो व्यापार करता हूँ, उसी 
व्यापार में मेरी रुचि रहने दीजिये। यह रुचि तभी बढ़ सकती है, जब्र अपनी बुद्धि 
के अनुसार काम किया जाबे। वेद उपदेश करते हैँ कि छोग अपनी अपनी बुद्धि के अनुसार 
अपने अपने धन्धों को ही करें- 
नाना नं था 5 नो धियो वि ब्रतानि जनानाम्‌ । 
तक्षा रिष्टे रुत॑ मिपम्त्रह्मा सुन्वंतमिच्छति ॥ ( क्र० ९११२१ ) 
अर्थात्‌ अपनी और अन्य लोगों की बुद्धि और कर्म सचसुच ही भिन्न भिन्न हैं। बटई 
चीड़ने फाड़न को, वेद्य रोगनिवृत्त की ओर ब्राह्मण यज्ञ की इच्छा करता है। 
जरतीमिरोषधीभिः पर्णेमिः शकुनानां । 
कर्मारों अशामिद्योमिहिरण्यबंतमिच्छति | ( ऋ० ९।११२॥२ ) 
अथांदू परिपक्क ओषधि लेकर वेद्य, पक्षियों के पह्ठ लेकर चीज़ें बनानेवाले क्रारीगर, 
चमक हुये रत्न लेकर सुनार ओर अन्य चीज़ों को लेकर अन्य घंघादार अपनी अपनी दुकानों 
में बेचने की इच्छा करते हैं। इसके आगे वेद इंदेश करते हैं कि पूर्वसश्चित कर्मानुसार 
एक है कुटग्ब में पेंदा होते हुए और रहते हुए भी मनुष्यों को अलग अलग कार्मों में रुचि 
है।ती हैं ओर वे छोग अलग अलग अपने अपन घधन्धचों को करते ह। निम्नादिखत मन्त्र में 
यही उपदेश किया गया है| यथा- 
कारुरहं ततो भिषगुपल्प्रश्षिणी नना। 
नानाधियों बसूयबोउनु गा इब तस्थिम ॥ ( कऋ« ९१११२।३ ) 
अर्भात्‌ मैं बढई हूँ, मेरा बाप वेद्य है और मरी माता चक्की पीसती है, इसलिए इसी 
प्रकार के विविध बुद्धि और कछाकुशल्तावाले डोगों में हम उसे | इसका यहीं आपधिप्राय 
है कि स््राभाविक रच ओर मनाबृत्ति (६९त०70ए ) के अनुसार काम करने से ही कला 
ओर व्यापार में उन्नति होती है ओर सब्र छोक परयाप्त जीविका प्राप्त कर सक्त हैं। 
इसीलिए वेद में विविध प्रकार के कारीगरें का मानपान देने की आज्ञा इस प्रकार दी गई है--- 
नमस्तक्षभ्यो रथकारेभ्यशच वो नमो 
नमः कुछालभ्यः कमारेब्यटच वो नमो 
नमो निषादेभ्यः पुजिप्ठेभ्यर॒च वो नमो 
नमः इवनिभ्यों म्रगयुभ्यहच वो नमः ॥ ( यजु० १६।२७ ) 
अथांत्‌ तक्षा, रथकार, कुछाल, बदह, निषाद ओर अन्य छोटे बड़े कारीगरों का सत्कारं 
,दों। कारीररों की इस प्रताष्ठा से प्रतित होता है कि भाजन, वस्त्र, गह ओर गदहस्थी से 
सम्बन्ध रखनवाले सभी पदार्थ तेयार कराने का वेदों में अंदिश है। कपड़ा बनाने के लिए 
बेद उपदेश देते हैं कि-- 
सीसेन तनन्‍्त्र मनसा मनीषिण ऊण।पछूत्रेण कबयो वयन्ति | 
अश्विना यज्ञर सविता सरस्वतीन्द्रस्य रूपं बरुणो भिषज्यन्‌॥ (यजु० १९८०) 
अथांत्‌ सीखा के यंत्र से मननशील विद्वान ऊन को उसी तरह बुनते हैं, जिस तरह दोनों 
बिजलियों को बरसात में बरुणदेव ओतप्रोत करते ६॥ इसके आगे कबच सीने का उपदेश 
इस प्रकार है--- 


वेदसन्त्रों के उपदेश | ( ६४७ ) 


ब्रज कणुध्वं स हि वो नुपाणों बम सीव्यध्ब बहुला प्रथूनि | 
पुरः कृणुध्बमायसीरधृष्टा मा व सुलाच्चमसो हंद्ता तम्‌ ॥ (क्० १०१० १।८) 
अथांत है राजन ! बड़े बड़े गांवों के वज क्रायम करो, मोटे मोटे चमड़ के वर्म सिलवाओ 
और लोहे के किले बनवाओ, जिससे तुम्हारा हवन का चमचा न टपके-राज्य न नष्ट हो 
जाय । यहाँ सीन का प्रयाग पाया जाता हैं, इसके अतिरिक्त नाब और विमान बनाने का 
उमंदश इस प्रकार है--- 
बेदा यो बीनां पद्मन्तरिक्षेण पतताम्‌ | बेद नावः समुद्रियः ॥ (ऋ० १।२५।७) 
अथात्त जो पक्षी बादल आदि “वी? के स्थान को और अन्तरिक्ष में उनके चलन की गति 
को जानता है, वह आकाश के विमान ओर समुद्र की नाव को जानता हैं। क्योंकि पक्षी 
जिस नियम स उडते हैं, उसी नियम से विमान और नोका भी चलाई जाती है। इसी लिए 
वि>पक्षी और मान-महश अथांत्‌ पक्षी के सहश ही को विमान कहत हैँ । इसके अतिरिक्त 
वेदों में इल, रथ, गाड़ी, धनुष बाण, यज्ञपात्र ओर गइनिर्माण संबंधी असर, शस्त्र, 
वस्र आर ओषधि आदि बनाने के समस्त ओज्ञारों का विस्तृत उपदश है, इसलिए वेदों में 
कलाकोशल का पर्याप्त ज्ञान पाया जाता है। परन्तु विना गणित के व्यापार का काम 
नहीं चल सकता, इतलिए देखते हैं कि वेदों में अज्डुगणित और रेखागणित का कैसा वर्णन 
है 
यजुवेद अध्याय १५ के मंत्र ४ और ५ में अनेक प्रकार के छंदों का वर्णन करते हुए 
अक्षरपक्तिहछन्दः' ओर “अज्भूड्ूंछन्द/' का स्पष्ठ उछिख है | इसमें अक्षर ओर अइ्ड अल्य 
का बर्णन करते हुए कहां गया है कि---- 
य एते देवमेकबूत वेद । ( अथर्व० १३,४५४ ) 
नद्वितीया न तृतीयश्चतुर्था नाप्युच्यते ॥ 
न पद्नमों न षष्टः सप्तमों नाप्युच्यत ॥ 
नाष्टमो न नवमो दशमो नाप्युच्यते। ( १३४४।१६-१८ ) 
इन्हीं नो अड्डों की दह इं बनाने का वैज्ञानिक क्रम अथर्ववेद काण्ड ५ सूक्त १५ के कई 
मनत्रों में विस्तारपूवंक इस प्रकार बतलाया गया है क्रि--- 


एका च में दश च मे०, है च भे विंशतिश्च मे०, तिलश्च 

मे त्रिंशच्च मे०, चतसश्व में चत्वारिशच्च मे०, पन्च च में 

पद्चाशब मे०, षट च में षष्टिश्न मे०, सप्त च में सप्ततिर्च मे०, 

अष्ट च मेडशीतिश्च भमे०, नब च में नवतिश्च मे०, दृश च में 

शरं च मे०, शर्त च मे सहर््नं च में० | अथर्व० ५११५।१-११ ) 

इस मंत्र के द्वारा यह शात हुआ कि वेदों के आदेशानुसार एक से लेकर नो तक भड्डें। से 

ही दस, बीस, तीस, चालीस, पचास ओर नब्बे आदि दहाइयों बनाई गई है। दह्ाइयों के 
लिए कोई नवीन संशा मुकरेर नहीं की गई | यही नहीं बल्कि जिस संकेत से दे। का बीस, 
तीन का तीस और नौ का नब्बे बनता है, उसी से दश का सौ और सो का हज़ार भी 
बनता | क्योंकि उपयुक्त मंत्र में ' दश च मे शर्त व मे शर्त च में सहल च से ? स्पष्ट 


(६४८ ) वैदिक सम्पत्ति | 


कहा गया है| इस दहाई का क्रम बतानेवाला नाचे दिया हुआ यजुरवेद का मंत्र बड़ा ही 
स्पष्ट हैं--- 
इमा मे अग्न इष्टका धेनवः सन्तका च दशा च, दश च शत च 
शर्ते च सह च, सहर्स चायुत चायुत च नियुतं च, नियुतं च प्रयुत॑ 
चाबुद च न्यबुरं च समुद्ररच च मध्य चान्तरच पराद्धरचता भे 
अम्न इष्टका धनत्रः मन्त्ममुत्रामुष्मिंली के । ( यजु० ७।१२ ) 
इस मंत्र में दहाई का चिह्न बढ़ाते हुए परार्द्ध तक की संख्या बतलछाई गई है। संसार 
में इससे बड़ी संख्या का पता अचन्नतक नहीं लगा। इसमें स्पष्ट ही कहां गयाँ है कि एक 
का दश, दश का सो, सो का हज़ार हो जाता है ओर इसी तरह दहाई बढ़ाते हुए पराद्ध तक 
दो जाता दे । 
इन नो तक अक्ली, बीस, तीस, चालीस तथा नब्बे तक की दहाइयों और दश, सा, 
इज़ार आदि पराद्ध तक की संख्याओं के संकेतों का वर्णन करके अब आगे दहाइयों ओर 
अज्ढछो के संयोगों से जो संख्यायें बनती है, उनका नमूना दिखछते हैं। इनका वर्णन यजुबेंद 
ओर ऋग्वेद में इस प्रकार आया है-- 
एका च मे तिलरच भे तिलटच भे पंच च मे, पंच च मे सप्त च मे; 
सप्त च मे नव च में, नव च मे एकादश च मे एकादश च से त्रयोदश 
च मे, त्रयोदश च में पंचदश च मे, पंचदश च में सप्तरश 
च मे, सप्ततद्श च मे नवद्श च मे, नवदश च मे एक- 
विंशतिशच में, एक विंशतिरच में त्रयोविंशतिरच मे, त्रयो 
विंशतिइच में पंचविंशतिशिच मे, पंचविंशतिहच मे 
सप्तर्विशतिश्च मे, सप्तविंशतिरच मे नवविंशतिश्च मे, 
नवविशविश्च में, एकत्रिशच्च में, एकर्त्रेंशच्च में त्रय- 
झ्लिंशश्व में यज्ञेन कल्पन्ताम्‌ | ( यजु० १८।२४ ) 
चतलश्च मेषष्टो च भेषष्टो च में द्वादश च मे, द्वादश च में 
पोडश च मे, षोडश च में विशतिश्च मे, विंशतिश्च भे 
चतृविशतिश्च में, चतुविशतिश्च मेडष्टा विंशतिश्च मे 
अष्टाविंशतिश्च मे द्वार्त्रिंशश्व मे, द्वातनिंशश्व में पटू- 
तरिंशब् मे, पट्त्रिंशन् मे चत्वारिंशश्व मे, चत्त्रारिंशाश्व में 
चतुश्चत्वारिंशन्व मे, चतुश्च॒त्वारिंशच्च प्रेषष्टाचत्वारिंशच्च मे 
यज्ञन कल्पन्ताम्‌। ( यजु० १८।२५ ) 
इन्द्रो दर्धाचों अस्थभिवृत्राण्यप्रतिष्कृतः 
जघान नवतीनव ॥ ( ऋग्वेद १।८४।१३ ) 
यहाँ इमने तीन मरन्ने उद्धृत किए है, जिनमें क्रम से दो दो ओर चार चार बढ़ाकर एक, 
तीन, पॉच, ग्यारह, तेरह, सत्रह, इक्कीस, पत्चीस, इक्तीशव ओर तेंतीस आदि तथा चार, 
आठ, बारह, सोलह, बीस, चोबीस, बत्तीस, चालीरु, चबालीस और अडताढीस आदि 


बंद्मन्त्रों के उपदेश | (६४५९ ) 


संख्याओं का वर्णन किया गया है। इसी तरह ऋग्वेदवाले मंत्र में निन्‍्यानवे का भी वर्णन है। 
जिससे पाया जाता है कि वेदों ने इस जोड़ ओर बाक़ो का ज्ञान देते हुए स्पष्ट कर दिया है कि 
एक से लेकर निनन्‍्यानवे तक की जितनी मंख्याएँ, है वे सब्च उन्हीं नो अंकों और दद्दाई के संकेतों 
से ही बनी है, इसके लिए किसी अन्य संकेत की आवश्यकता नहीं। इस प्रक्नार स हमने 
यहाँ तक के वर्णन से देखा कि बेदों में दो ही प्रकार के संकेत हैं, एक तो एक, द्वि, त्रि चत्वारि, 
पंच, षट्‌ , सप्त, अष्ट और नव आदि इकाई के लिए और दूसरे दश, शत, खसहल, अयुत, 
नियुत, प्रयुत, अबुंद, न्यबुंद, समुद्र, मध्य, अन्त ओर पराद्ध आदि दश के क्रम से बनी हुई 
संख्याओं के लिए | बस, इनके अतिरिक्त ओर किसी प्रकार के संकेत नहीं हैं, जिससे स्पष्ट दो 
जाता है कि वेदों में इन्हीं दो प्रकार के संकेतों से सारी अक विद्या फेलाई गई है। क्योंकि हमने 
मत्रों को लिखकर दिखला दिया है कि एक से लेकर निन्यानवे तक की संख्या उन्हीं नो तक 
अंकों और दश के संकेतों के ही उल्टने पलटने से बनी हैं | जिश्ष प्रकार एकादश, त्रयोदश, 
सप्तविश, चतुश्च॒त्वारिंश ओर नवतिनव आदि संख्याएँ बनी हैं उसी तरह विंश, ब्रिंश, चत्वारिंश, 
पष्टि, सप्तति, अज्ञीति और नवति आदि दहाइयों मी उन्हीं द्वि, त्रि, चत्वारि, पट , सप्त और 
नव से ही बनी दे तात्यये यह कि समत्त अंकजाल उपयुक्त नो तक अं और केवल दहाई के 
चिह्ों से ही फेलाया गया है, अनेकों मनमाने नामों से नहीं। 

. एक से लेकर दश तक अंकों में दश शब्द बड़ा ही .रहस्पपूर्ण है। विंश, त्रिंश, चत्वारिंश, 
पष्ठि और नवति आदि शब्द जिस प्रकार अपने उच्चारण से द्वि, त्रि, चत्वारि, षष्ठ और 
नव से बने हुए ज्ञात हो जाते हैं, उसी तरह बना हुआ यह दश सूचित नहीं होता। षष्ठ 
का पघष्टि के साथ और: चत्वारि का चत्वारिंश के साथ जो संबंध सूचित होता है, वही 
संत्रंध एक और दश के साथ सूचित नहीं होता-एक का दश से कोई वाम्ता ही प्रतीत 
नहीं होता। इसी तरह शत, सहखल, अयुत ओर नियुत आदि का भी एक, दि, त्रि, 
चत्वारि अथवा विंश, त्रिंश आदि से यास्ता प्रतीत नहीं होता । वे भी दद की तरह स्वतंत्र 
ही माल्म होते ६। परन्तु दश का संकेत अंकों की भौंति अकेला अपना कोई अध्तित्व 
नहीं रखता । वद नो अंक को ही किसी विशेष सूचना से दशगुना कर देता है। इसका 'एक 
अच्छा उदाइरण अथवंबेद में आया है । वहां लिखा हे कि--- 

ये ते रात्रि नुचक्षसोा द्रष्टारो नवतिनव । 

अशीतिः सन्त्यष्टा उतो ते सप्त सप्ततिः ॥१॥ 

षष्टिश्न पट्‌ च रबति पद्चशत्‌ प5च सुम्नयि । 

घत्वारश्वत्वा रिंशश्व॒ त्रयस्निशश्व वाजिनि ॥४॥ 

द्वों चत बिंशतिगश्व ते राज्येकादशावमाः ॥५॥ ( अथबे० १९।४७ ) 

इन मंत्रों में १९, ८८, ७७, ६६, ५५, ४४, ३३, २२ और ११ का क्रम से वन 

है। एक ओर से ग्यारह ग्यारह की हनि है। ओर एक ओर से ग्यारह ग्यारह की बूद्धि 
है। हर तरह से यह ग्यारह ग्यारह का पहाड़ा है, पर इसमें दद्ाई की ( ११७ १०७११० ) 
संख्या नहीं है, जो निहायत आवश्यक थी । परन्तु हम लिख आये है कि दश के लिए वेदों 
में किसी खास अंक की आवश्यकता नहीं बतछाईं गईं। दश के लिए तो झूत्य का ही 


के 
चिह्ू स्थिर किया गया है। इसीलिए इस मंत्र में दहाई के लिए कुछ भी नहीं कद्दा 
८२ 
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गया । यह मंत्र चूँकि ग्यारह से आरम्म करता है और ग्यारह के पढहिले दश हो चुके 
हैं, अतः जा दश पहले क्रायम हो सुके हैं, वही वहों ग्यारह पर रख दने से ग्यारह दहाईं 
बन जायेगी | दहाई न लिखने का यही कारण है। क्योंकि ददाई अक नहीं हैं। वह तो 
कैवल संख्या का चिह्न है | इसी से उस चिह् को शून्य माना है। क्योंकि शून्य का अर्थ 
अंक का अभाव ही है | 

उपयुक्त तीन मंत्रों में जहाँ ग्यारह का पहाड़ा समझीोया गया हैं, वहाँ प्रकारन्तर से 
९+९--१८, ८+८८-१६, ७+७८४१४, ६+६०८१२, ६५८१०, ४+डई८, 
३+३--६, २+२८४, और १+१७२, का जोड भी बंतलाया गया है। इस जोड़ में 
२, ४, ६, ८, १०, १२, १४, १६, और १८ अकों की प्राप्ति होती हैं ओर मज़े से दो का 
पह्ड़ा बन जाता है| इसके आगे अतिरिक्त ऊपरवाली संख्या को ९१८९-८१, ८३८८८६४ 
७२८७०४९, ६०८६०३६, ५>८५०७२५, ४०९४०१६, ३२८३८९ २०८२८४॥ 
इस प्रकार गुणित करने से ८१, ६४, ४९, ३६, २५, १६, ९, ४ ये रुंख्याएँ प्राप्त होती हैं। 
ये एक दूतरी से १७, १५, १३, ११, ९, ७, ५, रे के क्रम से छोटी हैं। इन छोटाई के 
अको में नीचे से ऊपर कीं ओर जाने से ठींक दो दो की संख्या अधिक है ओर ऊपर से नीचे 
की ओः : 7 ऐ वीक ह। दो की सेख्य' कप ६। अथाए यंत्र नीचे शा चले ४, तो तीन 
और दो पॉच, पाँच और दो सात, सात और दो नो आदि के क्रम का जोड़ प्राप्त ">; है ओर 
जब ऊपर से नीचे की ओर अते हैं, तो सत्रद मे से दो निकल गये तो परद्वई, पन्द्रह में स 
दो निकल गये, तो तरइ आदि के क्रम की बाक्की प्राप्त होती हैं। इसी क्रम में गुणा भी 
समिल्त है | जब ९१८४-८१ का क्रम चलता है, तब गुणन की विधि होती है, परन्तु जन 
८१ से नो नौ के निकालने का क्रम चलता है, तो वही मान हो जाता है। क्योंकि जोड़ का 
विशाल रूप गुणा ई और बाक़ी का विशाल रूप भाग है, जो उस्युक्त मत्रों से पाया जाता 
है। इसी तरह 'इन्द्रो दधीचो' मंत्र में नौ के नो से गुणनफल को नो से ही बध करना 
कहा गया है, जिसका यह मतलब्न है कि नो के पहाड़े की प्रत्येक संखपा फिर नो होती &ई 
पाई जाती है। अर्थात्‌ ९, १८, २७, ३६. ४५, ५४, ६३, ७२, ८१ और ९० की कोई 
संख्या जोडी जाय, तो नो ही हो जायगी। जैसे १८ के एक ओर आट मिलकर नो, २७ क दो 
और सात नो, ३६ के तीन और छे मिलकर न, हो ज।त ९, उसी तरह ८१ परयन्‍त समझाना 
चाहिये ! ८१ का उलटा १८, ७२ का उलटा २७, ६३ का उल्टा ३६ और ५४ ५ डलट| 
४५ है| नो के पहाडे की पाँचवीं संख्या तक ९, १८, २७, ३६, ओर ४५ के अंक होते ६ 
और यही आगे उलट कर ५४, ६३, ७२, ८१ और ९० ६ बात हैं। इस मंत्र में जोड़ के 
साथ साथ नो तक अंकों की पूर्ण महिमा दिखछाई गई दे ओर बतला दिया गया है कि 
समस्त अकगणमित नो तक के मोलिक अंकों में ही भरा हुआ है। इसी तरह इन्हीं के द्वारा 
संख्या, जोड़, बाक़ी, गुणा ओर भाग बतलाया गया है, जो अंकविद्या भा मूल है। 

जिस प्रकार यह अंकगणित का नमूना है, उसी तरह रेखागणित के मौलिक सिद्धांतों का 
नमूना भा वेद ने बतलछा दिया है । रेखागणित के तीन सिद्धान्त ईैं-नापने के साधन, त्रिकोण 
घा सिद्धांत ओर बर्तुलक्षेत्र का गणित। नापने के साधनों को बतलानेवाछा यह ऋग्वेद का 
मंत्र प्रसिद्ध देन 


वेदमम्त्रों के उपदेश । (६५१ ) 


काछीत्प्रमा प्रतिमा कि निदानमाज्य क्रिमावीत्परिधिः क आसीत । 
छंद किमासीत्प्रडग किमुक्थं यहिवा देषमयजन्त विश्वे ॥ 
( ऋ० १०।१३०।३ ) 
अर्थात्‌ इस हवनकुंड का पैमाना क्या था, नक्शा क्‍या था, परिधि क्‍या थी, घी क्‍या था 
ओर झिन मत्रों से उछकड़ा हवन किया गया था, जिसमें देवों न समस्त देवों का यजन 
किया था | इसमें नाप, नक्शा ओर परिधि का वर्गन ह। हम यशप्रकरण में लिख भाये है कि 
हबनकुंड रखागणित के ही द्िसात्र से बनते ग्े। इसीलिए यशप्रकरण में वैमाना, नक़॒शा 
ओर परिधि की बात कई्दी गई है । इन रेखायणित के साधनों के आगे त्रिकोणक्षेत्र का वर्णन 
इस प्रकार हे--- 
यो अक्रदयत्तू सलिलछं महित्वा यानि कृत्वा त्रिभुज शयानः । 
बत्मः कामदुघों विराजः स गुद्दा चक्रे उन्‍्वः पराच: || ( अथवे० ८।९।२ ) 
अथात्‌ पानी के लेवछ (सतह) को पच्चा मानकर और आधार तथा लम्भ को ठीक करके 
त्रिमुज चक्र (क्षेत्र ) बनावे, जिसके भीतर वस्करूप से क्षत्रफल बेठा है। इस समकोण 
तजिभुज का भिद्धान्त ३, ४ ओर ५ है। यदि रूम्ब ३ ओर आधार ४ होगा, तो करण ५ ही 
होगा और इसी में गुणा बाक़ी करने से क्षेत्रकल ज्ञात हो जायगा, जिस प्रकार यह बत्रिकोण- 
क्षेत्र का सिद्धांत बतलाया गया है, उसी तरह चित्र का बर्णन करते हुए गोल क्षेत्र का भी 
सिद्धांत चतला दिय्रा गया हैं। ऋग्वेद में तीन प्रकार के त्रितों का वर्णन है। पह़िले प्रित 
के त्रिषय में लिखा है कि--- 
अभि स्ववृष्टि मदे अस्य युध्यतों रध्वीरिव प्रवणे सख्रूतयः । 
इंद्रा यद्वर्जी धृूषमाणो अन्धसा भिनहवलूस्य परिधी* रिब त्रितः ॥५॥ 
( ऋ० १॥५२५ ) 
अथांत्‌ बृष्टि की इच्छा से युद्ध करता हुआ इंद्र अपन वच् से बादलों कप ऐसा भदन 
करता है, जैसे मपी हुई परिधि को त्रित छेद देता है । यह्“ां व्यास को त्रित कहकर परिधि 
का छेदनवराला कहा गया है| व्यास परिधि का प्रायः तिहाया होता है, इसीलिए उसे 
त्रित कहा है। परिधि ओर व्यात का संघ “£ है। यदि परिधि २२ होगी के नातत 
७ होगा ही । परतु परिधि उपयुक्त ठीक तिहाया सच्चे व्यास से कुछ अधिक होता है । 
इसीलिये लिखा है कि तत्रत ने परिधि को छेद दिया-वार पार कर दिया अथांवू टीक न 
निकला दूभर त्रित के विषय में लिखा है कि-- 
त्रितः कूपेडबद्दितों देवान्हबत ऊतये । 
तच्छुश्राव बृह॒स्पतिः कृण्यन्नह्रणादुरु० ॥ ( ऋ० १।१०५।१७ ) 
अर्थात्‌ त्रित कुंएँ, में गिर गया ओर उसने देवताओं को पुकारा, किंतु उसकी आवाज़ को 
केवल बृहस्पति ( ज्ञानवान्‌ ) ने ही सुना ओर उसे कुएँ से निकाल कर ठीक कर दिया | तात्पय 
यह कि यह भी ठीक न था पर गणितज्ञ ने तीसरे त्रित को $## करके ठीक कर दिया। 
रेखागणित के इस सिद्धांत को प्राचीन ग्रंथों में एक कथा के रूप में लिखा गया है जिसका 
मतलब यही है कि त्रित अर्थात्‌ गोल यस्तु का तिहाया भाग यदि व्यास से कुछ अधिक 
या कम होता है, तो वह गोल चीज़ को छेद देता है या उठमें समा जाता है। परन्तु पूरा 
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॥ वाला व्यास न तो छेदता और न समाता है। प्रद्युत घरे में डटके बेठ जाता है-फिट 
हो जाता है। यहि तनों त्रितों की कथ। का सार है ओर यही बेदों में त्रिकोण तथा क्षेत्रों के 
मिद्धान्तों का वर्णन है । रेखागणित के ये दोनों सिद्धांत-फ्रोण ओर वतुंऊ-ही विस्तार से 
ज्यामितिशात््र में वोर्गत है, इसलिए कद झऊ़ते हैं कि वेद रंखागणित के मोलिक सिद्धांतों 
का उपदेश करते है। 
जिस प्रकार वेदों में अंक और रेखागणित का उपरेश है, उसी तरह ज्योतिषशाश्र के 
सिद्धांतो का भी उपदेश किया गया है, ककोकि गणित का विशाल रूप ज्योतिष में ही 
दिखलाई पड़ता है । व्यापारियों को गणित को ही भाँति ज्योतिष की भी आवश्यक्रप्ता 
होती है। ना।वक ज्ञान, पदार्थों की उत्पत्ति का ज्ञान ओर देशदेशान्तर की ऋतुओं का 
ज्ञान जो व्यापारियों के लिए. अत्यन्त आवश्यक है, वह ज्योतिष सही जाना जाता ६। 
इसीलिए वेदों में ज्योतिशासत्र का पर्योत्त वर्गन है। दम यशप्रकण्ण में ज्योतिष का विस्तृत 
वर्णन कर आये हैं, अतएवं यहाँ उसे सार्झरुप से ही लिखेंगे। ज्योतिष में सत्रंसे पढदिले 
ग्रहे की स्थिरता का वर्णन आता है। इसीलिए वेद कहते है कि--- 
सल्यनोत्तमिता भूमिः सूर्वणोत्तभिता योः । 
ऋतेनादिद्यास्तिप्ठेनित दिवि सोमों अधि श्रितः ॥ १॥ 
सोमेनादिदा बलिनः सोमेन प्रथिवी मद्दी | 
अथो नक्षत्राणामेषामुपस्थे सोम आहितः ॥२॥ ( ऋ० १०।८५।१-२ ) 
अथांव प्रथिवी निराघार केवल सत्य अर्थात्‌ अपने नियम पर स्थित है, ग्रौलोक स्‌ 
ऊपर स्थित है ओर सोमशक्ति से पारहों आदित्य अप पथ में स्थित है। सोमशक्ति 
सूर्य बलवान्‌ है, उसी से प्रथिवी बलवान्‌ है ओर उसी सोम से समस्त नक्षत्र ठहटरे हुए 
इसके आगे सूर्य द्वारा पृथिवी के आकर्षण का वर्णन है--- 
चक्राणासः परीणदं प्ृथिव्या द्प्ण्येन माणिना शुम्भमानाः । 
न हिन्यानासस्तितिरुस्त इंद्रे परि स्पशों अद्धात्सूर्यण ॥ 
( ऋ० १॥३३।८ ) 
अथांतू वॉधनवाली किरणें से सूय के द्वारा मणि की तरह पृथिवी अपने मार्ग का उल्लंघन 
न करती हुई चक्राकार फिरती है। इस मंत्र सूर्य के द्वारा खिची हुंई और घूमती हुई 
पृथिवी का वर्णन है | इसके आगे चन्द्रमा के नवीन नवीन होने का वर्णन इस प्रकार है--- 
नवोनवो भवति जायमानो5ह्ां केतुरुषसामेत्यम्रम्‌ । 
भाग देवेभ्यो वि दधात्यायन्प्र चद्रमास्तिरते दीघेमायुः ॥ 
( ऋ० १०।८५।११ ) 
अथ्थाव्‌ यह चंद्रमा रोज़ नया नया होता हुआ दिखलाई पड़ता है, जो हमे दाघंजीवन देता 
है। इस चंद्रगा के विषय में यजुवेद १८।४० में लिखा है कि ' सुधुम्णः सूयररिमश्चन्द्रमा 
गन्धवेस्तस्थ ” जिस पर निरुक्तकार कहते हैं “अथाप्यस्येंकरी रश्मिश्चन्द्रमल प्रति- 
दीप्सति ? अथांव्‌ सूये की एक किरण चन्द्रमा को प्रकाशित करती है इससे ज्ञात होता है 
कि चन्द्रमा में उतका निज का प्रकाश नहीं है, किन्तु वह सये से ही प्रकाशित है। इसके 
आगे नक्षत्रें का वर्णन इस प्रकार है--- 


बदमन्त्रों के उपदेश | ( ६५३ ) 


यानि नक्षत्राणि दिव्य१न्‍तरिक्षे अप्सु भूमी यानि नगषु दिश्लु । 
प्रकल्पयंश्वन्द्रमा यान्‍्योति सबाणि ममेतानि शिवानि सन्‍्तु ॥१॥ 
अष्टाबिशानि शिवानि शग्मानि सह योग भजन्तु मे | 
योंग॑ प्र पद्मे क्षम॑ च क्षेम प्र पौ्चे योग च नमो5होरात्राभ्यामरतु ॥२॥ 
( अथव० १९॥८।१-२ ) 
अथांतव्‌ जिन नक्षत्रो को आकाश के मध्यलोक में, जिनकी ज७ के ऊपर, भूमि के ऊपर, 
बादलों के ऊपर सब दिशाओं में चन्द्रमा सभर्थ करता हुआ चलता है, वे सन्न मेरे लिए सुख- 
दायक हों। अद्डाईस नक्षत्र मरे लिए. कल्याणकारी आर सुखदायक हों तथा योगक्षेम अथवा 
क्षमशुंग को में पोऊँ | यहाँ तक वेदमंत्रो के द्वारा प्रथिवी, सूप, चरद्र और नक्षत्रों का वर्णन 
हुआ । इन्हीं सूत्र, पृथिवी और चंद्रमा तथा नक्षत्रों से द्वी वर्ष और काछविभाग होता ह। 
इस समप्नस्‍्त विभाग की गणना इस प्रकार की गई है--- 
संवत्सरोइसि परिवत्सरोसीदावत्सरो5मीद्वत्सरोड्सि ब€्तरोडइसि । 
उप सस्त कल्पन्तामहोरात्रारते कल्पन्तामधमासास्ते कर4तां 
मामास्ते कल्पन्ताम्ृतवत्ते कल्पन्ताओसंबत्सरस्ते कल्पताम्‌० ॥| 
( यजु० २७।४५ ) 
अथांन्‌ तू संवत्सर, परिवत्सर, इृदावत्सर और वत्सर हैं। वूने प्रात:काछ,  अहोरात्र, अधे- 
मास, मास, ऋतु ओर व को बनाया है। इतके आगे अधिक मास अथांत छोॉंद मास का 
८गन इस प्रकार है-- 
अहोरात्रीवमित त्रिंशदद्ध त्रयोदर्श मास यो निर्मितीते ॥ 
( अथव० ११।३।८ ) 
अथांतू उसके क्रोध से डरो जिसने तीस अहोरात्र ओर तरहबीं माहिमा निमार्ण किया है। 
प्रत्येक वर्ष में लगभग १२ दिन अथवा १२ गत्रि का अन्तर पड़ता है, तभी तीसरे ये में 
अधिक मास होता है । इन १२ दिनों ओर १२ राज्रियों का वर्णन इस प्रकार है- 
द्वादश वा एता राज्रीत्रे्या आहुः प्रजापतेः । 
तत्रोप ब्रह्म यो बेद तद्ठा अनडुद्दा घतम्‌ ॥ ( अथवं० ४॥११।११ )९ 
अयांतू ये, बारह रात्रियाँ संबत्सर की यज्ञ के योग्य कही गई हैं। उनमें जो सूर्य का यज्ञ 
करता है, वही जीवन पहुँचानेवाले वर्ष को जानता है । इन बारह दिनों की बारह रानियों 
का वर्णन इस प्रकार हे--- 
द्वादश चन्यदगोह्यस्यातिथ्ये रणन्नूमवः ससनन्‍तः । 
सुक्षेत्राकुण्बन्ननयन्त सिन्धून्वातिष्लश्नोषधीनिम्नमापः ॥ ( ऋ० ४।३३।७ ) 
अथांत्‌ सोती हुई ऋतुएँ आकाश में प्रत्यक्ष आतिथ्य ग्रहण करने को: १२ दिन अच्छी 
तरह ठहरती हैं | इससे नादयों का जल नाचे आता है, औषाधियाँ खेतें। में होती है और सब 
प्रकार के सुख देते हैं। हसका अभिप्राय यही है कि १२ दिन साल में धठ बढकर चांद्र ओर 
सौर वर्ष बराबर हो जाते हैं, गैससे ऋतुएँ ठीक समय में पानी बरसाती हैं और फल फूल 
हेति हैं। इस धटाव बढ़ाव से चांद्रबव और सायनवषे बरात्रर हे जाता है। सायनवर्ष के 
१२ मास और प्रत्येक मास के ३० अगे का वर्णन इस प्रकार है-- 


(६५४ ) बैदिक सम्पत्ति | 


द्वादश प्रधयश्वक्रमक त्रीणि नभ्यानि क उ तश्िकेत | 
तत्राहतास्रीणि शतानि शहइ्डवः षाश्टिश्व खीला अविचाचला ये ॥ 
( अथवे० १० ८४ ) 
अथांत्‌ वर्षचक्र के बारह मास पुटिठ है, पूरा वर्ष पाहया है, तीन ऋतुएँ नाभि हैं आर तीन 
सो साठ दिन कौंट हैं, जा टढ़े टंढे जलछते ६। इभके आगे इस सायनव्ष के दोनों अगनों का 
बर्णन इस प्रकार है--- 
खती अश्वणबं पितृणामहं देवानमुत मत्यानाम्‌ ! 
ताम्यामिद विश्वम्तजत्लमति यदन्तरा पितर मातर च ॥ 
( ऋ० १०।८८।१५ ) 
थांत देवयान्‌ और पितयान ही मर्ग हैं, इन्हीं के द्वारा मोक्ष ओर आवागमन द्वोता है । 
इन्हीं को उत्तरायण ओर त क्षिण'यन कहते हैं। अथवत्रेवद पे इनके लिए लिखा है कि “ षडाहुः 
उश्णान्‌ षडाहु: शाॉतान्‌ ? अथांत्‌ छ मास गर्मी ओर छ मास श्वीत होता है। इसी तरह 
वेद में अंनक ऋतुओं का वर्णन है | यजुबद २२३१ आर ७ ३० में छ ऋतुशों क अतिरिक्त 
एक सातबी ऋतु * अड्सस्पतय ! का भी नाम आता हैं आर अथत० ८ ९!१८ में 'धधूनि- 
सप्त तथा ' ऋतबा ह मप्त ” का वगन भी हुआ है । इसाो तरद अपव७ ८:९!१५ में ऋतवा 
नु पठच कहकर पाँच ऋतुओं का मी वर्णन कद्मा गया दे | छे ऋतुएँ तो प्रसिद्ध हैं ही | इस 
प्रकार से ससार की अनेक परिस्थितयों के कारण अनेक प्रकार की ऋतुएँ चतलाई गई दे । 
इसके आगे राशिचक्र का वर्गन इस प्रकार हैं--- 
नामिं यज्ञानां सदने रयीणां महामाहाबममि से नवन्त । «४ 
चैश्वानर रथ्यमध्वराणां रक्स्थ केतु जनयन्त देवा: ॥ ( ऋ० १.१२३॥८ ) 
अथात्‌ यज्ञो की नाभि, घनो का घर, चड से बड़े अध्चरों का मांगे ओर यज्ञ के पताका 
वेश्वानर का देखता जानते ई आर उसकी स्ताुत करते ६ै। भाम के इस मा में भ्रमण 
करने के कारण जा रातादन में अन्तर पड़ता ई-घट बढ़ हाती है, उसका वर्णन इस प्रकार 
किया गया दे 
हृर्शीरण सरशीरिदु दबा दीघ सचन्ते वरुणस्य धाम । 
अनवद्याद्निशत याजनान्यकका ऋतु पार यान्‍्त सद्यः ॥ ( ऋ० १॥१२३।८ ) 
अथांत्‌ आज भी एक समान ओर कल भी एक तमान दी रात मातम द्वोती है, पर दोनों 
में महान भेद होता है ओर वरुवस्थान में शीघता के क/रण एक एक से तीस तीख योजन 
का फर्क पड़ जाता है तात्पय यह है कि तीस योजन चलने में जितना समय लगता है, उतने 
ही समय के दिसाब से प्रत्येक रात्रि एक दूसरी स छोटी या बड़ी होती है। इस गणना 
के अनुसार ही ग्रहण जान जाते हैं। ऋग्वद' में ग्रहण जानने के छिये यंत्र बनाने का आदेश 
दिया गया है । 
स्वर्भानारध यदिन्द्र माया अबो दिवो बतमाना अवाहन । 
गृह्हं सूय तमसापश्रतेन तुरीयेण अद्मणा विन्ददत्रिः ॥ ऋ० ५,४०,६ ) 
अ्थांत चंद्रमा की छाया से जब सूर्यग्रहण होता है, तब, उसको तुरीययंत्र से आँख देखती 
६ | इस प्रकार से वेद ज्योतिषशञान के खास खास आवश्यक रिद्धान्तों का वर्मन करते 


बेदमन्त्रों के उपदेश । ( ६५५ ! 


है । इन टिद्धान्तो के द्वारा मनुष्य अपनी समुद्रीय यात्रा और अनेक प्रकार के अन्नों की 
फ़मले तथा दबशदंझान्तर के मोसमों को जान सकता है और व्यापार तथा जीविकासंबंधी 
आवश्यक शान प्राप्त कर सकता है ! 

इस प्रकर के समस्त आवश्यक ज्ञानविज्ञानों और कलाओं में ललित कछा की भी 
गणना है | ललित कला में काब्य और संगीत ही प्रधान है। वेदों में काव्य और संगीत 
का बहुत वर्णन है। अथवेवेद में काव्य के लिए लिखा है कि “ देवत्य पहय काव्य न 
समार न जीयेति ? अर्थात्‌ परमेश्वर का ससार>ूपी काव्य पढ़ी जो न कभी पुराना 
हंता है ओर कभी नष्ट होता है | इसी तरह काब्य और संगीत के हिए ऋग्वेद में 
लिखा है +--- 

गायन्ति त्वा गायत्रिणो5चन्सकंमर्किणः । 
ब्रह्माणस्त्वा शतक्रत उद्धंशमित्र यामरे ॥ ( ऋ० १।१०।१ ) | 

जथांव्‌ है शतक्रत ! तुम्दारे गीत गायत्री आदि गाती है, सूर्थ पूजा करते हैं ओर ब्राह्मण 
तुम्हारे वंग का बखान करते हैँ। इस मन्त्र में एतिदातिक काब्य के गाने का एक खाथ ही 
बेन किया गया है | द/के शप्तिरिद चारों उद -जिता में ही जर्णित है अर सापवेद तो 
बिलकुल ही माने के लिए दी रकखा गया है। वेदों भे वीमावादन का भी वन आता है, 
जिसते स्पष्ट हो जता है कि वेदों में काव्य और संगी। की शिक्षा प्रचुर परिमाण में है। 
काव्य ओर संगीत भी जीवन प्रदान करनवाले है, जीविका में ही उनका भी समावेश 
है । इस प्रकार से नीतिकासम्बन्धी विस्तृत ज्ञान बेदें। ले प्राप्त होता है और शत होता है 
कि वेदमन्त्रों के अनुसार उद्योग करनवाढा समाज घनधान्य से पूर्ण रह सकत। है। परन्तु 
प्रश्न यह है कि ऐसे सुल्ली, सदाचारी और साधेसाद समाज की रक्षा का प्रबन्ध वेदों न क्‍या 
बतलाया है । 

सभाज ओर साम्राज्य की रक्षा । 

उपयुक्त आदर्श वेदिक आयसमाज का पावेत्र चित्र देखकर उसकी रक्षा का प्रश्ष सामने 
आा जाता है और प्रश्न का उत्तर यही हो सकता है ऊफ्ि जहां जहाँ भग्र की सम्भावना 
हो, वहीं वहीं रक्षा का प्रबन्ध करना चाढ़िये | वर्दों में रक्षासम्बन्धी अनेक प्रकार के ठपदेश 
हैं, जो स्थूल रूप से चार भागें। में बांटे जा सऊते हैं। बीमारी ते रक्षा, प्राकृतिक बिछ्ठत्रों से 
रक्षा, समाज के भीतरी दुशें से रक्षा ओर बाहर के शर्रुओं से रक्षा । इन चार्रो प्रकार की 
रक्षाओं को आयुर्वेद, यज्ञ, प्रार्थना ओर राज्यप्रबन्ध के अन्तर्गत रक्खा गया है। इनमें सबसे 
पहिला आयुर्वेद ज्ञान हे | आयुर्वेद दी प्रकार का हे-ब्यक्ति का ओर समाज का । व्यक्ति का 
आयुवेद वेद्यकशासत्र हे ओर समाज का यज्ञ है | व्यक्तिगत व्याधियों वेद्कशाल्र से और 
ऋतुलम्बन्धी या महामारी आदि सामाजिक व्याधियों यज्ञों के द्वारा नष्ट होती हं। वेदों में 
दोनों प्रकार का शान दिया गया है। यहाँ हम पहिले वेद्यक शान का नमूना दिखलाते हैं ! वेद 
में सबसे पहिले लीवन का उपदेश इस प्रकार है--- 


इस जीघेभ्यः परिधिं दधामि म्ेषां नु गादपरों अथमेतम्‌ | 
छत जीबन्तु शरदः पुरूची रन्तमेत्युं दधातां पवेतेन ॥ ( %० १०१८४ ) 


(६५६ ) बैदिक सम्पातति [ 


अर्थात्‌ में मनुष्यों के आयु की मर्यादा १०० वर्ष मुक़रर करता दूँ | इससे पहिले इस 
जीवनधन को न गँवाओ, सो वर्ष जिओो ओर अपमृत्यु को पर्वत से दवा दो। इस मन्त्र 
में अपमृत्यु मे बचने का उपदेश है। अपमृत्यु बीमारियों सही होती हैं और बीमारियों 
दोषों के ही कोप से होती हैं। इसलिए वेद में दोषों का वर्णन इस प्रकार किया गया है- 
त्रिषधघस्था सप्तथातुः पठच जाता वधयम्ती । 
ब्राजवाज हवया भूत्‌ । ( ऋखेद ६।६१।१२ ) 
अथांव्‌ तीन स्थानों ( कफ, वात आर पित ) में ठहरी हुई खात धातुएँ पॉँच तर्तों से 
उत्पन्न होकर बढ़ती ई ओर अन्न से पुष्ट होती हैं | इसका तात्ण्य यही है कि पौंचें। तत्वों से 
बने हुए खानिपीने के पदार्थों से ही सातें। धातुएँ उत्पन्न होती हैं जो वात, पित्त ओर कफ में 
स्थित हैं। इसके आगे हृदय अर नाडी आदि के विषय में लिखा है कि--- 
इंद थमस्य सादन देवमान यदुष्यते । 
' इयमस्य धम्यते नाव्दीरयं गीमिंः परिष्कृत: ( ऋ० १०१३५ ७ )' 
अर्थात्‌ यह दृदय देवमान -नियमित गति का बतानेवाछा-यम का घर हद और यहीं 
नाडी को धौंकता हैं। इस मन्त्र में हृदय की चाल का नियमित रूप बतछाकर नाडीशञान 
का उपदेश किया गया है| इसके आगे पथ्याहार का वर्णन इस प्रकार है--- 
त्रीणि च्छन्दांसि कबयो वि येतिरे पुरुरूष दशतं विश्वचक्षणम । 
आपा वाता ओषधगस्तान्येऋस्मिन्‌ भुत्न अर्पितांनि ॥ (अथब० १८।१।१७) 
अर्थात्‌ बुद्धिमानों न अनेक प्रकार से निरूपण करने योग्य , ३ छ्ूत गुणवाले, मत्रके ण नने 
योग्य और आनन्द देनेवांल तीन पदार्थों को बहुत तरह मे समझ लिया है। वे तीनों पदार्थ 
जल, वायु और ओषधियों हैं, जो संसार को दी गई हैं ओर हर जगइ में मौजूद ई। यहाँ 
खास्थ्यरक्षा से धम्बन्ध रखनेवाले ओर हर सप्रय उपयुक्त होनेवाले वायु, जल ओर अन्नों 
का वर्णन किया गया है | क्‍योंकि मनुष्य का स्वास्थ्य इन्हों के अधीन है। इसके आगे 
आह्वार का नियम बतलाते हुए वेद उपंदश करते हैं कि -- 
यदभ्नामि बल कुब इत्थं बच्चा ददे । 
स्कन्धानमुष्य शातयन्‌ वृत्रस्येव शचीपतिः ॥१॥ 
यत्‌ पिबामि से पिब्रामि समुद्र इब संपिवः ! 
प्राणानमुष्य संपाय से पिबामों अमुु बयम्‌ ॥२॥ 
यद्‌ गिरामि से गिरामि समुद्र इब संगिरः । 
प्राणानमुष्य संगीय से गिरामो अमुं बयस्‌ ॥३॥ ( अथर्व० ६।१३५।१-३ ) 
अथांतू जो कुछ में खाता हूँ उसे .बल बना देता हूँ, तभी में शन्न के कंधा का तोड़ने- 
बाला वज़ उस्ती तरह ग्रहण कर सकता हूँ, जेते वृत्र के लिए इन्द्र अपने बज्ज को ग्रहण 
करता है | इसी तरह जो कुछ पीता हूँ वह भी ययाविधि ही पीता हूँ, जसे समुद्र यथा- 
विधि पीता है। इसलिए जे कुछ हम पीवें, वह उम्त पदार्थ के सारभाग को चूमकर पौर्वे । 
इसी तरह जो कुछ चबाता हूँ, वह यथाविधि चत्राता हूँ जैसे समुद्र चत्राकर पचा जाता है, 
इसलिए पदाथों के प्राणस्वरूप सार को खूब दारतों से पीसकर चबाना चाहिये। इन मन्त्रों 
में खूब चधाकर उतना ही खाने की आशा है, जितना पच जावे ओर बल उत्पन्न करनेवाढा 


बदमन्त्रों के उपदेश । (६५७ ) 
हो | समुद्र के उदाहरण से बतछा दिया गया है कि कभी अजीणर्ण न होना चाशिये, 
क्योंकि समुद्र को जल से कभी अज्ीण नहीं होता | इसके आगे संसार की दोनों 
ताक़ते-सर्दी और गर्मी-इस प्रकार बतलाई है 
अप्सु में सोमो अन्नवीदन्तबिंरवानि भेषज़ा । 
अर्भ्निच विश्वशंभुवम ||. ( ऋ० १०।९।६ ) 
अर्थात्‌ मुझसे सोम ने कद्दा कि पानी में सब ओषधियों हैँ ओर अग्मे सबको आरोग्य दता 
है| इस मन्त्र में बतछाया गया है कि असम ओर जहू ही अर्थात्‌ सर्दी और शर्मी ही दो 
दवाएँ: हैं। इसीलिए शतपथ-ब्ाझ्मण १।६.२।८ में लिखा है कि 'श्रप्मि षोमावाभि सम्बभूब 
सबो विद्या: सर्वेयशः स्वभन्त्राओं सबो* श्रीम्‌ ' अर्थात्‌ संसार में अमि और 
से।म (जल) दो ही पदार्थ हैं, इन्हीं से सब वैद्यवविद्या, यश, अन्न और शोभा प्राप्त द्ोती है। 
इसीलिए वेद में सर्दी की ढवा गर्मी और गर्मी की दवा सर्दी बतलढाई गई है। वेद में 
टिखा है कि--- 
कः स्विदेकाकी चरति क उ स्विज्ञायते पुनः । 
कि ध्विद्धिमस्य भेषज किम्बावपन महत्‌ ॥९॥ 
सूथे एकाकी चरति चन्द्रमा जायते पुनः | 
अर्भिहिंमस्य भेषज भूमिरावपन महत्‌ ॥१०॥ ( यजु० २३१९-१० ) 
अर्थात्‌ कौन अकेला चलता है १ कोन बार बार पैदा होता है! रदी की दवा क्‍या है और 
ब्रीज बोने का सबमे बड़ा स्थान क्‍या है ? सू अकलछा चलता ६, चन्द्रमा वार भार पंदा थोता 
अप्मे ( गर्मी ) सर्दी की दवा दे आर पर थवी ही बीज बाने का सबसे बड़ा स्थान है। 
इस मंत्र में सर्दी की दवा गर्मा बतकछाई गइ हे, परन्तु अथापत्ति से यह बतला दिया गया 
+ कि गर्मी की दवा सर्दी है। इसके आगे समस्त दारगेर के भीतरी बाइरी अंगों का वर्णन 
दल प्रकार किया गया है। 
केन पाष्णी आश्रुते पूरुपस्य केन मांस संभतं कन गुल्फो । 
केनाड-गुलीः पंशनीः कन खानि केनोच्छूछखो मध्यतः कः प्रतिष्ठाम्‌ ॥१॥ 
व.स्मान्नु गुट्फावधरावक्षण्वन्नष्टीवन्तावुत्तरों पूरुषस्य । 
जंघ निऋतय न्यद॒धुः क स्विज्ञानुनोः संघी क उ तच्चिचकेत ॥२॥ 
चतुष्टय युज्यते संहितान्त जानु भ्यामृध्व शिथिरं कबन्धम्‌ । 
श्रेणी यदूरू क उ तज्ञजान याभ्यां कुसिन्ध सुहृर्द ब॒भूषः ॥३॥ 
कति देवा; कतमे त आसन्‌ य उरो ग्रीवारिचक्युः पूरुषस्य । 
कति स्तनों व्यदधुः कः कफाडो कति स्कन्धान्कति प्रृष्टीराचिन्चन ॥४॥ 
को अस्य बाहू समभरद्‌ बीये करवादिति । 
अंसी को अस्य तदवः कुसिन्धे अध्यादधों ॥५॥ 
कः सप्त खानि वि ततदे शीषेणि कणोविमों नासिके चक्षिणी मुखम्‌ । 
येषां पुरुत्रा विजयस्य मह्ननि चतुष्पादों द्विपदों यन्ति यामस्‌ ॥६॥ 
हन्वोहि जिल्लामदधात्‌ पुरुचीमधा महीमाधि शिक्षाय बाचम | 


स आ वरीवर्ति भुवनेष्चन्तरपो बल्तानः क उ तश्िकेत ॥७॥ 
< डे 


(६५८ ) वैदिक सम्पाती । 


मस्तिष्कमस्य ग्रतमो छछार्ट ककाटिकां प्रथमो यः कपारम | 
चित्वा चिट्यं हन्योः पूरुषस्य दिव रुरोह कतम! स देव! ॥८॥। 
( अथवे० १०।२।१-८ ) 
अर्थात्‌ किसने पैर की दोनों एड़्रियों में मांत भरकर पुप्र॒ किया ! किसने मांत जोड़ा ! 
किसने दोनों टखने जोड़े, किसने उंगलियों के जोडों, को जोड़ा, किसने नख ओर किसने 
पाँव के दोनौ तलवें। को जोडा है ! किसने पैर के नीचे के दोनों टखने, उपर के दोनो 
थुटने, दोनों टोँगें ओर दोनों घुटनों के भीतर दोनों जोड़ें! को जोड़ा है ! किसने दोनों कूल 
ओर जॉधों को चार प्रकार से सटी हुई नोकों के ऊपर इस दीले धड़. को जोड़ा है ! किशन 
मनुष्य की छाती ओर गले को मिलाया, किसने दोनें। स्तनों को बनाया, ओर किसने दोनों 
गालों, कन्धों और पसलियों को एकत्र किया ह किसने इन वीरकर्म करनेवाले भुजञाओं को पुष्ट 
किया है ओर कन्धों के साथ मिलाया है ! किसने शिर में दो आँखें, दो कान, दो नाशाछिद्र 
और एक मुख की बनाकर सात गोलकों में जोडा, जिसके सह्दरे द्विषद ओर चतुष्पाद प्राणी 
अपना अपना कायेनिर्वाद करते हैं! किसने दोनों जबड़ी के बीच में बहुतसी बोलनेवाली 
जिहा को जोड़ा हैं? किसने इस# मरितष्क, ललाठ, शिर के पिछडझू भाग और कपाल का 
दोनों जजड़ों के साथ मिलाया है ! यहाँ तक इन मंत्री में सनुष्य के पर से छेकर शिग्पत 
समस्त आवशाऋ अज्जो का वर्णन है। इसी प्रकार का शारीरिक वन वेद के आर भी कई 
स्थल में आया है, जिससे प्रतीत होता है | कि वेद में शरीर के अवयर्वों का वणन है। इसीलिए 
मुश्रत शरीरथान ५।१८ में लिखा है कि “त्रीणि सपष्लान्याअशतानि वेदवादिनों भाषन्त 
अर्थाद्‌ बेरिक लोग शरीर की हुडेया की संख्या तीन सौ साठ चतलाते ६। इसम 
प्रकट होता है कि वेद में दरीर का पूरा वर्णन है। क्योंकि शरीर के अन्तर्भांग ही में 
ते बेदिक लोग जीव ओर ब्रक्ष को भी ढूँढ निकालते थ। इती शरीरप्रकरण के आग 
लिखा है कि--- 
मूथ।नमस्य संसीव्याथर्वा हृदय च यत्‌ । 
मस्तिष्कादुध्वः प्रेरयत्‌ प्बमानो5धि शीर्षतः ॥२६॥ 
तद वा अथवेणः शिरा देवकोशः समुब्जितः 
तत्‌ प्राणो अभि रक्षति शिरो अन्नमथो मनः ॥२७॥ 
उध्वों नु सृष्टा इस्तियेकनु सष्टाः३ सबो दिशः पुरुष आ बभूवां३ । 
पुरं यो ब्रक्मणो बेदासृतेनावृतां पुरम । 
तस्म ब्रह्म च ब्रक्माइच चश्तुः प्राणं प्रजाँ ददुः ॥२९॥ 
नबत॑ चह्चुजद्दाति न प्राणो जरसः पुरा । 
यो जआझह्णो बेद्‌ यस्याः पुरुष उच्यते ॥३०॥ 
अष्टचक्रा नवद्वारा देवानां पूरयोध्या । 
तस्यां हिर्ययः कोशः स्थर्गों ज्यातिषाइतः ॥३१॥ 
तर्सिम्‌ दिरिण्यये काशे हयरे ज़िप्रतिष्ठिते । 
तस्मिन यद यश्षमात्मन्वतू तद वे अक्षविदों तिदुः ॥३२॥ 
( अथब० १०।२।२६-३२ ) 


बेदमन्त्रों के उपदश | (६५९ ) 


अर्थात्‌ परमेश्वर ने मस्तिष्क को हृदय के साथ सी दिया है, जो अभ्िविशे के द्वारा शरीर 
को प्रेरित करता है| यह शिर देवकोश है। इसी में सब शानविशञान निवास करता है। 
इतका प्राण, मन ओर अन्न रक्षा करते हैं। परमात्मा ही इन उल्टे, आड़े और साधे शरीरों 
को अपनी व्यापकता से बनाता है। इसलिए जो इस पुररूपी द्ारीर को बानता है, बही 
पुरुष कहछाता है। जो उत अमृत ब्रक्ष ते झरीरपुर को जानता है, वही वेद को, 
परमात्मा को, स्वास्थ्य का, बल को और सन्तति को प्राप्त होता ६ै। उस मनुष्य के, बुढ़ापे 
के पूव, न नेत्र खराब होते हैं ओर न त्र८्ठ ही कम द्वोता है, जो इस ब्रक्षपुर--शरीर--को 
अच्छी तरह समझता है| इस आठ चक्र ओर नव द्वारवाले अयोध्यानगर में प्रकाशमान 
काश है, जो स्वर्गीय ज्योति से छाया हुआ है। उस तिहरे और तीन ओर से रक्षित कोश 
में जो आत्मा की मोँति महान्‌ यक्ष ब्रेठा ६, उती को ब्रह्म के ढूंढनेत्रारि प्राप्त करते 
हैं। इन मनन्‍्त्रें में शिर को विशान का कोश बतलछाकर और हृदय के साथ तिया हुआ 
कहकर बतला दिया कि शरीर के द्वदयाकाश में ही वह, ज्योतिस्वरूप परमात्मा विशनधान 
है, जिसका ब्क्षशानी ही हूँठ पाते हैं। इम्र प्रकार शरीर, मस्तिष्क और हृदय के स्थूल और 
सूक्ष्म अवयवें का वर्णन करके अब वेद्य का वर्णन करते ६। कग्ेद में लिखा 
है कि-- 
यत्रोषधीः समग्मत राजानः समिताबिव | 
विप्रः स उच्यते भिषग्रश्नोह्मीवचातनः ॥ ( ऋ० १०९७६ ) 
अथांत्‌ राजमभा में जिस प्रकार सभासद्‌ एकत्रित होते हैं, उत्ती तरह जिसके पःरस 
अषधियों एकब्रित रहती हैं, उत्को विद्वान्‌ छोग रोगों को दूर करकेवाला और अपमृत्यु का 
नाश करनेबालछा-वेद्य-कट्टते हैं ! वेद्य के पात इकट्ठी रहनेवाली सेक्डीं ओषधियों का वर्णन 
बढ़े में है। यहाँ नमूने के लिए. दातान का वर्णन करते हैं! बेद में अपामार्ग-लटजीरा-के 
लिए लिखा है फि-- 
क्षुधामारं तृष्णामारमगोतामनपत्यताम्‌ । 
अपामागे त्वया बय॑ सब तदप सृज्मद्दे ॥ ( अथर्ब० ४॥१७।६ ) 
अर्थात्‌ क्षुत्रा मारनेवाले, तृषा मारनेवाले, निधनता और निर्वेशता दूर करनेवाले है अपमाग 
( लटजीरा ) | तुझे इम तलाश करते है। इस मंत्र के द्वारा लट्जीरा में उपयुक्त गुण बतलाये 
गय हैं | इसके आगे पिप्पली के गुख इस प्रकार लिखे ई-...- 
पिप्पली श्षिप्तभेषज्यूश्तातिविद्धभेषजी । 
ता देबा: समकल्पयज्चिय जीवितबवा अलूम ॥ ( अथवं० ६।१०९।१ ) 
अधांत्‌ विद्वानों ने पिप्पछी को उन्‍्मत्त की ओषधि, बड़े घाववाले की दवा और जीवन 
डनेवाली माना है | पीपल के गुण इसी प्रकार वैथक में भी लिख हैं। इसके आगे बालें को 
बदाने, श्याम रखने और हृढ करने की ओषधि का वर्णन इस प्रकार है-- 
हंह मूलसाग्म यच्छ वि मध्य यामयोषधे । 
केशा नडा इब वधन्तां शीष्णस्ते असिताः परिः ॥ (अथर्व० ६।१३७।३) 
अर्थात्‌ है ओषधि ! तू बा्लें। की जड़ों को हद कर, नोक को बढ़ा और मध्यभाग को रब्बां 


(६६०) वैदिक सम्पत्ति-। 


कर जिससे केश काले होकर लब्बी घास के समान जदे। ओषधियों के अतिरिक्त वासुमेबन 
के द्वारा रोगनिवृत्ति करने का उपदेश इस प्रकार है--- 
आत्मा देवानां भुबनस्य गर्भो यथावदशं चरति देव एपः । 
घोषा इदस्य रऋण्बिर न रूप तस्से थताय हजिषा वधेम ॥४॥ 
| ( ऋ० १०।१६८।४ ) 
अथांतू देवों। का आत्मा और भुवन का गर्भ यह वायुदेव अपनी इच्छा से चलता है। 
इसका केवल शब्द ही सुनाई पड़ता है, रूप नहीं दिखता। डस वायु के लिए इम हृविष 
देते हैं। 
यददों बात ते गृहे श्मृतस्य निधिर्दितः । 
ततो नो देद्दि जीवसे ॥ ( %० १०।१८६।३ ) 
अर्थात्‌ है वायु | आपके घर में जो अमृत का रखना है, वह हमे जीने के लिए दीजिये ! 
वात आ बात भेषज शम्भु मयोभुनो हृदे । 
प्रण आयूषि तारिषतू ( ऋ० १०।१८६।१ ) 
अर्थात्‌ वायु आरोग्यता के लिए, ओषधि है | उससे हृदय की आरोग्यता बढती है, बह 
प्राप्त होता है और आयु बढती है | 
उत बात पितासि न उत अ्रातोत नः सखा | 
स नो जीवातवे छृधि ॥ ( ऋ० १०१८६ २) 
अर्थात्‌ है वात ! तू हमारा पिता है, हमारा भाई है ओर हमारा सखा है, अत; त्‌ 
इसकी जीवन के लिए, तेयार कर | इस आगे जल के द्वारा आरोग्य प्रात करने का उपरेश इस 
प्रकार है-- 
अष्स्व १न्तरमृतमप्छु भषजम्‌ अपामुत प्रशस्तिभिः । 
अरवा भवथ वाज्ञिनो गायो भवथ वाजिनी: ॥ ( अथवे० १॥४।४ ) 
अर्थात्‌ जल में अमृत है ओर जल में ओषधि है, इसीलिए जल के इन श्रेष्ठ गुणों से 
गो, बैल और घोड़े बलवान्‌ होते है। जिस तरह जल से आगेग्यता होती है, उसी तरह 
सुताप से भी आरोग्यता होती है । एक मंत्र में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
उद्चन्नय मित्रमह आरोहन्नुत्तरां दिवम्‌। 
हृद्ोंगे मम सूये हरिमाणं च नाशय ॥ ( ऋ० १५०११ ) 
अर्थात्‌ आज और नित्य प्रातःकाल अगेवाले है यूर्य | मेरे हृदय के रोगों का और रात 
के समय चोरी करनेबार्ों का नाश करो | इतका तत्पयं यही है कि सूर्य देवता उदय होकर 
हृदयरोग और चोर दोनें का नाश कग्ते हैं। इसके आगे शब्यकर्म ( शर्जरी ) का उपदेश 
इस प्रकार हैं--- 
शल्याद्‌ विर्ष निरवोच प्राखनादुत पणधेः । 
अपाष्टाच्छुज्ञात्‌ कुस्मछाप्रिरवोचमहं विषम्‌ ॥ ( अथवे० ४।६।५ ) 
अथौव्‌ शल्पकर्म से, लेप से पर से सींग से (सींगींसे चूसकर ), चाकू से और बाण 
से विष निकालता हूँ। इस मंत्र में चीर फाड़, पोत्टस, सींगी और बाण की नौंक से मवाद 
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निकालने का उपदेश है। इसके आगे रुके हुए पेशाब को खोलने के लिए. इस तरह कहा 
गया है कि--- 
विद्या शरस्य पितरे पज्नेन्यं शतवष्ण्यम्‌ । 
तेना ते तन्व३ हा करे प्रथिव्यां ते निषचन बाहिड्टे अस्तु बालिति ॥ 
( अथवे० १।३।१ ) 
अथांत्‌ हम जानते हैं कि बृष्टि की अधिकता स सरकड। होता है | उस सरकंडे से तेरे 
इरीर को आरोग्य करता हूँ। अब तेरे मृत्र का प्रवाह प्रृथिवी पर हो ओर बलबलाकर बाहर 
निकल | इसके आगे टूटी हुई हड्डियों के जोड़ने का उपदेश इन प।९ ढैं--- 
य ऋत चिद््भिश्रिषः पुरा जन्रभय आतृदः ॥४६॥ 
संघाता सर्धि मधवा पुरूवसुनिष्कता वितह् पुनः ॥४७॥ 
( अथर्व० १४२ ) 
अथांतू जो वैद्य टकराने से टूटी हुई ग्रीवा आदि जोड़ों की हड्डियों को यथास्थान चिपका 
कर जोड़ता है, वही टेढे और अकड़े हुए अज्ञ को सीधा कर देते है| इस मंध में बत- 
लाया गया कि टकराने आदि से टूटी हुई हड्डियों को ठीक ठीक बॉँधकर जोइनवबाला ही टेढ़े 
अंगों को भी ठीक कर सकता है। इसके आगे विना दवादारू के केवड रोगी के मन को 
उत्तजना, उत्साइ और प्रेरणा ( 8प88०8007 ) देकर रोगों को निर्मूठ करने का उपदेश 
इस प्रकार दिया गया है- 
अद्भाव्गाल्लोम्नो लोन्नो जात॑ पणि प्वणि। 
यक्ष्म सवेस्मादात्मनस्तमिदं बि वृद्दात्रि ते ॥ ( ऋ० १०।१६३,६ ) 
अथ्थात्‌ मैं अपने आत्मचछ से अज्ञ-अज्ज, रोम-रोम, जोड़-जोड़ से यक्ष्मारोग को निकाल 
बाइर करता हूँ। इस प्रेरणा को आकर्षणशाक्ति के साथ किस प्रकार करना चाहिये, उस क्रिया 
का उपदेश इस प्रकार किया गया है--- 
अये मे हरतों भगवानय मे मगवत्तरः । 
अय॑ मे विश्वभेषजो5ये शिवाभिमशेनः ॥६॥ 
हस्ताभ्यां दशशाखाभ्यां जिल्ला बाचः पुरोगवी । 
अनामयित्नुभ्यां हस्ताभ्यां ताभ्यां त्वाभि मुशाससि ॥७॥ 
( अथवे० ४॥१३॥६-७ ) 
अर्थात्‌ मेरा यह द्वाथ प्रभावशाली है, मेरा यहु हाथ अधिक गुणकारी है, मेरा यह हाथ 
सत्र रोगों की दवा है और मेरे इस ह्वाथ के स्पर्श से आरोग्यता होती है। में प्रेरणात्मक 
बाणी ओर दशशाखा (अंगुली ) वाले तथा आरोग्य देनेवाले दोनों हाथों से तुझे स्पशे 
करता हूँ। इन मन्त्रों में पास के द्वारा प्रेरणात्मक वाणी से रोगी को आरोग्य करने का उपदेश 
हैं। इसके आगे वाजीकरण औषधियों का वर्णन इस प्रकार है-- 
यथा नकुछो विच्छिय संदधात्यदिं पुनः । 
एवा कामस्य विच्छिन्नं सं धेहि बीयोवति ॥ ( अथवं० ६!१३९॥५ ) 
अथांत्‌ जैसे नेवछा सॉप को चीथकर फिर ज़ख्मों को भर देता है, वेसे ही में गुतेन्द्रिय 
की क्षीणता को ठीक करता हूँ। 
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येन ऋूशं वाजयन्ति यन हिन्यन्त्यातुरम । 
तेनास्य अद्यणस्पते धनुरिया तानया पसः ॥ (अथवे० ६।१०१।२ ) 
यथा पससस्‍्तायादर वातेन स्थूछभ कृतम्‌ । 
याबत्‌ परस्वत: पसस्तावत्‌ बघतां पस ॥२॥ 
यावदद्जीनं दारितिन गाद्भ च यत । 
यावद्रवस्य वाजिनस्तावत्‌ ते बधेतां पसः ।॥ 
( अथवे० ६॥७२।२-३ ) 
अर्थात्‌ जिससे कृश रहता है ओर जलदी पात हो जाता है, उस कारण को दूर करके 
तेरे उपस्थ को धनुष की तरह फेलाता हूँ। जिम तरह से वह रथूछ हो जाय और जितना 
आवश्यक है, उतना बढ जाय, वह उपाय करता हूँ। जितना समर्थ पुरुषों का होना चाहिये, 
उतना ( गारदंभ ), बड़ा ( हास्तिन ) स्थूल ओर ( वाजिन ) तेज हो जाय, वह उपाय करता हूँ। 
यां त्वा गन्धर्वो अखनदू वरुणाय म्तश्रजे । 
तां त्वा वय खनामस्योषधिं शेपहषेणीम्‌ ॥ ( +थर्व० ४।४।१ )' 
अथाव्‌ जिस ऑंषधि को मृत बरुण के लिए. गंग्धर्व ने खोदा था, उसी बाबीकरण 
ओषधि को में खोदता हूँ | इस प्रकार से इन वाजीकरण उपचार्रें के द्वार नपुमकत्वादि 
दोषें। को दूरकर पुरुषों को अच्छी सनन्‍्तान उत्पन्न करने के योग्य बनाना वेद का ताले है। 
इसीलिए यह चिकित्सा सब्र चिकित्साओं से अधिक मूल्यवान्‌ है। क्योंकि इसी के द्वारा 
भविष्य प्रजानिमाण का कार्य सम्प दन होता है। इस प्रकार से इमने यहां तक वर्दोंसे 
आयुववेदतम्बन्धी आवश्यक डपदेशों को इकट्ठा कर दिया है । इतने आयुर्वेदिक ज्ञान से 
मनुष्य आरोग्यता के नियम समझ सकता है और रोगों से आयेग्यता प्राप्त कर सकता है। 
यह व्यक्तिचिकित्सा का उपदेश हुआ । अब समाज्नचिकित्सा का वर्णन करते ६ । 
व्यक्तिव्याधियों की आयुर्वेदिक चिकित्सा के बाद वेद में सामाजिक व्याधियों की निद्ठत्ति 
का भी उपदेश किया गया है | प्रायः देखा जाता ह कि बहुत मी चेपी व्याधियों उठ खड़ी 
होती हैं, जो आयुत्रेदिक चिकित्सा से दूर नहीं होती और सब्त्र फंडकर अतर्य मनुष्यों का 
संहार कर देती हैं। उनके दूर करने का उपाय केवल यश ही है। हम यजश्ञों का जिस्तृत वर्णन 
प्रथम खण्ड' में कर आये है और बतला आये है कि यज्ञों का सिद्धांत शिल्प ओर विजन की 
नीव पर स्थिर है। वाल्मीकि रामायण बालकाण्ड में यशों के लिए नाना प्रकार के शिल्पों और 
विजशञानों की आवश्यकता बतलाई गई है »८। शतपथ ब्राक्षण में बतछाया गया है कि ऋतु- 


>९ ततोडबवाद्‌ द्विजान्दृद्धान्यशकर्मंमु निष्ठितानू । 
स्थापत्ये निष्ठितांस्चेव बृद्धानु परमधारमिकान ॥ 
कमान्तिकान्‌ शिल्पकारान्वधघंकीन्‌ खनकान | 
गणकान्‌ ।शल्पिनश्वेव तथैव नटनर्तकान ॥ 
तथा शुच्रीच्‌ शाजविदः पुरुषान्सुबहुश्रतान 
यशकमतमीइ्न्ता भवन्तों राजशासनात्‌ ॥ 
इष्टका भहुसाइसी शीम्म|नीयतामिति | 
उपकार्यो; क्रियन्तां च राशो बहुगु्णान्वता: || ( वाल्मीकि० ब्ालकाब्ड ) 


बेदमन्त्रों के उपदेश | ( ६६३ ) 


सेभ्नन्धिनी सार्वजनीन बीमारियों यश्नों से ही दूर होती हैं #। वेद स्वये उसदेश करते हैँ कि 
अज्ञात और सर्वत्र फैली हुईं चंपी ओर मारक बीमारियों यज्ञों से दूर हो जाती हैं। अथर्ववेद 
में आया है कि-+- 
मुखामि ती हृविषा जीवनाय कमज्ञातयद्व्पादुत शजयक्ष्मात्‌ । 
भ्रादिजगाह यथेतरेन इन्द्राप्ती प्र मुमुक्तमेनम ॥ 
( अथन्न० ३।११।३ ) 
सहस्राक्षेण शतवीयेण शवायुषरा दृविषाद्या्ष मनम्‌ | 
इन्द्रो यथेन शरदों नयात्यति विश्वस्थ दुरिप्स्थ पारम्‌ ॥ 
( अथवं० ३॥११।३ ) 
अर्थात्‌ हू मनुष्य | तुझे में इबन के द्वारा अशात महामारी रोग से ओर क्षयरोग से 
सुखमय जीवन के लिए छुड्ढाता हूँ | इस रोगी को अध्याय रोग ने पकड़ रक्‍्लखा है, इसलिए, हे 
इंद्र और अपन ! आप इत आराग्य करें। मेने इस हवनींय दृविष को सेंकड़ों गुणदायकर 
और आयु बढ़ानेवाढी आषधियें को डालकर तेयार किया है, इसलिए है यशपति इंद्र ! 
आप इस संधार में फेले हुए, राग को हृटाकार इस बीमार का सो वर्ष की आयु प्रदान करें | 
इन मनत्रों में अन॒को ओषधियों का इवन करके अशात ओर सर्वत्र फैले हुए चेपी और 
मारक रोगें को हृ्टॉंट का उपदेश है। ऐसे यशों का माहात्म्म वणन करते हुए, वेद उपदेश करते 
हैं कि-- 
उत्तिष्ठ त्रह्मणस्पत देवान यज्ञेन बोधय । 
-आयुः प्राण प्रजा पशुन कीर्ति यज़माने च बधेय ॥ 
( अथवं० १९।६३॥१ ) 
अर्थात्‌ है ब्रन्नणस्पत्त | उठो ओर यज्ञों से देवताओं को शगा दो, जिससे आयु, प्राण, प्रजा, 
पद्ु, कीति ओर राजा की उन्नति हो | यज्ञ का इस प्रकार माहत्म्य बताकर यज्ञ में सबसे 
प्रधान वरतु अम्ल का बणेन करत है। यजुर्वेद में लिखा है कि--- 
दिवस्परि प्रथम जज्ञे अभिरस्मद्‌ द्वितीय परि जातबेदाः । 
तृतीयमप्सु नूमणा अजखमिन्धान एने जरते स्वाधीः ॥ 
( यजु० १२।१८ ) 
अर्थात्‌ पहिछा अमि-सू्य-द्यो से पैदा हुआ, दूरूरा जातवेद इमसे ( प्ृथिवी पर ) पेदा 
हुआ और तीसरा ( विद्युत्‌ ) अन्तरिक्ष के जल्ों से पैदा हुआ | इस मंत्र में अमि के तीन रूप 
त्तीन स्थानों में बततलाये गये है। इसके आगे अप्नि को देवताओं तक हुत द्वव्योँ के पहुँचानेवाला 
दूत कहा गया है | यजुवेद में लिखा है कि-- 
अप्ले दूत पुरो दधे हृव्यवाहमुप शुबे । 
देवों २ आ सादयादिद ॥ ( यजु० २२१७ ) 
अर्थात्‌ पूर्व ही अम्निदूत को धारण किया गया है ओर यह दृथ्य पदार्थों का देनिवाला 
कहा गया है। यह देवता तक पदार्थों को पहुँचाता है, अतः यश के लिए इस अप्मि की स्थापना 
इस प्रकार बतलाई गई है कि--- 


# भेषज्यशा वा एते । ऋतुसाभधन्यु व्याधिजोयते तेस्माइतुसन्धिषु प्रयुज्यन्ते ॥ (शतपथ ब्रा०) 


(६६४ ) बेदिक सम्पत्ति | 


भुवः खद्यौरिव भूम्ना प्रथियीष वरिम्णा । 
तस्यास्ते पथिवि देवयजनि प्रष्ठडप्रिमन्नादमन्नाद्यायादघ ॥ 
( यजु० ३९ ) 
अर्थात्‌ जिस प्रकार आकाश में स्थित महान्‌ सूय इस विस्तृत प्रथिवी क ऊपर देवयशञ 
कर रहा है, उसी प्रकार॑ भोज्य पदार्थों के लिए में भी इस अग्नि की स्थापना करता हैँ । इसके 
आगे अमर को तदीप्त करने के लिए लिखा है कि--- 
उद्बुध्यस्वाग्ने प्रतिजागृद्दि त्वम्रिष्टापू्त सश्सुजथामय च | 
अस्मिन्सधस्थे अध्युत्तरर्मिन बिदव देवा यजसानरच सीदत ॥ 
( यजु० १५ ५४ ) 
अर्थात्‌ दे आंम ! तू प्रदीत्त हो और हमको सतेज कर तथा तू आर हम मिलकर इष्ट सुख 
की युक्ति और प्राप्ति करें, जिससे यहाँ इम ओर अन्य यजमान तथा दूसरे विद्वान भी यश 
किया करें | इसके आगे समिधा में धी डालन की विधि अतलाते है । 
समिधारि दुबस्यत धृतेरबोधयतातिथिम । 
आस्मिन्‌ हृव्या जुद्दोतत ॥ ( यज्ु० १२।३० ) 
अर्थांत्‌ समिधा से अग्नि प्रदीप्त करो, घ॒तादि से उसे प्रज्यलित करो और उस प्रदीष्त 
हुए, अग्नि में हवन करो । इसके आगे यह बतलांत हैं कि हवन किये गये पदार्थ किप्त प्रकार 
वायु की मलिनता को दूर करते हैं | 
त॑ं त्वा समिद्धिरक्षिरों घ्तेन बधयामसि । 
बृहच्छोचा यविष्ठय ( थजु० ३॥३ ) 
है अंगारा | बढ़ी हुईं अम्नमिआ | तुम सच्च पदार्थों को ( विष्चय ) छेदन-मेदन करके 
( ब॒_्तू-शोच: ) महान्‌ शुद्धि करनेवाल हो । इसीलिए समिधाओं ओर घत स हम नुम्हें बढ़ाते 
हैं। इन मन्त्रों में अभि को जलाने; प्रदीप्त करने और उसके द्वारा पदार्थों के छेदन-भेदन की 
क्रिया को बतलाकर अब्र यह बतछाते हैं कि यह अप्रि वायु को हुत पदायथे देता है। ऋग्वेद 
में लिखा हैं कि--- 
आत्मा देवानां भुवनस्य गर्भा यथा वश चरति देव एपः | 
घोषा इद्स्य खऋण्विरे न रूप तसमे वाताय हत्रिषा विधेम ॥ 
( $%० १०।१६८।३ ) 
अर्थात्‌ देवताओं का आत्मा और भझुवन का गर्भ यह वायु अपनी इच्छा से चलता है। 
यद्यपि इसका शब्द ही सुनाई पड़ता है, रूप देखने को नहीं मिलता, तथापि इम उसके लिए 
इृविष देते हैं । । 
देवा गातुविदो गातुं बित्त्वा गातुमित । 
मनससपत द्म देव यश्ष* स्वाहा बाते घाः॥ (थजु० ८।२१ ) 
अर्थात्‌ है हमारे मन के पति | इस यशको सुहुत बनाकार हुत द्रव्यी की वायु पर स्थापित 
करो और मार्ग की खोज छगानेवाने छुत द्वव्यों से कहो कि वे अपने मार्ग से जायें | इस 
मंत्र में यश के हुत पदार्थों को वायु में जाने देने का उपदेश किया गया है। इसके आगे. 
यज्ञ में किन किन पदार्थों की आदुर्तियाँ देनी चाहिए, वह बतलाते ईं-- 


बेदमन्त्रों के उपदेश | (६६५ ) 


धानावन्त करम्भिणमपूपवन्तमूक्थिनम्‌ इन्द्र । 
' प्रातजुषस्थ नः.. ( ऋग्वेद ३,५२१ ) 
अर्थात्‌ हमारे घनवाले, दिदूधवाले, मालपुएबवाॉल और स्तोत्रवाले ढेरों को है इंद्र | 
प्रात:काल के समय सेवन कीजिए.-| 


पृषण्वते ते चकृमा करम्भं हरियते हयेदबाय घानाः । 
अपूपमद्धि सगणों मरुद्धिः सोम पिब बृत्रह्मा शुर विद्वान ॥ 
( ऋ० ३।॥९२|७ ) 
अर्थात्‌ हे वृत्र के मारनेवाले विद्वान्‌ शूर | तेरी पोषण करनेवाली किरणों के लिए. हमने 
जे। दिया है, उस दूध, दधि, धान ओर मालपुवा आदि को ख्रा तथा मतों के साथ सोम को 
पी । इसके आगे हवन किए हुएए पदार्थों के विषय में वेद उपदेश करते ह कि जो धन यश में 
लगाया जाता है, वही सुकृत होता है। क्‍्योंकि--- 


न ता नशन्ति न दभाति तस्करो नासामामित्रो व्यथिरा दध्षेति । 
देवांश्य यामियेजते ददाति च ज्योगित्तामिः सचते गोपतिः सह ॥ (श६० ६।२८।३) 


अर्थात्‌ जो देवों को दिया जाता है ओर जिससे यश्ञ किया जाता है, उसका न नाश 
होता है, न उसे चोर चुरा सकते हैं, न उसका कोई श्र होता है और न उस पर कोई 
आफ़त डाल सकता है। उसके द्वारा यनममान सदैब ही गोपति के साथ रहता है, अर्थात्‌ 
वह घनवान घना रहता है| सत्य है, ऐसे सार्वजनिक पुण्यकाये में घन ख्चे करने से ही 
घन का सदुपयोग कहा जा सकता है। घन के सदुपयोग से अधिक धन की बृद्धि होती है, 
इसमें सन्देह नहीं | इस प्रकार से यज्ञों के द्वारा सावेजनिक बीमारियों से रक्षा पाने की 
युक्ति बतलाकर अन्न प्राकृतिक उत्पातों से रक्षा प्राप्त करने का जो उपाय वेदों ने बतलाया 
है, उसका यर्णन करते हैं। 


वैद्यम ओर यज्ञों के द्वारा व्यक्तिगत व्याधि ओर समाजगत चेपी रोगों की रक्षा हो सकती 
है, परन्तु इनके द्वारा प्राकृतिक विष्ठत्रों से--भूकम्प, ज्वाल्यप्रपात, अतिशृष्टि, अनाइृष्टि, 
पाला, पत्थर और वद्रपात आदि से-रक्षा नहीं हो सकती | इन उत्पातों से रक्षा करनेवाल्य 
परमात्मा ही है। इसलिए ऐसे खमयें में परमात्मा की प्रार्थना करने का ही वेद में उपदेश 
है । यहाँ हम ऐसी प्राथना्भों के कुछ नमूने लिखते हैं, जो हस प्रकार है--- 


मधु बाता ऋतायते मधु क्षरन्ति सिन्‍्धवः । माध्वीनेः सन्त्वोषधीः ॥२७॥ 
मधु नक्तमुतोषसों मधुमत्पाथिं रजः | मधु द्योरस्तु नः पिता ॥२८॥ 
मधुमान्नो बनस्पतिमेधुमोर अस्तु सूयेः । 

माध्वीगोबो भवन्तु नः ॥२९॥ ( यजुर्वेद १३२७-२९ ) 


अर्थात्‌ हे परमात्मन्‌ ! संसार में वायु मधुर होकर बहे, नदियों मधुर होकर बहें, ओषधियों 
मधुर होकर उगे। रात मधुर हो, प्रभात मधुर हो, प्रृथिवी मधुर हो और इमारा यो पिता 
मधुर हो । वनस्पतियाँ मधुर हों, सूर्य मधुर हो और गोर्वे मधुर हों । इसके आगे फिर प्रार्थना 
है कि-* 

८४ 


(६६६) वैदिक सम्पत्ति । 


यतो-यतः समीहसे ततो नो अभय कुरु । 
थे नः कुरु प्रजाभ्योडभय नः पशुभ्यः ॥ ( यजु० ३६२२ ) 
अर्थाव्‌ जहाँ जहाँ हमारे लिए जैसी परिस्थिति उत्पन्न हो, वहाँ वहाँ इमें हर प्रकार से 
अभय कौरिये तथा प्रजा और पद्मुओं की ओर से भी इसमें सुखी और अभय कीजिये | 


अभय नः करटन्तरिक्षमभयं द्यानाप्र्थिवी उभे इमे। 

अभय परचद्भय पुरस्तादुत्तराद्धरादभर्य नो अस्तु ॥५॥ 

अभय. मिन्रादभयमित्रादभय ज्ञातादभय पुरो यः । 

अभये नक्तमभय दिवा नः सवा आशा मम मित्र भवन्तु ॥६॥ 

( अथवे० १९॥१५।५-६ ) 
अर्थात्‌ हमें अन्तरिक्ष अभय करे, द्रावा तथा प्रथिवी हमें अभय करें और नीचे-ऊपर तथा 

आगेनपीछे से भी इमें अभय प्राप्त हो । मित्र से भमय हों, अमिन्र से अभय हो। जाने हुए 
से अभय हो और अशात से अभय हो । रात से अभय हो ओर दिन से अभय हो। अभि 
हमारी समस्त आशाएँ वा दिशाएँ अभय हों । इसके आगे खतार की समस्त जड शक्तिये। 
के कल्याणकारी और शांत होने की अभिलाषा की गई है ओर परमात्मा से प्राथना की गई 
हैं कि--- 

शाझो मित्र; ४ वरुण: शाज्नों भवत्वयेसा । 

शन्न5इन्‍्द्रों बृहर्पतिः शन्नो विष्णुरुरुकमः ॥९॥ 

शज्ना बातः पवता< शलन्नस्तपतु सूये: । 

शन्‍्न; कनिकरद्देवः पजेन्यो अभि ब्षतु ॥१०॥ 

अद्यनि श॑ भवन्तु नः श रात्रीः प्रतिधीयताम्‌ । 

शन्न इन्द्राम्नी भवतामवोधिः शन्‍्न इन्द्रावरुणा रातहव्या ; 

शनन्‍्न इंद्रापूषणा बाजसातों शाभिन्द्रासोमा सुविताम शं यो: ॥११॥ 

शनन्‍्नो देवारभीष्टय आपो भवन्तु पीतये | शे योरभि ज्वेतु नः ॥१२॥ 

स्थोना पृथिवि नो भवानृक्षरा निवेशनी | यच्छा नः श्म सम्रथाः ॥१३॥ 

आपो द्वि ष्ठा मयोभुवस्ता न ऊर्ज दधातन । मद्दे रणाय चक्ष्ष ॥१४॥ 

दयोः शान्तिरन्तरिक्षर शांतिः पृथिवा शांतिरापः शांयिरोषधयः शांतिः । 

वनस्पतयः शांतिविंदवे देवाः शांतित्रह् शांति सब* शांति: 

शांतिरेव शांतिः सा मा शांतिरोधि ॥१७॥ ( यजुवेंद अध्याय ३६ ) 

अर्थात्‌ मित्र, वरुण, अग्रेमा, इन्द्र, बृहस्पति, विष्णु और उरुक्रम आदि देवता इमारां 

कल्वाण करें | बायु की चाल कल्याणदायक' हो, सूथे का ताप कल्याणदायक हो, और शब्द 
करते हुए पजेन्यदेव की वधों भी कस्याणकारी हो। दिन कल्याणकारी हो, रात्रि कल्याण- 
कारिणी हो ओर इन्द्र, अमि तथा वरुण आदि देवता भी कल्याणकारी हों। पीने का जल 
कल्याणकारी हो ओर वर्षा का जल भी कल्याणकारी हो | प्‌्रथियी हमारे लिए कंटकरहित 
ओर उत्तम बसने योग्य हों । पानी इमारे लिये सुखकारी हो, उसे इम बल के लिए 
चारण करें आर प्राअतिक युद्धों में हमारी विजय हो। द्योलोक शांत हा, अन्तरिक्ष शान्त 


बदमन्त्रों के उपदेश । (६६७ ) 


हो, पइथिवी शान्‍्त हो, जल शांत हो, औषधियँ शांत हों, वनस्पतियाँ शांत हों, 
संसार को समस्त शक्तियों शांत हों, शान शांत हो, सब कुछ शांत हो, शांति भी शांत 
हो ओर वह शांत शांति यावजीवन बनी रेहे | इस प्रकार से जिस त्तमय समस्त जनसमूह 
की सम्मिलित इच्छाशक्ति के द्वारा प्राथनापूर्वक प्रेरणा होती है, उस समय इंश्वर की 
इच्छा से बड़ी बड़ी प्राकृतिक शक्तियों में भी असर हो जाता है ओर विप्न शांत हो 
जाते हैं ८ । 

यहाँ तक वैयक्तिक व्याधि, सामाजिक व्याधि और प्राकृतिक उत्पातें। से रक्षा प्राप्त 
करने का उपाय बतलढाकर अब वेद मनुष्यें। द्वारा उत्पन्न किए गए विह्ढओं से रक्षा प्राप्त 
करने का उपाय बतलाते है । मनुष्यें। द्वारा नो उत्पात होते हैं, उनके दो विभाग ह। पहिला 
डत्पात सामाजिक है| यह ईर्षा, दवेष, आलस्य, मूखता और विलाधिता से उत्पन्न होता है ओर 
नाना प्रकार के पाप कराता हैं| दूसरा बाह्य छात्रुओं के द्वार उत्पन्न होता है, जो नप्ना 
प्रकार के कष्ट देता ६। वर्दी में इन दोनों से बचने के लिये राज्यव्यवस्था का उत्तम उपंदश 
किया गया हैं। 

गज्यव्यवस्था का उद्देश्य समाज की रक्षा करना है। रक्षित समाज ही उन्नत ओर आदश 
रूप होता है । समाज की रक्षा भीतरी ओर बाहरी दो प्रकार की है। भीतरी रक्षा समाज 
के दुष्टे। से की जाती है ओर बाहरी रक्षा बाहर के शत्रओं से | जिस समान की इस प्रकार 
रक्षा होती है, वह बड़ा द्वी दिव्य होता ६। वेद भें ऐसे दिव्य समाज की कामना का वर्णन 
इस प्रकार हैं-- 


आ मअह्यन त्राक्षणो ब्रद्मवचेसी जायतामा राष्ट्र 

राजस्यः शूर इषव्यो5तिव्याथी मद्दारथों जायतां 

दोग्धी घेनुर्वोढानडबानाशुः सप्तिः पुराधियणा 

जिष्णू रथेष्ठाः सभयो युवास्य यजमानत्य वरो जायतां 

निकामे-निकांम नः पजेन्यों वषेतु फदवंत्यो 

न ओषधयः पच्यंतां योगक्षेमो नः कल्पताम्‌ ॥ ( यजु० २२।२२ ) 
अथातू--- ॥ 
है जगदीश दयातु ब्रक्ष प्रभु ! सुनिये विनय हमारी । 
हों ब्राह्मण उत्पन्न देश में घर्मकर्मब्रतधारी ॥ 
अन्विय हों रणधीर मद्दारथ धनुर्वेद अधिकारी । 
घेजु दूधवाली हों सुंदर वृषभ तुंग बढधारी ॥ 


» य प्राकृतिक विश्ठव जीबों के सामुदायिक पापी के कारण अज्ञात शक्तियों के द्वारा 
उत्पन्न होते ६, इसलिए सिवा परमात्मा की प्राथेना के इनसे बचने का और कोई उपाय 
नही है। प्राथना का मतलब डपाय और ड्योग्र है, किन्तु यहाँ प्रार्थना ही उपाय ओर उद्योग 
है। क्योंकि सामूहिक प्राथना का-जन समूह की सम्मिलित इच्छाशक्ति का-भी बड़ा 
असर द्ोता है। 


(६६८ ) बैदिफ सम्पात्ति । 


हों तुरंग गतिचपछ अन्ना हों स्वरूपगुणवाली | 
विजयी रथी पुत्र जनपद के रत्न तेजबशाली ॥ 
जब द्वी जब जग करे कामना जलूघर जल बरसावें । 
फलें पकें बहु सुखद वनस्पति योगश्रेम सच पादें ॥ पूण 
परन्तु ये बाते तभी हो सकती है, जब्र शासन अच्छे राजतन्त्र के द्वारा हो | अच्छा राजतन्त्र 
तभी हो सकता है, जब्र राजा प्रजाद्वारा मनोनीत हो। प्रजा के द्वारा ऐसे राजा को चुनने 
के लिए. उपदेश करते है क्ि--- 
आ त्वाद्यापमन्तरेधि भ्रवार्तिष्ठाविचाचलिः । 
विशस्त्वा सबो वाब्छंतु मा त्वद्राष्टमाधे अ्रशव्‌ ॥१॥ 
इहैवेधि माप चध्योष्ठा: पर्वतेवाचाचालिः । 
इन्द्र इजेह धत्रस्तिप्ठेद राष्ट्रमु धारयः ॥१॥ ( ऋग्वेद १०|१७३ ) 
अर्थाद्‌ हे महापुरुष | हम तुझको लाये है, इसलिए, अन्दर आ और चश्चल न द्वोकर स्थिर 
रह, जिसस तुझे समस्त प्रजा चाहती रहे और तुझपे राष्ट का कभी पतन न हो । यहाँ आकर 
पर्वत के समान स्थिर होकर ठहर जा और इन्द्र के समान स्थिर होकर'राष्ट्‌ को घरणे कर, 
जिसमे कभी राष्टू का पतन न हो | इन मन्हत्रों में प्रजा के द्वारा राजा के मनोनीत करने 
की आज्ञा है| आगे वेद उपदेश करते हूँ कि किस प्रकार के पुरुष को राजा बनाता चाद़िये | 
अथवंबेद में लिखा है कि-- 
भूतो भूतेषु पय आ दधाति स भूतानामधिपतिवेभूव । 
तस्थ मृत्युरचरति राजयूय स राजा राज्यमनु मनन्‍्यतामिद्म्‌ ॥ 
( अथवे० ४।८।१ ) 
अर्थाद्‌ वही सन्न प्राणियों का अधिएति होने योग्य है, जो समस्त संसार का दुग्धाधि 
अन्नों से अच्छी तरह पोषण करता है | उंसकी मृत्यु राजसूय को प्राप्त होती है, इसलिए 
वही राजा होकर इस राज्य को अज्ञीकार करे | इस मंत्र में बतलाया गया ६ कि जो 
महापुरुष प्रजापालन के लिए अपने जीवन का उत्सगे करने को तत्पर हो, वह्दी राजा होने 
योग्य है । ऐसे राजा को पाकर प्रजा कों चाहिये कि वह उसे खूब बलवान्‌ बनावे | इस 
विषय में वेद उपदेश करते हैं कि--- 
इममिन्द्र वधय क्षत्रिय म इमं विशामेकबृर्ष ऋुणु त्वमु । 
निरमित्रानदणुद्वस्य सर्वास्तान्‌ रन्धयास्मा अद्दमुत्तरेषु ॥ ( अथर्व० ४।२२।१ ) 
अर्थात्‌ हे इन्द्र | तू इमारे इस क्षत्रिय को बलवान बना, इसी एक को सब प्रज्ञाओं का 
नेता कर, इसके शत्रुओं को दूर कर और उनका सदेव नाश किया कर । इस मंत्र के द्वारा 
वेदों ने प्रभा की ओर से राजा को बलवान्‌ बनाने की आज्ञा दी है। अन्न अगले मंत्र में 
प्रजा को आश्वासन देने के लिए. राजा को आज्ञा दी गई है | राजा कहता है कि-- 
प्रति क्षत्रे प्रति तिष्ठामि राष्टे प्रद्मग्वेशु श्रति तिष्ठामि गोषु । 
प्रत्यक्गेयु प्रति विष्ठाम्यात्मन्‌ प्रति प्राणेषु प्रति विष्ठामि 
पुष्टे प्रति द्यावाप्थिव्योः प्रति तिष्ठामरि यज्ञ ॥ ( यजुवेंद २०१० ) 


बेद्मन्त्रों के उपदेश । (६६९ ) 


अथात्‌ में क्षत्र में, राष्ट्र में, धोड़ों में, गोवों में, अद्डों में, चितों में, प्रा्णों में, पुष्टि में, 

थे में पथिवी में और यज्ञ में प्रतिड्ावाला होऊँ | इस मंत्र में राजा ने अतछा दिया है कि 
में एस काम करूँगा, जिससे मेरी सर्वत्र प्रतिष्ठा है । अब अगले मंत्रों में बतलाया जाता है 
कि राज्य का उत्तम काम चलाने के लिए राजपुरुषों और राजपुरुषों की सभाओं की 
आयोजना होनी चाहिये । अथवंवेद में लिखा है कि--- 

सभा च मा समितिदचावतां प्रजापतेदुद्दितरी संबिदान । 

येना संगच्छा उप मा स शिक्षाश्वरु बदानि पितरः संगतेषु ॥ 

( अथवे० ७।१२॥१ ) 

विद्य ते सभे नाम नरिष्टा नाम था असि | 

ये ते के च सभासदस्ते मे सनन्‍्तु सबाचसः ॥ अथर्व० ७ १२२ ) 

यद्‌ राजानो विभजन्त इष्टापूतेस्य पोड्श यमस्यामी सभासदः । 

अविस्तस्मात्प मुंचति दत्तः शितिपात्‌ खधा ॥१॥ 

मर्बान्‌ कामान्‌ पूरयत्याभवन्‌ प्रभवन्‌ भवन । 

आकृतिप्रोडबिदृत्तः शतिपान्नोप दस्यति ॥२॥ ( अथर्व० ३।२९।१-२ ) 


अर्थात्‌ राजा की सभा और समितिरूपी दो लड़ाकैयों मेरी रक्षा करें | ये दोनों आपक्ष में 
मेल रखनेवाली हों, जिससे में जिस सभासद के साथ मिहूँ , वह मुझे शान देवे, अतः हे 
सभासदों | आप लोग संगतें। और सभाओं में ठीक ठीक बोलछिए | है सभा | हम तेरा नाम 
जानते हैं, अतः जो तेरे सभासद हैं, वे मेरे साथ सत्य बचन बोलनेवाले हाँ | राष्टपति के 
जो बड़े बड़े राजे ( प्रान्तिक सरकार ) सभाखद हैं, वे इष्टापू्त का सोलहवों भाग केन्द्रिय 
सरकार को बट देते हैं। वह बॉँदा हुआ घन उनका रक्षक होता है, उन्हें हानि ते बचाता 
है ओर भात्मनिर्णय के लिए. बल देता है |यह दिया हुआ कर रक्षक बनकर हानियों से 
बनाता है और सह्डल्पों को पूर्ण करता हुआ सब्न कामनाओं को विजयी, प्रभावशाली और 
षृद्वेयुक्त करके पूर्ण करता है। इन मंत्रों में राब॒इभा और सभासरदों का कर्तव्य वर्णन 
करके अब अगले मंत्रों में बेद आज्ञा देते ई कि राष्द को चाहिये कि वह सबधे पहिले 
अपने अन्तगंत घुसे हुए, दुष्ट मनुष्यों को ढूँढे, जाने ओर उनको न्यायद्वारा दण्ड से शिक्षा दे । 
ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
वि जानीह्यायोन्ये च दस्यवो वर्हिष्मते रन्‍्धया शासदब्रतान्‌ । 
शाकी भव यजमानस्य चोदिता बिश्वेत्ता ते सघमादेषु चाकन ॥ 
६ ऋ० १॥५१।८ ) 
वर्धीदि दस्युं धनिन घनेनें एकरचरबन्नपशाकेमिरिन्द्र । 
* धनोरधि विषुणक्ते व्यायश्नयज्यानः सनकाः प्रेतिमीयु: ॥ ( ऋ० १॥३३।४ ) 
इमे तुरं मरुतो रामयन्तीमे सह! सहस आनमन्ति । 
इसमे शंसं बनुष्यतो नि पा|्ति गुरु द्वेषो अनरुषे दधन्ति ( ऋ० ७।५६।११९ ) 
अन्यत्रतमसानुषयज्वानमदेवयुमु । 
अब स्वः सखा दुधुवीत पर्बत सुध्नाय दस्युं पवेतः ॥ ( ऋ० ८।७०।११ ) 


( ६७० ) घेदिक सम्पातति | 


ताबिददुःश मत्ये दुर्विद्वांस रक्षस्थिनम्‌ । 
आभोग हन्मना हतभुदर्थि हन्मना दृतम्‌ ॥ ( ऋ० ७।९४।१२ ) 
अथांत्‌ है राजन्‌ ! आप उत्तम ग़ुगवाले आर्यों को जानो ओर धर्म की रक्षा के सिए 
अम्नती दस्युओं ( डाकुओं ) को शासित करो और मारो, जिससे आपके राज्य में धर्म के 
काये न बिगड़े | है रानन्‌ | आप एक ही झपट से घनुष्य बाण के द्वारा ठग और यज्ञ 
न करनेबाले धनी दुष्ठों को मार डा | जो गुरु से द्वेष करनेवाले हैं ओर इवा की मौंति 
जल्दी से साहम के साथ बड़ को दिखलाते हैं तथा लोगों के सामने व्यर्थ की बड़ाई हँकते 
ई और जो नास्तिक है, पश्युश्वभाववाले ६ और यज्ञ न करनेवाले $, उनको पहाड़ों में केद 
कर दीजिए | जो बुरा भाषण करनेवाले हैं, जा दुष्ट शान धारण करनेवाले हैं, जो अपने रमण 
( भोग ) के लिए दूतरों का क्षय करनेवाले हैं ओर जो सब प्रकार से अपने ही भोगों की फ़िक्र 
में रहनेवाले दुए दुर्जन है, उसका विचार करके अवश्य इनन कीजिए. | इस प्रकार से इन 
मंत्रों में आयों ओर दस्युओं अर्थात्‌ भरे और बुरे को जानकर दुर्शे को विचारपूर्वक 
शासित करने का उपदेश है । इसी तरह दुष्ट स्वभाववाके अन्य दुराचारियों को भी दण्ड देने 
का उपदेश इस प्रकार दिया गया है--- 
यदि स्री यदि वा पुमान कृत्यां चकार पाप्मने । 
तामु तस्मे नयामस्यहवमिवाइवामिधान्या ॥ ( अथवे० ५११४।६ ) 
अथान चाह क्री हो या पुरुष हो, जिसने पाप का इत्य किया हो, उसको पश्ञु की तरह 
बॉधकर वैसे ही ले जाना चाहिये, जैसे घोड़ा बागों से खींचा जाता है। 
यरत ऊरू विदरत्यन्तरा दरपती शये । 
योनिं यो अन्तरारेल्हि तमितों नाशयामसि ॥१४॥ 
यर्त्वा अता पतिभूत्ता जारो भूत्वा निपद्मते | 
प्रजां यस्ते जिघांसति तमिते नाशयामसि ॥१५॥ 
यरत्वा खप्नेन तमसा मोहयित्वा निपयते । 
प्रजां यस्ते जिधांसति तमितों नाशयामसि ॥१६॥ 
( अथवे० २०।९६|१४-१६ ) 
य आम मांसमदन्ति पोरुषेयं च ये क्रविः । ु 
गर्भान्खादुन्ति केशवास्तानितो नाशयामसि ॥ ( अथवे० ८।६॥२३ ) 
अर्थात्‌ दंपति के बीच सो कर जो तेरी जंघाओं का फैलाता है ओर जो तेरी योनि को 
भीतर से खींचता है, उसका हम नाश करते हैं। जो कोई भाई व्यभिचारी बनकर अथवा 
पति बनकर तेरे पास आ जाबे ओर तेरी संतान को मारना चाहे, उसका इम नाश करते 
हैं। जो कोई सोते हुए नशा खिलाकर अंघरे में तेरे पास आ जाबे और तेरी संतान को 
मारना चाहे, उतका हम नाश करते है। जो कच्च अथात्‌ ज़िन्दा पश्चाओं के मांध को, जे 
मनुष्यों के मां को और जो गर्भोा (अडों) को खाते हैं, उनका इम नाश करते हैं। इस प्रकार 
शासन के द्वारा पहिले समाज का संशोधन करके भके आदमियों को दुर्डा के पीडन से 
ब्रचाना चाहिए। किन्तु स्मरण रखना चाहिये #ि दुष्टों का सुधार केबल कठोर शासन से 
ही नई हो जाता | इम्रलिए राज्य में शान, विद्या, सम्यता, कदाचार और आ।स्तिकता का 


घेदमन्त्रों के उपदेश | (६७१ ) 


भी प्रचार करना आवश्यक है। यह काम ब्राह्मणों से दी हो सकता हैं, अत: राजा को चाहिये 
कि यह ब्राह्गों, विद्वानों और सदाचारी पुरुषों का आदर बढावे | इस विपय में वेद उयदेश 
करते हैं कि--- 

ब्राक्षण एवं पतिन राजन्यो३ न वेदयः 

तत्‌ सूथः प्रत्न॒वन्नीते पठझचभ्यों सानवंभ्यः ॥९॥ 

पुनव देवा अददुः पुनमनुष्या अददुः । 

राजान: सत्य गृह्माना तह्मजाया पुनदंदु) ॥१०॥ 

पुनदाय बहाजायां कृत्वा देवेनिकिटित्रिषम्‌ । 

ऊज पृथिव्या भक्त्वोरुगायमुपासते ॥११॥ 

नास्य जाया दातबाद्दी कस्याणी तल्पमा शये। 

यरिमन्‌ राष्ट्रे निरुष्यते ब्रह्म जाया चित्त्या ॥१२॥ 

न विकण : पथुशिरास्तास्मन्‌ बेश्मनि जायते । यस्मिन्‌ राष्ट्रे० ॥१३॥ 

नास्यक्षत्ता निष्कग्रीवः सूनानामंत्यग्रत:। यम्मिन्‌ राष्ट ० ॥१४॥ 

नास्य इवेतः कृष्णकर्णा धुरि युक्तो महीयते । यर्मिन्‌ राष्ट्रे० ॥१५॥ 

नास्य क्षेत्रे पुषकरिणी नाण्डीक॑ जायते विषम्‌। यस्मित्‌ राष्ट्रे० ॥१६॥ 

नास्मे प्रश्न वि दुद्दन्ति यडस्या दोहमुपासते | यस्मिन्‌ राष्टू० ॥१७॥ 

नासय धनुः कल्याणी नाड्वान्त्सहते घुरम्‌ । 

विजानियेन्न आक्षणो रात्रि बस॒ति पापया ॥१८॥ (अथर्व० ५११७।९-१८) 


अर्थात्‌ मनुष्यसमाज का क्षण ही अधिपति है, क्षत्रिय ओर वेश्य नहीं। जिस तरह 
सूर पाँचें ग्रहों को आशा करता हुआ चलाता है, डसी तरह विद्यात्र७छ से सबको ब्राह्मण 
ही चलाता है। इस बिद्या को देवताओं ने पहिले ब्राह्मणों को दिया, ब्राह्मणों ने क्षत्रिवों को 
ओर क्षत्रियों ने दूसरों को दिया | इस प्रकार से विद्या को सब्र बेंटिकर ही मनुष्य बल 
और कीर्ति को प्राप्त होते हैं | जिस राष्ट में विद्या का प्रचार रोका जाता है, वहाँ वह सेकड़ों 
घाराओं से बहकर और कल्याणकारी होकर प्रतिष्ठित नहीं होती | गिस राष्ट्र भे विद्या का 
प्रचार रोका जाता है, वहाँ बहुअुत और बड़े दिमाग का कोई मनुष्य पैदा नहीं होता । जिसके 
राज्य में विद्या का प्रचार बन्द है, ऐसे राजा का अलंकृत नोकर भी ऐश्वयवाले पुरुषों के 
सम्मुख नहीं जा सकता | जिस राष्ट में विद्या का प्रकाश रोका जाता है, वहाँ श्यामकर्ण 
घाड़ा भी रथ में जुड़कर बढ़'ई नहीं प्रात कर सकता | जहाँ विद्या का प्रचार नहीं होता 
वहाँ न खेतों में पुष्कीरणी होती है ओर न प्रृभिवी में कुछ पेदा ही होता है | प्रथिवी की 
उपञ्ञ खानेवाले वे किसान जिनभे विद्या का छेश नहीं है, भूमि म अधिक अन्न नहीं पदा 
कर सकते । जहाँ ब्राह्मण राधि को भूखा सोता है, बहाँन गौओं के दूध होता है और न 
बैल गाड़ी खींच सकते ई | अर्थात्‌ जहों ब्रान्‍्मण ओर विद्या का निरादर होता हे, वह हर 
प्रकार से सर्वनाश हो जाता है। 


मषेब त्ता नधततों या भूमिध्येधूनुत । 
प्रजा दिंसित्वा जाझणीससंभवठय पराभवन्‌ ॥११॥ ( अथवे० ५१९११ 


(६७२) *. वैदिक सम्पत्ति | 
अरथांत्‌ सौ में निन्‍्यानवे देशों के राजाओं का पराभव हुआ है, जिख्दोंने श्ानियों को 
सताया है | इप विषय में अथवबेद १२|५।७-११ में लिखा है कि--- 


ओजश्य तजरच सहरय बल च याक्‌ चेन्द्रिय च श्रीरहच घर्म३च ॥ज, 

ब्रह्म च॒ क्षत्रं च रैष्टं च विशर्च त्विषिश्व यशहच बचदच द्राविण च ॥८॥ 
आयुरच रूप च नाम च कीर्तिश्व प्राणाइचापानरच चछ्तुइच श्रोत्र च ॥९॥ 
पयश्च रसइचाजन्न चानादं चत च सत्य चष्ट च पूत च प्रजा च पशबश्ध ॥१०॥ 
तानि सवण्यप क्रामन्ति ब्रद्मगवीसाद दानस्य जिनतो आक्मण क्षत्रियस्थ ॥११॥ 


अर्थात्‌ ओज, तेज, तहनशक्ति, बल, वाणी, इन्द्रिया, भी, धम, ब्राह्मण, राष्ट , प्रजा, कान्ति, 
यश, वचस्व. घन, आयु, रूप, नाम, कीति, प्राण, अपान, चक्षु, श्रोत्र, दूध, रस, अन्न, 
यब, सत्य, ऋत ( नीति ) यज्न, वापी, कूर, तड़ाग, वाटिकादि, प्रजा ओर पश्च आदि समस्त 
पदार्थ उस राजा के नष्ट हा जात हैं, जो ब्राक्षणों को खताता है ओर विद्या को छीन लेता 
है अथांतू पढ़ना पढ़ाना बंद कर देता है। इस प्रकार विद्या की अबहेलना और शानियों 
के तिरस्कार का दुष्ट फल अतलाकर ब्राह्मणों की उपयोगिता का वणन करते हुए बेद उपदेश 
करते हैं कि--- 
तीक्ष्णपवो ब्राह्षणा देतिमंतो यामस्यन्ति शरव्यां३ न सा स्ृषा । 
अनुद्दाय तपसा मन्युना चोत दूरादब भिंदन्त्यनेमू ॥ ( अथर्व० ५।१८।९ ) 
अथांत्‌ जिनके बाण ठीख हैँ ओर जो हथियार धारण करते है, ऐसे ब्ाक्मणों के फेंके &ए 
झानशत्त्र व्यथ नहीं जाते । वे तेनस्‍्वी बल के साथ तपकर हछात्रु का पीछा करतें है ओर 
निश्चय ही दूर से उसका भेदन कर देते हैं। इसीलिए वेद उपदेश करते है कि--- 
यत्र ब्रह्म च क्षत्र च सम्यज्यी चरतः सह । 
तंल्लोक॑ पुण्य प्रशेष यत्र देवा: सहाभिना ॥ ( यजु० २०।२५ ) 
अथांत्‌ जहाँ ब्रह्मबरल ओर क्षत्रन्‍्ठ साथ साथ अच्छी तरह प्रीतियुक्त होकर व्यवहार में 
लाये जाते हैं ओर जहाँ देवता अभ्नि के साथ रहते हैं, वही देश: पुण्यछोक होता है | कहने 
का मतलब यह कि जहाँ केवल शासन ही होता है, वहाँ उत्तम मनुष्य नहीं होते। प्रत्युत 
नहीं शासन और शिक्षा दोना होतें हैं, वहीं समाज पुण्यमय होता हैं। इसीलिए वेद 
कहते हैं कि-- 
इद में श्रह्म क्षत्र चोभ थियमशनुताम्‌ । 
मयि दवा दधतु श्रियमुत्तमां तस्ये ते स्वाहा ( यजु० ३२।१६ ) 
अथांत्‌ य मेरे बगल आर क्षत्रत॒ल दोनों श्रेय को प्रास हों। जिस तरह देवता मुझको 
शोभा ओर लक्ष्मी से विभूषित करें, उसी तरह तुझे ओआक्षण को भी सुशोमित करें । यहाँ तक 
समाज की भीतरी दु्नलताओं से जो कष्ट होते हैं, उनकी दूर करने के उपायों को बतलाकर अत्र 
वेद उपदेश करते है कि जो बाहर के शत्रु इस आर्यंठमाण को नष्ट करने और उस पर शासन 
करन के लिए आंब, उनके साथ युद्ध किया जाय ओर उनको परात्त किया जाय | इस विषय 
में ऋचेद उपदेश करता है कि--- 


बेदमन्त्रों के उपदेश | ( ६७३ ) 


इत्वाय देवा असुरान्‌ यदायन्देवा | 
देवत्वमाभिरक्षमाणा: (ऋ० १०।१५७।४) 
अथांतू जो तेजस्वी क्षत्रिय देवत्व के विरोधी शत्रुओं ( अछुरो ) को युद्ध में मारकर 
विजयी हते हैं, बही रक्षा पाकर सुख से रहते हैं| क्योंकि ऋग्वेद में लिखा है कि--- 
ये युध्यन्त प्रधने घु श्रासों ये तनूत्यजः | 
ये वा सहलदक्षिणास्तांश्विदवापि गच्छतात्‌ ॥ ( कऋ० १०।१५४।३ ) 
अर्थात्‌ जो झूर वार क्षत्रिय, धर्मरक्षा के लिए युद्ध में सम्मुख लड़कर शरीर का परित्याग 
करते हैं वे अनुत्तम सुखवाले लोकों को प्राप्त होते हैं। इसीलिए वेद में युद्धविजय की बहुत 
ही प्रन्‍छ कामना का उपदेश है। यजुद में लिखा है कि---- 
धन्वना गा धन्वनार्जि जयेम धन्वना रतीब्रा नमदो जयेम । 
धनु शस्बोरपकामम कृणोमि धन्वना सबोः प्रदिशो जयेम ॥ 
( थजु० २९।३९ ) 
अर्थात्‌ हम धनुष से पृथिवी और संग्राम को जीतें और हम घनुष से बड़ी वेगवाली सेना 
को भी जीतें। यह धनुष छात्र की कामना को नष्ट कर देता है, अतः हम धनुष से सब्न 
दिशा विदिशाओं को जीत लें। विजयी योद्धा के लिए लिखा है कि--- 
धनुदस्तादाददानो म्ृतस्य सहद्द क्षत्रेण बच॑ंसा बेन । 
समागृभाय बसु श्वरि पुष्टमवांड़ः त्वमेह्यप जीवछोकम्‌ ॥ 
( अथवं० १८।२।६० ) 
अथांत्‌ है वीर | तू अपने क्षत्रधम, तेज और बल के द्वारा इस संग्राम में मरे हुए शत्रुओं 
के हाथ से धनुष को ओर अन्य पुष्ट करनेवाले बहुत से सामानें को लेकर इन पराजितों के 
सामने से आदर के साथ आ । इसके आगे सेना का वर्णन इस प्रकार है-- 


था: सना अभीत्वरीराव्याघिनीरुगणा उन | 
ये स्तेना ये च्‌ तस्करास्तौस्ते अग्नेडपिद्धाम्यास्ये ॥७७॥ 
द*ष्टाभ्यां मल्म्लिन्‌ जम्भ्येस्तकरँ २5०त | 
हनुभ्या< स्तेनात्‌ भगवरतेंस्त्व खाद छ्ुरछादितान्‌ ॥७८॥ 
ये जनिषु मल्म्लिव स्तेनासस्तस्करा घने | 
ये कक्षेष्पघ।यवस्तास्ते दूधामि जम्भयो: ॥७९॥ 
यो अस्मभ्यमरातीयाद्ययच नो देषते जनः । 
निन्‍्दाद्यो अस्मान थिप्साश्ष सबे त॑ं मस्मसा कुरु ॥८०॥ 
( यजु० ११॥७७-८० ) 


अर्थात्‌ जो सेना सुस्त, बीमार, नाछायक्र ओर चोर है, डसके में जलती हुई ज्वाला 
में डालता हूँ । है अपम्ि | आप उन चोरों ओर मेले कम करनेबाले छोगों को अपनी डाड़ों, 
जबड़ों ओर दंतें| से खा डाले । है अभि | जो नक़त्र लगानेवाले, डाका डालनेवालढे, ठग और 


पापकर्म से जीनेवाले हैं, उन अधर्मों को आप चत्रा डे | है अमि | आप हाश्वुता करनेवाले, 
<4५ ह॒ 


( ६७४ ) बेदिक सम्पत्ति | 


हरघ करनेवाले, निंदा करनेवाले और दम्म दिखानेबाले दु्ठों को भस्म कर डाले। वेद मे 
इम मंत्रों में बतलाया है कि नालायक् सेना को नष्ट कर देना चाहिये और समस्त 
समाज को चाहिये कि वह युद्ध के लिए राजा को उत्तजित कर। उत्तेजना का उपदश 
इन प्रकार हे--- 

तमु त्वा पाथ्यो बृषा समीच दस्युहन्तमम्‌ | 

धन्य रण-रण ॥ ( यजुवेंद -११।३४ ) 

अथांत्‌ दस्यु के मारनेवाने, घन जीतनेवाले ओर अन्न देनेब|ल तुञश्ष॒ राजा को हम प्रदी्त॑ 

कर रण के समय उत्तेज्ञित करें । इस राष्ट्रीय सेना के प्रत्येक थोद्धा को किस प्रकार उत्साहित 
होना चाहिये, उसका उपदेश वेद में इस प्रकार है--- 


अभी शद्मेकमेका अस्मि निष्पाव्य्भी द्वा किमु त्रयः करनिति । 
खले न प्ोन्प्रति हाम्ि भूरि के मा निंदर्ति शत्रतोडनिंद्राः ॥ 
( ऋ० १०|४८ ७ ) 
अर्थात्‌ में हूँ तो अकेला ही पर एक, दो, तीन छात्र भी मर कुछ नहीं कर सक्त | में 
दत्रुआ को इस तरह कुचल ड'लूगा, जेसे खलिटद्दान में अन्न कुचला जाता है । क्योंफि 
जिनका कोई मागेदशक सेनापति ही नहीं है, वे शत्रु मेरी क्या निंदा कर सकते है ! 


कृत्याः संतु कृत्याकृते शपथः दापथीयते । 
सुलो रथ इब बतेतां कृया कृल्याकृत पुनः ॥ ( अथ+० ५।१४।५ ) 
अर्थात्‌ ये शन्नुनाशक सनाएं हिंखाकारी ओर दुवंचन बोलनेवांने शत्रु के लिए हो। ये 

शत्रुनाशक सेनाएँ हिंसाकारियों में इस तरह चक्कर गा, जसे रथ का पहिला चक्कर लगाता 
है। इस मंत्र में बतलाया गया है कि सेनाएँ हिंसकों, दुर्श ओर बदमाशों के दमन के ही 
लिए. हैं, अत: रथ की भाँति वे ऊक्त बदमाशें। के अड्डों आर देशें। में चक्र लगाती रहें । इस 
प्रकार से आवश्यकता पड़ने पर लडनेवाला राजा अपने युद्धापरणों को मिट्टी के घरों मेन 
रक्‍्ख । इसके लिए वह अच्छे पक्के मकान बनावे | वेद उपदेश करत हई कि--- 


मो थु वरुण झन्मय गृह राजन्र्टं गमम्‌ । 
सृव्या सुक्षत्र खुब्य ॥ . ( कम्बद ७८९१ ) 
अथांत्‌ हे राजन | आप मिट्टी के घरों में निवास न करें, क्योंकि मिट्टी के धरों को वषोकतु 
मिट्टी कर देती है-गिरा देती है। मिट्टी के सादे घरों में तो हम प्रजा को ही रहना चाहिये । 
इस मंत्र के अतिरिक्त वेद में राजा के लिए छोहे के क्रिले बनवांन की आशा है। अथर्ववेद 
में आया है कि-- 
ब्रज कुणुष्य स दि वो रृपाणों वर्मों सीठ्यध्ब॑ बहुला प्रथूनि । 
पुरः छृणुध्यमायसीरधृष्टा मा व: सुस्तोथमसो दंहता तम ॥ 
( अथवे० १९।५८।४ ) 
अर्थाद दे राजन | आप बढ़े बड़े त्रज ( चरागाह ) तैयार करवाइए, बहुत से 
मेंटे मोटे बसे ( कवच ) ठिलवाइबे और अपना पुर बड़े बड़े लोहे के क्िलों से घर दीजिये 


बेदमन्त्रों के उपदेश | (६७५ ) 


जिससे आपके यश का चमचा न ठटपक जाय | उसके हट करने के लिए यही प्रवन्ध कीजिये | 
ये चीजे आपकी रक्षा करेंगी | इस मन्त्र मैं राज्य की इस तैयारी का कारण चमचे की रक्षा 
बतलाया गया है। जिसका यही प्रतलूब है कि राज्य में छिद्र न होने पावे और वोदिक 
सम्यता की रक्षा होती रहे । इसके अतिरिक्त राजा को और क्या कया तैयारी करना चाहिये, 
ऊसका बणन हंस प्रकार है--- 
शिरो में श्रीयेशो मुख त्विषिः केशाइच स्मश्रणि । 
राजा में प्राणो अमृत< सम्राद चक्षुविराद श्रोन्रम्‌ ॥५॥ 
जिद्ा में भद्र बाकु मदहो सनो मन्युः सखराडू भामः 
मोदाः प्रमोदा अडुगुलीरज्लानि मित्र से सद्दः ॥६॥ 
बाहू मे बलमिन्द्रिय हस्तो मे कम बवीयेस । 
आत्मा क्षत्रमुरो मम ॥७॥ 
पष्ठीमें राष्ट्रमुदरमंसी ग्रीवाइच श्राणी । 
ऊरू अरत्नी जानुनी विशो मेडज्ञानि सवतः ॥ ( यजु० २०।५-८ ) 
अथात भरी मेरा शिर है, यथ टी सुख हे रहा र्थेण डार्ट। भूठ दी प्रशाश है, राजा ही 
प्रण है "म्राय ही चक्षु है, विराट ही कान है और यही सत्र अमरता ह। भद्गता ही बिह्ा 
है, कोर्ति ही वाणी है, क्रांध ही मन है, स्वतन्त्रता हीं प्रकाश है, आमोदप्रमोद ही अंगुलियों 
आर अज्ञ है, तथा सहनशीलता ही मित्र है। बल ही वाहु हैं, फन ई। इन्द्रियों हैं, वीय ही 
हाथ ई, क्षत्र ही ददय ओर आत्मा है | राष्ट्र ही पीठ है, प्रजा ह डदर, ग्रीवा, पेर, जंघा, 
घुटना ओर अन्य क्षमस्त अन्ञप्रत्यड़ हैं। 
इन मन्त्रों में राष्ट्र की विशालता का वणन है। पर यह सत्र विशाल राज्यकाय बिना 
घन के नहीं हो सकता, इतलिए वेद कहते हैँ कि राजा प्रजा से थोड़ा थोड़ा छेकर इस 
महाकाये का सम्पादन करे | 
दूर पूर्णन वसति दूर ऊनन द्वीयते । 
मह॒द्‌ यक्ष भुवनस्य मध्ये तस्मे वर्लि राष्ट्श्व॒तों भरान्ति ॥ 
( अथवं० १०८१५ ) 
अथांत्‌ पूर्णों के द्वारा दूर तक आर अधुरों के द्वारा निकट तक भुवन के मध्य में राज्य का 
प्रबन्ध करनेवाला बैठा है | उसके लिए समस्त राष्ट बलि अर्थात्‌ कर अदा करता है| इस 
प्रकार का राष्टीय उपदेश करके अन्त में वेद शिक्षा देते हैं कि खण्डराज्यों में सदेव वेमनस्यजन्य 
उत्पतें का डर बना ही रहता है, इसलिए सबको सावभोम राज्य के अन्दगत हो जाना चाहिए 
अर्थात्‌ सा्वभोम चक्रवर्ती शज्य का प्रयत्न करना चाहिये ! यजुवेद में लिखा है कि--- 
स्व॒राडासि सपतल्वदा सन्नराडस्यभिमातिटद्दा 
जनराडसि रक्षोद्दा सवराडस्यमित्रहा | ( यजु० ५।२४ ) 
अर्थात्‌ स्वराज्य झान्रओं का मारनेवाला है, सत्न-राज्य अभिमानियों का मद मारनेवाला है, 
जनराज्य दुष्टी का मारनेवाला है ओर सर्वेराज्य अमरित्र का मारनेवाला है | इस मन्त्र में बतलाया 
गया है कि सवेराज्य से शन्र नहीं रहते । यहाँ स्पष्ट कह दिया है कि शत्रुओं का सर्वथा नाश 
तो सर्वराज्य अर्थात्‌ सार्वभोमराज्य से द्वी होता है। इसके आगे फिर वेद उपदेश देते हैं क्ि--- 


(६७६ ) बैदिक सम्पत्ति । 


अप्निः प्रियेषु घामसु कामो भूतस्य भव्यस्थ । 
सम्राडेको विराजति | ( यजु० १२११७ ) 
अर्थात्‌ हे अम्रि |! तू भूत, भविष्य ओर प्रियों तथा प्रियथानों में विना किसी परिवर्तन 
के एक समान अकेला एक ही राजाराजेश्वर विराजमान है | इस मंत्र के द्वारा अप्रि की उपमा 
देकर बंद ने बतछा दिया कि समानता की स्थिग्ता तो तभी हो सकती है, जब अभ्रि के 
समान सारी प्रथिवी का एक ही सप्राद हो । इसके आगे वेदें में राजा के लिए आपद्वर्म का 
उपदेश इस प्रकार दिया गया है कि--- 
ऋतस्थ पन्थामनु तिल आगुखयों धर्मा अनु रेत आगुः ॥ 
प्रजानिका जिम्वत्यूजेमेका राष्ट्रेमेका रक्षति देवयूनाम्‌ ॥ 
( अथव० ८।९।१३ ) 
अर्थात्‌ ऋत की तीन विधियोँ चलती आईं ई और तीन मा अनुधर्मा हैं। एक विधि 
प्रजा (समाज) की, एक राष्ट की और एक धर्म को रक्षा करती है। यहाँ ऋत अर्थात्‌ आपदर्म 
की तीनें। शाखाओं का वर्णन किया गया है। आपद्ूम की आवश्यकता धार्मिक, सामाजिक 
ओर राजनैतिक क्षेत्रों में आया ही करती है, इसलिए आवश्यकता पड़ने पर सत्य के जोड़. ऋत 
से भी काम लेना चाहिये | आगे वेद डपदेश करते है कि-+- 
इंद्र प्र गः पुरएतेव परच प्र नो नय प्रतरे वस्यो अच्छ । 
भवा सुषारों अतिपारयो नो भवा सुनीतिरुत वामनीतिः ॥ 
( ऋग्वेद ६ ४७|७ ) 
थांत्‌ है राजा। इमको नेताओं की भाति देखिये ओर शत्रुओं के बल को उल्लंघन 
करनेवाले हमारे घमंत्रल की अच्छी प्रकार परीक्षा कीजिये कि गिससे ह_मारा सब कुछ अच्छी 
प्रकार पार लगने अथवा ब्रिलकुल ही पार लगने लछायक़ हो जाय, इसलिए हमारे पा सुनीति 
और बामनीति दोनें। होना चाहिये । इस मंत्र में स्पष्ट रूप से कह दिया गया है कि यदि सुपार 
हो अर्थात्‌ सरल हो तो सुनीति से-धर्म से-चके नावे, किन्तु यदि अतिपार हो अर्थात्‌ दुर्गम 
हो, तो वामनीति से-आपद्धर्म से-पार हो जावे । इस प्रकार से बेद ने इस राज्यप्रकरण 
के द्वारा समाज को भीतर और बाहरी आफ़ते से रक्षा करने का उपंदेश दिया है। इस 
उपदेश से मनुष्य अपनी ओर अपने समाज की रक्षा कर सकता है, परन्तु स्मरण रखना चाहिये 
कि झुृत्यु से कोई रक्षा नहीं कर सकता | सब्को एक न एक दिन अवश्य मरना पड़ेगा, इसलिए 
मरने के बाद के रहस्य का जब्र तक ठीक ठीक शान न हो ज्यय ओर जन्म तक परलोक की 
जटिल ग्रन्थि सुलझ न जाय तब तक लोक के समस्त सुख और प्रबन्ध निकम्मे हैं। इसलिए, 
अब हम दिखलाना चाहते हैँ कि वेद में परछोकविषय की क्या शिक्षा है । 


वैदिक उपनिषद्‌ । 
सब प्रकार से उन्नत समाज का लक्षण यही है कि वह रादाचारी हो, विद्वान हो, 
उद्योगी हो ओर हर प्रकार से अपनी खुद रक्षा कर लेता हो । ऐसे समाज के लिए लोक की 
कोई अमिलाषा शेष नहीं रह जाती और ऐसी उन्नत दशा में पहुँचकर उस समाज के 


दे 


उन्नतमस्तिष्क मनुष्यों भे परछोकविचार की चरचा उत्पन्न हो जाती है। वे सोचने लगते ६ 


धेदमन्त्रों के डपद श | (६७७ ) 


कि, मृत्यु से बचने का क्या उपाय है और मरने के बाद क्‍या होता है, तथा इस संसार की- 
डत्पति का कारण क्या है | उनके दवदयों में यह प्रश्न बड़े वेग से प्रभाव उत्पन्न करने लगता 
है कि, जड़ और चेतन का भेद क्‍या है ओर इनके मूल कारणों के प्रत्यक्ष करने की युक्ति क्या 
है। विद्वानों ने इसी प्रकार की ।जशाताओं के ऊद्दापोद का नाप्र दर्शन रक्‍्खा है ओर इस 
ऊद्दापोह्द के आन्तिम उत्तरों को ही उपनिषद्‌ कहते हैं । 
इस औपनिषदू शान के दो विभाग हैं। सृष्टि की उत्तत्ति और नाश के कारणों का 
अनुसन्धान करना पहिला विभाग है और उत् कारणों के प्रत्यक्ष कर लेनेवाले साधनों का 
उपग्रोग करना दूखरा विभाग है। और हम इन दोनें विभागें। से सम्बन्ध रखनेवाले वेद- 
न्त्रों को एकन्रित करके दिखलाते हैं कि बेदों ने इन विषयों का हितना विज्ञाक ज्ञान दिया 
है| इस सष्टि को देखकर किसी भी विचारवान्‌ मनुष्य के द्वदय में जो सबंधे पहिले 
भाविक प्रश्न उत्पन्न होता है, उसको वेदों ने इस प्रकार कहां है-- « 
कि स्विद्दने क उ स॑ वृक्ष आस यतो द्यात्राप्थित्री निष्टतक्षुः । 


(ि 


मनीषिणों मनपा प्रच्छतेदु तद्यदृध्यतिष्ठर्‌ भुवनानि धारयन्‌ ॥ 
( क्० १०।८१।४ ) 
अर्थात्‌ कौनसा वह वन है और कौनता वह वृक्ष है, जिसकी छकड़ी से यह 
लेक और प्रथिवीलोक बनाया गया हे | हे बुद्धिवान्‌ छोगो | अपने मन से पूछो कि 
इन भुवनों का धारण करनेबाला और उनका अधिष्ठाता कोन है! इतका उत्तर देते हुए 
बेद उपदेश करते है कि--- 
नासदासीज्नो सदासीत्तदानीं नासीद्रजों नो व्योमा परो यत्त्‌ | 
किमावरीवः कुद्द कस्य शमन्नम्भः किमासी द्रहन गभीरम्‌ ॥१॥ 
न सृत्युरासीदसृतं न ताहि न राज्या अह आसीत्परकेतः । 
आनीदवातं स्वथया तदेक तस्माद्धान्यन्न परः कि चनास ॥२॥ 
त्तम आसीक्तमसा गूहल्लद्टमप्रेडप्रकेत सलिले सवेमा इदम्‌ । 
तुच्छथनाभ्त्रपिहितं यदासीत्तपसस्तन्महिना जायतैकम्‌ ॥३॥ 
( ऋ० १०।१२९।१-३ ) 
अर्थात्‌ यह सूष्ठि पहिले न तो सह््‌ अर्थात्‌ बनी हुई दह्शा में थी, न अपव्‌ अथात्‌ 
अभाव अथवा बझून्य दशा में थी, न रज अर्थात्‌ बनन की आरम्भिक दशा में थी 
ओर न उस समय यह ऊपर का नीला आकाश ही था। उस समय न मृत्यु थी, न जन्म 
था और न रात्रि थी, न दिन था। उस समय तम अर्थात्‌ आरम्म का पूर्वरूप केवल 
अन्धकार था और एक इलचलरहित स्वधा (मेटर, माद्दा, माया, प्रकृति ) कुदर की 
भोति सर्वत्र फेली हुई थी | इन मन्‍्त्रों में- इस सृष्टि के पूवरूप का वणन करके अब वेद 
यह बतलांते हैं कि यह दरष्टि तीन अनादि स्वयम्भू पदार्थों के मेल से बनती है। ऋग्वेद 
में लिखा है कि--- 
दा सुपणो सयुजञा सखाया समान यृक्ष परि षस्वजाते। 
तयोरन्यः पिप्पल खाद्वक्त्यनइनन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ 
( ऋ० १।१६४।२० ) 


(६७८ ) बेदिक सम्पत्ति । 


अर्थात्‌ दो पक्षी एक में मिले हुए. मित्रमात्र से अपने ही समान एक बृश्ष पर जैठे हैं । 
इनमें से एक मित्र वृक्ष के फर्चो को खाता है ओर सुखदुःखों को मोगंता है ओर दूमरा £््र 
फर्लो न खता हुआ केवल देखता है | इस मन्त्र में परमेश्वर, जीव ओर प्रकृति का 
वर्णन है| यही तीनों पदार्थ इस संसार का कारण हैं| इन्हीं के द्वारा इस संसार की उत्पत्ति 
विनाश होता है| इन तीनों में से परमश्वर के विषय में वेद उपदेश करते हैं कि-- 
परीत्य भूतानि परीत्य छोकान्‌ परीत्य सवाः प्रदिशों दिशश्च | 
लपस्थाय प्रथमजामृतस्यात्मनात्मानमभि से विवश | ( यजु० ३२।११ ) 
अर्थात्‌ परमेश्वर सब्र भूता, लोकों और सत्र दिशाविदिशाओं को सत्च और से व्याप्त 
करके सत्य और अनादि स्वय्रंभू आत्मा में भी अच्छी तरह प्रेवश किये हुए हैं। इस मन्त्र मं 
परमेश्वर का सर्वत्र व्यापकत्व बतलाया गया है।इस व्यापक परमेश्वर के आतिरेक्त दूमरे 
व्याप्य चतन जीवों का वर्णन इस प्रकार है--- 
सत्येनोध्चेप्पति बह्मणावांडः वि पह्यति | 
प्राणेन वियेड्ध प्राणति यर्त्मि ज्येष्ठमांथ अितम्‌ ॥ १९ ॥ 
वे ते विद्यावरणी याभ्यां ना : / 'णु: 
गे विद्वान ज्यष्ठं मन्‍्येत स विद्याद ब्र द्वाण महत्‌ ॥ २० ॥ 
(अथव १०।८। १९-२० ) 
सनातनमेनमाहुरुताद्य स्थाव्‌ पुनणवः । 
अद्दोरात्रे प्र जायते अन्यों अन्यस्थ रूपयोः: ॥ २३ ॥ 
शर्ते सहलमयुते न्‍्यबुदमसंख्येयं स्वमस्मिन्‌ निविष्टमू। 
तदस्य प्लन्त्यभिपरयत एबं तस्माद देवा रोचत एप एततू ॥ २४ ॥ 
बालादेकमणीयरकमुतेक॑ नेत्र हृदयते । 
ततः परिष्वजीयसी देवता सा मम प्रिया ॥ २५॥ 
इय कल्याण्य१जरा मत्येस्यासता गृह । 
यरमे कृता शये स यहचकार जज्ञार सः ॥ २६ ॥ 
त्व स्ती त्वं पुमानसि त्वे कुमार उत वा कुमारी । 
त्व॑ं जी्णों दण्डेन बच्ब्सति त्व॑ं जातो भवप्ति विदवतोमुख ॥ २७ ॥ 
( अथर्व० १०'८।२३-२७ ) 
अर्थात्‌ यइ जीब जिसके भीतर ज्येष्ठ ब्रह्म ठहग हुआ है, वह सत्य से डँचा होकर प्रतापी 
होता है ओर असत्य से नीचा होकर प्रा्णों के साथ तियक्‌ योनियों में जीन बरआ फरता 
है| जो इन दोनों ( ज्येष्ठ अक्ष और प्राण धारण करनेवाले जीव ) को यज्ञ की दोनों अरणियों 
की तरह घ्ान लेता है, वह ज्प्रेष्ठ ब्रह्ष को भी जान लेता है ओर दूतरे सनातन नजीब 
को भी जान लेता है। ये सनातन जीव रातदिन की माँति मिन्न भिन्न रूपों को धारण करते 
रहते हैं और नित नये ही होते रहते हैं | ये सनातन जीव सौ, दज्ञर, दश हज़र, दश करोड़ 
और असंख्यों की तादार में उम्र व्यापक परमात्मा में ही भरें हुए हैं।जत्र ये उस सवज्ञ 
परमात्मा को प्राप्त होते हैं, तमी सबको रुचते हैं। इन दोनों व्याप्य व्यापक इंश्वर आर 
जीव में एक तो बाल की अनी से भी छोटा है और दूसरा तो ब्रिलकुल ही अहृश्य है। यह 


बेदमन्त्रों के उपदेश । (६७९ ) 


क्षीध उसी अदृश्य प्रिय देवता में चिपकनेवाला अर्थाद्‌ ब्याप्य है। यह उस कल्याणकारेणी 
अजरा और अमता प्रकृति माता के गर्भरूपी घर में सोता है। हे जीव ! तू कमी ज्री, कभी 
पुरुष, कभो कुमार, कभी कुमारी होता है और कभी बृद्ध होकर और लाठी लेकर चलता 
है, इसलिए तू जन्‍म छेनेवाला सबतोमुख है । इन मंत्रों में वेदों ने ज॑ब की सनातन, अ8खय 
व्याप्प, जन्म घारण करनेवाल्ा और परमेश्वर की प्रातति से मोक्ष प्रात करनेवाला बताया 
हैं। इसके आगे इस सृष्टि के तीसरे कारण प्रकृति का वर्णन इस प्रकार हे--- 

अदितियों रद्तिरनन्‍्तरिक्षमद्तिमोता स पिता स पुत्र: | 

बिदवे देषा अदिति; पछच जना अद्तिजोतमदितिजञनित्वम्‌ ॥ 

(यजु० २५२३ ) 
अर्थात अदिति ही दो है, भदिति द्वी अन्तरिश्व है, अदिति द्वी माता है, अदिति ही पिता 

है, अंद्ति ही पुत्र है, अदिति द्वी विश्व के देवता हैं, अदिति ही ब्राह्मण, क्षत्री, वश्य, झूद्र 
और अनार्य हैं ओर अदिति ही पेंदा करनेबाली तथा वहीं पदा दोनेवाली है। अर्थात्त्‌ यह 
सारा जगत्‌ अदिति का ही प्रपश्च हे। इस मत्र में अदिति-माया-क्रा विशाल रूप दिखलाया 
गया है। यथाथ में संतार के समस्त नासरूप,त्मक पदाव प्राकृतिक ई। ६4 अह। अनत आर 
विगड़ते हैँ ओर इन्दों के द्वाय संसार का प्रादुभाव और तिरोभाव होता है। कहने का मतलब 
यह कि परमात्मा जीवों के कर्मानुभार उनको इत अदिति नामक प्रकृति के शरीररूपी घेरे 
में अन्दर करके ओर उसी प्रकृति के इस अज्माग्डरूपी बड़े घरे में लाकर छोड़ देता ६॥ इसा 
का नाम सृष्टि की उत्पत्ति है | परन्तु परमात्मा हस सृष्टि को किस प्रकार उत्पन्न करता है, 
इस बात का वर्जन पेद में इस प्रकार है--- 


ऋुते थ सत्य चाभीद्धात्तपतसोधध्यजायत । 

तता राष्यज्ञायत ततः समुद्रों अणबः ॥१॥ 

समुद्रादणवादधि संव॒त्सरा अजायत | 

अहारात्राण बिदषद्धिरबस्य मिषतो बशी है २॥ ( ऋ० १०११९०।१-२ ) 
ततो बिराडजायत्त विराज्ञो अधि पूरुषः । 

स जातो अत्यरिच्यत परचादभुमिमथो पुरः ॥ ( यजु० ३१५ ) 
सूर्याचन्द्रमसो घाता यथापूर्वेकल्य्यत्‌ । 

दिवब्ूच प्रथिवीद्धान्तरिक्षमथोी स्वः॥ ( #%« १०।१९०।३ ) 
तस्मायश्ञात्सबेहुतः सम्भ्षतं पृषदाज्यम्‌ । 

पहुँसस्‍्ताश्वके वायव्यानारण्या आ्राम्याइच ये ॥ ( यजु० ३१६ ) 

ते यज्ञ बरहिषि प्रोक्षनपुरुष जातमप्रतः । 

तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्व ये ॥ ( यजु० ३१९ ) 
भाद्मणो स्व मुखमासीद बाहू राजन्यः कृतः 

ररू तद्स्त त्तद्ेशयः तद्भ्या«< झूद्दो अजायत ॥ ( यजु० ३१११ ) 
रस्थायश्ञात्‌ सबेहुत ऋचः सामानि जश्ञिरे । 

छम्दा दि जक्षिरे तस्मायजुरतस्माद्जायत ॥ ( यजु० ३१॥७ ) 


( ६८० ) वदिक सबन्पत्ति | 


अर्थात्‌ ऋत और सत्य ( नीति आर धर्म ) को विचार कर परमात्मा ने तप ( इक्षण ) 
किया । उस ईंक्षण से हलचल उत्पन्न हुईं ओर प्रकृतिरूपी अँधघेरा हो गया, तथा उससे आकाश 
पेदा हुआ । उस आकाश से वायु आर मेघरूप ऊपर का समुद्र आर संवत्सररूपी यूथ, ६आ 
और सूर्य से पृथिवी का समुद्र हुआ और रात दिन हुए। इसके बाद बिराद हुआ और 
विराट के बाद प्रथिवी उत्पन्न हुई। परमात्मा न इन यूय, चन्द्र, अन्तरिक्ष, दिन ओर प्रूथित्री 
आदि को उसी तरह बना दिया, जिस तरह उतने इस सृष्टि के पूर्व अन्य भूत सृश्टियों में 
बनाया था । पृथिवरी उत्पन्न हा जाने के बाद उप्त पर वनस्पति उत्पन्न 'हुईं। वनस्पति के बाद 
पशुपक्षी उत्पन्न हुए और पशुपक्षियों क बाद देव, ऋषि, साध्य, ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य ओर 
शूद्र उसन्न हुए तथा इन्हीं अ्रष्ठ मनुष्यों के द्वदयों में ऋग्वेद, यजु *द, सामंवद ओर अथवबेद 
का उपदेश हुआ । उपयुक्त मत्रों में सृष्टे उत्पत्ति के क्रम का बहुत ही अच्छा वर्णन है। 
इन मंत्रों में बतला दिया गया है कि परमात्मा ने अपनी इंक्षणशक्ति से प्रकृति में प्रेरणा 
की | प्रेरणा से गति उत्पन्न हुई ओर गति से आकषंण उत्पन्न हुआ | आकर्षण से प्रकृति परमाणु 
आपस में मिले, जिससे रात्रि के समान एक गम्भीर स्थिति उत्पन्न हुई। बह स्थिति जब 
चक्राकार गति में घूमी, तो ओर भी सघन हो गई ओर उमके चारें। और आकाश उत्पन्न 
हो गया | उस खाली स्थान-आकाश-में वायु का समुद्र भर गया ओर वायुसमुद्र में ही ये 
उत्पन्न हुआ, जिससे मेघ, वर्षा, नक्षत्र, ठ्थिवी ओर रातदिन उत्पन्न हुए | अथांत्‌ यह समस्त 
सृष्टि उपयुक्त क्रम के साथ परमात्मा की प्रेरणा से ही उसन्न हुई है ओर इसके उत्पन्न होने 
का प्रधान कारण जीवें। का कर्म ओर परमेश्वर की न्यामव्यवस्था ही है। उतत न्यायकारी, 
दयामय ओर कारणों के भी कारण परम पिता परमात्मा का वर्णन वेदों में इस प्रकार किया 
गया है-- 


इन्द्र मित्र वरुणमाग्निमाहुरथों दिव्यः स सुपणों गरुत्मान्‌ । 
एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्त्यरिंन यम मातरिद्वानमाहुः ॥ 
( ऋ० १।१६४।४६ ) 


तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमाः । 
तदेव झुक्रं तद्‌ त्रद्म ता आपः स प्रजापति; ॥ १ ॥ 


४ हा 


सर्वे निमेषा जनक्षिरे विद्यतः पुरुषादधि | 
नेनमुध्व न तियेड्च प्रध्ये परि जग्रभत्‌ ॥ २ ॥ 
न तस्य प्रतिमा अस्ति यर्य नाम महथशः | 
द्रण्यगभे इत्येष मा मा हिंसीरित्येषा यस्मान्न जात इत्येषः ॥ ३ ॥ 
एषो ह्‌ देवः प्रदिशोडनु सवोः पूर्वोद्द जातः स उ गर्म अन्तः । 
स एव जातः स जनिष्यमाणः प्रत्यड़ जनास्तिष्टतति सबतोमुखः ॥ ४ ॥ 
8936: 
यरमाजजातं ने पुरा किब्चनेब य आवभूष भुबनानि विश्वा । 
प्रजापतिः प्रजया सरराणस््रीणि ज्यो्तिषि सचते स पाडशी ॥ ५॥ 
( यजु० ३२।१-५ ) 


बेद्मम्त्रों के उपदेश । (६८१ ) 
ल्‍्ष्क 


स नो बन्धुजेनिता स विधाता घामानि वेद सुबनानि विश्वा । 
यत्र देवा अमृतमानशानास्तृतीये धामन्नध्येरयन्त ॥ ( यजु० ३२१० ) 
स पयेगाच्छुक्रमकायमन्रणमस्नाविर* झुद्धमपापापिद्धम्‌। 
कविमनीषी परिभू: खयस्भूयाथातथ्यतो5रथास्व्यद्घाच्छाश्वती भ्यः समाभ्यः ॥ 
( यत्ु० ४०।८ ) 
अर्थात्‌ इन्द्र, मित्र, वरुण, अमर, दिव्य, सुपण, गरुत्मान्‌ू, अग्नि, यम आर मार्तरिश्वा 
आदि नाम उस एक ही परमात्मा के हैं। वही अमि, आदित्य, वायु, चन्द्रमा, शक्त, बक्ष, 
आप और प्रजापति आदि नामों से कद्दा जाता है।सब्च निरमेषाद कालविभाग उशी के 
उत्न्न किये हुए हैं। वह ऊपर नीचे, आड़े, तिरछे ओर बीच से पकड़ा नहीं जा सकता। 
उसकी कोई नाप नहीं है, क्योंकि उसका नाम बढ़े यशवाला है, इसीलिए अनेक वेदमन्त्र 
उसकी स्तुति करते हैं। वही दव सब दिशा विदिशाओं में व्याप्त है और वही सबके अन्दर 
पहिले से ही बैठा है । वह सब॒ ओर से सब्र प्राणियों में ठहरा हुआ है और बही पहले संसार 
का रूप धारण करके पैदा होता है और फिर सबको पेदा करता है। जिसके पहले कुछ भी 
उत्पन्न नदी हुआ और जो सब्र भुबनों में अच्छी तरह स्थिर है, वही सोलह कलावाला पूणे 
प्रजापति समस्‍्त प्रजा में रमण करता हुआ तीन प्रकार की ज्योतियों को-अग्नि, विद्युत्‌ और 
सूरत को-उतपपन्न करता है।वह कायारहित, छिद्ररहित, नाडीरहित, पापरहित है। वह 
शक्तिस्‍्वरूप, शुद्ध, कबि, मर्नाषी, दुशशें से दूर, स्वयंसिद्ध है ओर शाश्वत प्रजा के लिए. सब्र 
ओर स व्याप्त होकर ययायोग्य अर्थों को उत्पन्न करता है। वही हमारा बन्धु, पिता, 
विधाता और सब्र भुवनों का जाननेबाला है, इसालिए हम प्रार्थना करते है कि वह हमको 
तृतीय छोक में जहाँ देवता मोक्ष प्राप्त करते हैं, वहाँ पहुँचावे । इन मन्त्रों में परमात्माके 
स्वरूप और उसके कार्य का बर्णन करके मोक्षसुख की याचना की गई है। वेदों में इस प्रकार 
के मन्‍्त्रों का बहुत बड़ा संग्रह है। सब्र में उसके स्वरूप का बर्णण और अपने कल्याण की 
थाचना का वर्णन है। इन वर्णनों के द्वारा संधार के कारणों और कारणों के भी कारण परमात्मा 
की महत्ता का शान होता है ओर जिज्ञासु के दवदय में मोक्ष की अभिलाषा उत्पन्न होती 
हैं । यह वैदिक उपनिषदू का पूर्वार्द है। इसके आगे उस कारणस्वरूप परमात्मा को प्रत्यक्ष 
करके अनन्त ब्रक्षानन्द प्राप्त करन की विधि को भी वेदों ने बतछाया है। यजुरवेद में व्िखा 
है कि>- 
बेदाहमेतं पुरुष मद्दान्तमादित्यवण तमसः परस्तात्‌। 
तमेव बिदित्वाति मृत्युमेति नान्‍यः पन्‍था विद्यतेईयनाय ॥ 
( यजु० ३११८ ) 
अर्थात्‌ उस आदित्यस्‍्वरूप प्रकाशमान परमात्मा को मैं जानता हूँ, अतः उसी के साक्षातू- 
कार से मनुष्य को मुक्ति प्राप्त होती है, इसके सिवा और कोई दूसरा उपाय नहीं है। 


यो विद्यात्‌ सूत बिततं यस्मिन्नोताः प्रजा इमाः | 
सूत्र सूत्रस्य यो विद्यात्‌ स विद्याद्‌ आाक्ष्ण महत्‌ ॥ 
ह ( अबर्वे १०।८।३७ ) 
८५ 


(६८२) वैदिक सम्पत्ति । 


अथांत्‌ जिस सूत्र में ये समस्त प्राणी पिरोये हुए है, जो मनुष्य उस फेले हुए सूत्र को 
जानता है ओर जो उस सूत्र के भी सूत्र को जानता है, वहीं उस महान्‌ ब्रह्म को जाने 
पाता है। इन मंत्रों में बतछाया गया है कि परमात्मा, के साक्षात्कार से ही मोक्ष होता है । 
अब अगले मंत्र में उपंदश करते हैं कि परमात्मा सत्र मोजुद है। 
हद ज़नासो विदथ महद्‌ ब्रह्म वद्ष्यति । 
न तत्‌ प्रथिव्यां नो दिवि येन प्राणन्ति वीरुष: ( अथर्ब० १।३२।१ ) 
अथात्‌ हे मनुष्यो ! परमात्मा उपदेश करता है कि जिससे वनस्पति आदि प्राणी प्राण 
घारण करते है, वह परम पिता परमात्मा न केवल प्रूथिवी में है और न केवल द्योलोक ही 
में है, प्रत्युत वह सर्वत्र परिपूर्ण है । इस मंत्र में डसकी सर्वत्र उपाध्यित बतलाई गई है। 
परंतु प्रश्न यह है कि क्‍या उसको सर्वत्र ढूँढते फिर ! इसका उत्तर देते हुए बेद उपदेश करते 
हैं कि--- 
पुण्ढरीक॑ नवद्वारं त्रिभिगुणेमिराधृतम्‌। 
तस्मिनू यद्‌ यक्षमात्मन्वत्‌ तद वे ब्रक्नविदों विदुः ॥४१॥ 
अकामो धीरो अम्ृतः स्वयंभू रसेन तठृप्तों न कुतगश्व नोनः 
तमेब विद्वाने न विभाय मृत्योरात्मानं धीरिमजरं युवानम्‌ ॥४४॥ 
( अथवे० १०।८।४३-४४ ) 
अथांतू इस नव दरवाजेवाले त्रिगुणात्मक शरीर में जो आत्मा की भौंति यक्ष बेठा है, उत्त 
को ब्रक्षवेत्ता हो जानेत हैं| वह ननिष्काम, घीर, अमर, स्वयंभू, रस से तृष्त और पूर्ण है, 
अत; डी घीर, अजर, युवा आत्मा को विद्वान्‌ जानकर निभय हे जाते हैं। इसके आगे फिर 
कहते हैं कि-- 
ये पुरुष श्रक्म विदुस्ते बिंदु परमेप्चिनम्‌ । 
यो बेद परमेष्ठिन यश्व बेंद प्रजापातिम्‌ । ु 
ज्येष्ठं ये ब्राद्मणं बिदुस्ते स्कम्भमनुसाधिदुः ( अथर्व० १०,७१७ ) 
अथांत जो इस पुरुष के अदर ब्रह्म को जानते है, वे परमेष्ठी को जानते हैं और जो! 
परमेष्ठी, प्रजापति और ब्रह्म को जानते हैं, वे इस समस्त स्तम्म को जानते हैं । इन मंत्रो में 
जीव ब्रह्म की व्याप्प और व्यापकता बतलाकर स्पष्ट कह दिया है कि जो व्यापक ब्झ को 
जान लेता है, वह व्याप्य जीव को भी जन लेता है और एक दुसरे के परिचय से सबको 
शान हो जाता हे ओर मोक्ष हो जाता है। परंतु प्रश्ष यह है कि इस शरीर के अंदर 
परमात्मा कैसे दूँडा जाय ! इसका उत्तर देते हुए वेद उपदेश करते हैं कि परमात्मा को इस 
शरीर में हँठने की तय्यारी करने के साथ साथ अथ और काम के फंदे से अल्ग रहना 


चाहिये । 
इंशा वास्यमिद्‌ सब यतिक च जगा जगत | 
तेन द्यक्तेन मुव्जीथा मा ग्रूधः कस्य स्विद्धनम ॥ 
कुवश्नेवेद्द कमाणि जिजीविषेच्छत* समा; | 
एवं त्वयि भान्यथेतो5स्ति न कमे ढिप्यते नरे ॥ ( यजु० ४०।१-२ ) 


बेदमन्त्रों के उपदेश | ( ६८३ ) 


ब्रह्मच्येंण तपसा दवा भ्रत्युसुपाध्नत । 
न्द्रों हू अ्षचर्येण देवेभ्यः स्व१राभरतू ( अथर्व ० १॥१५।१९ ) 
अथांत्‌ परमेश्वर को सवन्न परिपूर्ण समझकर उद्ीं के दिये हुए पर हघन्ताष करना 
चाहिय आर दूसरों के धन की कभी इच्छा न करना चाहिये। इस प्रकार का जावन बनाकर 
शेष आयु तक कर्म करने से मोक्ष है जाता है, इसके सिवा और कोई उपाय नहीं है। 
जिस प्रकार ब्रक्षचर्य से. ही इंद्र देवों से दोलोक को पूरा करता है, डसी प्रकार ब्रह्मचर्य और 
तय से ही विद्वान मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं। इन मंत्रों में मुमुक्ष के लिए. अर्थ (बन ) 
ओर काम (रति ) का परित्याग बतलाया गया है। जब अथ और काम की इच्छा समूल 
निद्ृत्त हो जाय तन्र किसी ब्रह्मविद्या के जाननवाले के पास जाकर सत्सद्ध करना चाहिये । 
अथवेबद में लिखा है कि--- 
यत्र देवा ब्रह्मविदों अह्म ज्येष्ठमुपासते | 
यो व तान विद्यात्‌ प्रत्यक्ष स बह्मा बेदिता स्यात्‌ ॥ ( अथवं>० १०।७।२४ ) 
अथांद्‌ जह०ँ ब्रक्मविद्‌ ब्रक्ष की उपासना करते हैं, वहाँ जाकर धो मुमुक्ष उनको जानता 
है--मिलता है--उधी सत्सड्भी को ब्रह्मा अर्थात्‌ ब्झ्निष्ठ समझना चाहिये। इस मंत्र में 
बरह्मविदें। का सत्सद्ध आवश्यक बतलाया गया है। जब सत्सक्ष से मुमुक्ष ब्रह्मविद्या में 
निश्नान्त हो जाय, ते। उसे चाहिये कि बह किसी एकान्त स्थान में निवास करे। ऐसे स्थान 
का निर्देश करते हुए वेद डपंदेश करते हैं कि--- 
उपहर गिरीणां सज्ञथ च नदीनाम्‌ | 
धिया विप्रों अजायत ॥ ( ऋग्वेद ० ८।६।२८ ) 
अथांत्‌ पहाड़ी की कन्दराओं। और नदियों के सज्नमों में ही मुमुक्षु की बुद्धि का विकास 
होता है। ऐसे शांत ओर उपद्रवरद्तित स्थान में निवास करके योंग का अनुष्ठान करना 
चाहिये | वेद करते हैं कि-- 
तद्दठा अथवणः शिरो देवकोशः समुब्जितः । 
तत्‌ प्राणा अभि रक्षति शिरो अन्नमथों मनः ॥ ( अथवं० १०।२।२७ ) 
अथांतू मनुष्य का जो शिर है, वह शानविज्ञान का खज़ाना है। उस शिर की प्राण, 
मन ओर अन्न रक्षा करते हैं। इस मंत्र में विचार करने का अद्ध शिर बतलाया गया है 
और उसके साथ अन्न, मन और प्राणी का सम्बन्ध भी बतलाया गया है। इससे स्पष्ट हो 
जाता है कि अन्न, प्राण, मन और विचारों की श्टहुखछा का क्रम है। कर्यो|ि विचारों के 
शेकनेबाले का मन रोकना पढ़ता है, मन रोकनेवाले को प्राण रेकना पड़ता है ओर प्राण 
रोकनेवाले को अन्न का नियंत्रण करना पड़ता है। तात्पयं यह कि मुमुक्षु को एकान्त में 
युक्तहार होकर प्राण के निग्रह में छय जाना चाहिये ओर मन तथा विचारों के प्रवाह को 
बन्द कर देना चाहिये । इस योगाक्रिया के लिये वेद उपदेश करते हैं कि--- 
युख्नते मन उत युअज्ञते धियो बिप्रा विश्रस्य ब्रहतो विपश्वितः 
वि होता दधे वयुनाविदेक इन्मदी देवस्य सबितुः परिष्टुति॥ (ऋ० ५१८११) 
युक्तेन मनसा बय॑ देवस्य सबितुः सबे । 
स्पग्योय शकत्या ॥ ( यजुबेंद ० ११॥२ ) 


(६८४७ ) बेदिक सम्पत्ति | 


युजे वां अद्य पूठय नमोभिविं फ्छोक एतु पथ्येव सूरेः । 
अण्वन्तु विरषे अमृतस्य पुत्रा आ ये घार्मानि दिव्यानि-तस्थुः ॥ 
( यजु० ११॥५ ) 
अथांत्‌ बड़े बड़े यश्याग करनेवाले और विद्वानों से भी अधिक विद्वान अपसा मन 
ओर बुद्धि उस एक ही महान्‌ देवाधिदेव परमात्मा में युक्त करतें हैं। पूरी शक्ति से हम लोक 
स्वर्गीय सुखों के लिए. अपने मन को सविता देव में जोड़ते हैं। सब छोग यह बात कान 
खेलकर सुन लें कि पूर्वजों ने योगबल से ही सूर्ममाग से यात्रा की है, इसलिए जे योग 
करेगा-अझमें मन लगायेगा-वही उस उत्तम गति को प्राप्त होगा । इन मन्हत्रों में योग का 
बहुत बड़ा महत्व बतलाया गया है। क्योंकि योग का सम्बन्ध मन से है। को एकाग्र 
करके उसे परमात्मा में लगाना ही योग है। इसीलेए वेद में मन को कल्याणकारी बताने 
का बहुत बड़ा उपंदेश है | यजुरबेद में लिखा है क्ि--- 
यज्ञाग्रतो दूरमुदैति देव॑ सुप्तस्य तथेवैति । 
द्रंगमं ज्योतिषां ज्योतिरेफं तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ।,१॥ 
येन कर्माण्यपस्तों मनाषिणो यज्ञे कृण्वन्ति विदयेषु घीराः । 
यद्पूने यक्षमन्तः प्रजानां तन्‍्मे मनः शिवसंझुल्पमस्तु ॥२॥ 
यत्पज्ञानमुत चेतो धृतिश्व यज्ज्योतिरन्तरम्ृतं प्रजासु । 
यस्मान्न ऋते कि चन के क्रियते तन्‍्मे मनः शिव #झ्कुल्पमस्तु ॥३॥ 
येनेद भूत भुवन भविष्यत्परियृद्दीतमस्रतेन सबबेम्‌ | 
येन यशस्तायते सप्तहीता तन्‍्म मनः शित्रसकुल्पमस्तु ॥४॥ 
यस्मिन्‍्नूचः: साम यजू*षि यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता रथनाभाविवाराः । 
यरिमिंश्रत्तर सवेमोत प्रजानां तन्‍मे मनः शिव संकल्पमस्तु ॥५॥ 
सुषारथि श्वानिव यन्मनुष्यान्ननीयतेडभीश्ुभिव।जिन इब । 
हृत्पतिष्ठ यदजिरं जविष्ठ तन्‍्म मनः शिव सद्ुल्पमस्तु ॥६॥ 
* ( यजु० ३४।१-६ ) 
अर्थात्‌ जो मोते और जागंत समय दूर दुर जाता है, वह दूर दूर तक जानवाला ज्योतिरूप 
मेरा मन थ्युम सह्ूल्पवाला हो । जिसके द्वारा बुद्धिमान ओर धीर पुरुष नाना प्रकार के 
सुकमों का अनुष्ठान करते हैं, वह सन्नके अन्दर बेठा हुआ अपूव शक्तिवाला मेरा मन उत्तम 
विचार करनेवाला हो। जो प्रशान, चेतना आर घारणा शरक्तिवाला है, जो अन्ज्योंति 
है, जो सब प्राणियों में अविनाशी सत्तारूप से विराजमान है और जिसके विना 
किश्वन्मात्र भी कोई काम नहीं हो सकता, वह मेरा मन शिवसंकत्पवाला हो। जिसने 
अपनी अमरता से भूत, भाविष्य और वर्तमान को ग्रहण कर रक्‍्खा है और जिसकी 
सहायता से आँख, कान, नाक और नेहा आदि सातें। कार्यकर्ता इस शारोर के व्यवहार 
को कर रहें हैं, वह मेरा मन कल्याणकारी विचारवाढा हो | जिसमें ऋग्वेद, यजुबेंद और 
सामंवद, रथचक्र के आरों की भौति जुड़ रह हैं आर बिसमें सब्न प्राणियों के चित्त ओतप्रोत 
है, बह मेरा मन छुभ विचारबाला हो। जिस तरह अच्छा सारथी रथ के घोड़ों को 
चलाता है, उड़ी तरह द्वदय में बेठा हुआ और अपनी क्रियाबरल से मनुष्यों को नियम में 


लेदमन्त्रों के उपदेश | (६८५) 


चलानेधाला मेरा मन शुभ संकल्पवाला हो। इन मन्त्रों में मन की महत्ता बतराते हुए 
डसकी उत्तम विचारबारा बनाने का उपदेश किया गया है, जिससे योगसिद्धि में शीक् 
- सहायता मिले । यह योग मनुष्य का अन्तिम पुरुषार्थ है। मनुष्य यागानुष्ठान करके जप, 
तप, तितिक्षा ओर समाधि तक अपना पुरुषार्थ कर सकता है। परम्तु यदि परमात्मा इतने 
पर भी मुमुक्षु के दृदय में स्वयं प्रकट होकर डसे दर्शन न दे और मोक्ष प्राप्त न हो, तो 
वह अपने पुरुषार्थ से उसे प्रकट होने के लिए. और मोश्व देने के लिए विवश नहीं कर 
सकता । इसलिए उसके शरणागत होकर दर्शन और मोक्ष के लिए प्रार्थना करता है। बेद 
में परमात्मा की स्तुति और प्राथना करमे का उपदेश इस प्रकार है--- 


यत्र ब्रह्मा पत्रमान छन्द॒स्यां ३ वाच बदन । 

ग्राव्णा सोमे मद्दीयते सोमेनानन्दं जनयन्निन्द्रायेन्शों परि ख्रव.॥६॥ 

यन्न ज्योतिरजस यरिसल्ाके स्पहितम । 

तस्मिन्मां घेदि पव्रमानामृने छोके अक्वित इन्द्रायेन्दो० ॥७॥ 

यन्न राजा वेवस्वतों यत्रावरोधन दिव: । 

यन्नामृयेह्नतीरापस्तन्न माममृतं कृषि इन्द्रायेन्दो० ॥८॥ 

यत्रानुका मं चरणं त्िनाके त्रिदिष दिवः । 

लोका यत्र ज्योतिष्मन्तस्तत्न मामम॒तं कुधि इन्द्रायेन्दों ० ॥९ 

यत्र कामा निकासाश्व यत्र ब्रन्नस्य विष्टपम्‌ । 

स्वधा च यत्र तृप्तिश्य ठत्र माममृतं क्ृधि इंन्द्रायन्दो० ॥१०॥ 

यत्रानन्दाश्व मोदाश्व भुदः प्रमुद॒ आधते । 

कामास्य यन्नाप्ता कामास्तत्र मामम्॒त काषि इन्द्रायेन्दो० ॥११॥ 

( क० ९॥११३।६-११ ) 
यत्र ब्रह्मविदो यात्ति दीक्षया तपसा सहद्द । 
ब्रह्मा मा _तत्र नयतु ब्रह्म ब्रह्म दघातु मे | ब्रद्मण स्वाह्या (अथर्व० १९।४३।८) 
अथात्‌ जहँ। बंदवेत्ता ब्रह्मा अथंवाणी को बोलता हुआ बोगद्वारा परमारत को 

प्रात होता है ओर परमात्मा के द्वारा आनंद पता है, वह हे परमात्मन्‌ ! इस योगी को 
भी अमृतबिन्दु देकर-दश्शन देकर-पहुँचाइये । जहाँ निरन्तर ज्योति का प्रकाश होता है 
और जहेँ सब्न सुख ही सुख है, उस अक्षय आनन्द में मुझे पहुँचाइये | जहाँ ववस्वत राजा 
है, जहाँ का गझोलोक दरवाजा है और जहाँ अमृत जल की वृष्टि होती है, वहौँ मुझे अमर 
कीजिये | जद इच्छानुसप्र विचरण होता हैं ओर जहों ज्योतिरूप स्थान है; उसी तीसरे 
द्यौलोक के उठ पार मुझे अमर कीजिये। जहाँ सत्र कामनाएँ पूर्ण हो जाती ह, जहें सब 
से बड़ा सुख प्राप्त होता है ओर जह्दों स्वधा तथा हर प्रकार की तृप्ति प्राप्त होती है, वहों मुझे 
अमर कीजिये । जह०ँ पूर्ण हृष, पूर्ण प्रतत्नता, पूर्ण सुख और पूर्ण आनन्द प्रात्त होता है और 
जहाँ सब इच्छाएँ पूर्ण हो जाती हैं, बहीं दे परमात्मन्‌ | दर्शन देकर मुझे पहुँचाइये। जहाँ 
ब्रक्मविद्‌ विद्वान्‌ू तप ओर दीक्षा के प्रताप से जाते है है ब्रह्म | मुझमें बक्ष को धारण करके 
बहीं पहुँचाइये । इन मन्त्रों में परमात्मा से प्रार्थना की गईं है कि मुझे पहिले दर्शन दीजिये 


(६८६ ) बेदिक सम्पाते | 


जिससे में जीवन्मुक्त हो जाऊँ और फिर मरने के बाद तृतीय छोक के बाहर जहाँ प्राक्ृतक 
जगत्‌ का लेश भी नहीं है ओर जहाँ केवल अहा ही ब्रह्म है, वहाँ इमेशा के लिए पहुँचा 
दीजिये | इस प्रकार की निरंतर प्रार्थना से सम्राधिस्थ निश्चकऊ आत्मा में परमात्मा प्रकट हो 
जाता है। उत्त समय वह जीबन्मुक्त कह्ठता है कि- 


यो भूतानामधिपतियंस्मिंहोका अधि श्रिताः । 

य इंशे महतो महॉस्तेन ग्रह्मामि त्वामषं 

मयि गृह्ामि त्वामइम ॥ ( यजु० २०।३२ ) 

अथांत्‌ जो रुच भूतों का अधिपति है, जिसमें सब छोक ठहरे है और जो बड़ों से भी बड़ों 
स्वामी है, उस तुझ परमात्मा को मैं ग्रहण करता हूँ-अपने अदर तुझकी ग्रहण 
फरता हूँ । इस मंत्र में जीवन की अन्तिम सफलता का वर्णन है। इस प्रकार मनुष्य ईश्वर- 
दर्शन से इझतार्थ होकर सब्र प्रकार की इंकाओं से निवत्त होकर और सब कुछ जानकर 
शघ जीवन में छोगों के ब्रह्मश्ञान का उपरेश करता हुआ प्रसन्नता से मृत्यु का प्राप्त होता 
है ओर मुक्त हो जाता हैं | यह वैदिक ,उपनिषद्‌ का उत्तरार्ध है। 
वेदों में आरम्म से लेकर अन्त तक इसी प्रकार की शिक्षा है, जिसका नमूना हमने इन 

शिक्षा के प्रथक्‌ पथक्‌ आठ विभागों में अच्छी तरइ दिखला दया है। हमारा दृढ विश्वास 
है कि जितनी विस्तृत शिक्षा वेदों में है, यदि डतनी शिक्षा विधिपू्वक किसी भी मनुष्य- 
समाज को दी जाय, तो बह सम्राज अपनी उन्नति हर विभाग में आसानींसे अच्छी तरह कर 
सकता है। परन्तु आज कल कि सी विस्तृत उन्नति वेदों की दृष्टि से समस्त मनुष्यजाति 
और समस्त प्राणिसमूह के लिए कल्याणकारी नहीं है, इसीलिए वेदिकों ने अकेले वेद 
ही का एक पूर्ण साहित्य का काम दनेवाला माना है। वेद स्वयं समस्त मनुष्योपयोगी 
शिक्षा दे दंत है, इसलिए वे किसी अन्य अंथ या अन्य साहित्य के मोहताज नहीं हैं। वेद 
अकेले ही अपनी शिक्षा से मनुष्य को इस योग्य बना देते हैं कि वई अपना हरएक आव- 
इ्यक काये आसानी से कर सकता है ओर अपने ज्ञान को विस्तृत भी कर सकता है। 
यशों का वर्गन करते हुए द्वितीय खण्ड में इम लिख आये हैं कि आदिमकार से मध्यमकाल 
पर्यंत वेदिक आयों ने इसी मौलिक ज्ञान की बदोलत बहुत बड़ी उन्नति की थी और अपनी 
एक ख़ास सभ्यता स्थापित की थी, जिसमें आदि से अन्ततक सम्पूर्ण वेद ही चरितार्थ थे। 
आगे इम उठी आदिम वेदिक आर्यसभ्यता के आदर्श का वर्ष्न करते हैं और 
देखलाते हूं कि किस प्रकार अक्रेछा वैदिक शन मनुष्यशमाज को आदर्श उन्नति के शिखर 
तक पहुँचाता है। ह 


बेदिक आयों की सभ्यता। 


हमने अमी गत पूृष्ठों में वेदमंत्रों की शिक्षा का जो सारांश दिखलाया है वह केवल 
वेदों की शोभा, प्रतिष्ा ओर मध्त्व बढ़ाने के ही लिए नहीं है, प्रत्युत यह बतंलाने के लिए 
है कि वेदों की इसी शिक्षा के द्वारा बैदिक आयी ने आपनी एक विशेष सम्यता श्थिर की ॥, 
जो आदि सृष्टि से लेकर आज <र्यत जीवित है। इमने जो मनुष्यों की स्वाभाविक इच्छाओं 


बेदिक आया की सबभ्यता। ( ६८७ ) 


है लेकर मोक्षसुखपर्यत वेदमंत्रों की शिक्षा का क्रम दिया है, इसी अन्तिम पारलोकिक 
मोक्षप्रात्ति की सुदद भूमिका पर आयों ने अपनी सभ्यता की इमारत स्थिर की है। उन्होंने 
अपना अन्तिम ध्येत्र मंक्ष को ही माना है। परन्तु स्मरण रखना चाहिये कि मोक्ष भी 
इतो संसार के द्वारा दी प्राप्त होता है, इसलिए मुमुक्षु को इस संसार के तत्त्व का ओर 
उसके उचित उपयोग का शान प्राप्त करना अनिवार्य होता है | संसार का तत्वशान और 
हसका उचित उपयोग ही मोक्ष का साधक है, इसीलिए आयों ने संघार का उपयोग करते 
हुए मोक्ष प्राप्त करने की विधि को अपनी सभ्यता का मूल ठहराया है ओर उस विधि को 


बार भायें। में अर्थ, धर्म, काम ओर मोक्ष के नामें से विभक्त किया है। 


अर्थ, धर्म, काम ओर मोक्ष | 


अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष आर्यों की सभ्यता की आधारशिजाएँ हैं। इन में मनुष्य की वे 
समत्त अभिलाषाएँ अन्तभूंत हो जाती हैं, जिनका उल्लेख हमने बेदों के मंत्रलेग्रह के आदि 
पे किया है। क्‍योंकि मनुष्य के शरीर में आवश्यकताओं को चाहनेवाले चार ही स्थान हैं 
और ये चार्रों पदार्थ उनकी पूर्ति कर देते हैं| मनु भगवान्‌ अपने एक छोक में कहते हैं कि-- 


अद्धिगात्राणि शुध्यन्ति मनः सत्येन शुध्यति | 
बिद्यातपोभ्यां भूतात्मा बुद्धिश्नोनेन शुध्यति ॥ 
( मनुस्मृति ) 
अर्थ त्‌ पानी से शरीर, सत्य से मन विद्या ओर तप से आत्मा तथा शान थे बुद्धि शुद्ध 
होती दे । इस ऋछोक में शरीर, मन, बुद्धि ओर आत्मा की गमना अलग अलग की गई है। 


हम देख रहे है कि इन चारों की जईं पानी आदि अलग अछग चार पदार्थों से शुद्धि होती 


७९ की 


है, बदों इन शरीरादि चारों अगें को अल्ग अछम चार पदार्थों की आवश्यकता भी होती 
है। ये चारों आवश्यक पदार्थ, अर्थ, धर्म, काम ओर मोश्ट ही है। 

शरीरपोषण के लिये अर्थ की, मनस्तुष्टि के लिये काम की, बुद्धि के लिये धर्म की और 
आत्मा ही शांति के लिये मोक्ष की आवश्यक्रता होती दे। क्योंकि बिना भोजनादि ( अर्थ ) 
के शरीर निकम्मा दो जाता है, बिना काम (सजी) के मन निकम्मा हो जाता है, बिना 
मोक्ष ( अमस्ता ) के आत्मा निकम्मा हो जाता है ओर बिना घर्म ( सत्य और न्याय ) 
के बुद्धि निकम्मी हो जाती है। अर्थ और द्वारीर का, काम और मन का तथा मोक्ष 
और आत्मा का संबंध तो प्रत्यक्ष ही है, इसमे किसी को शोका नईीं हो सकती, परन्तु 
घर्म और बुद्धि का संत्रंध सुनकर संभव है, लोग कहने लगें कि यह बात ठीक नहीं है। 
क्योंकि सेपतार के धर्मों को बुद्ध का साथ करते हुए नहीं देखा जाता। परन्तु हम जिस 
वैदिक धर्म की बात कर रहे हैं, उसकी दशा ऐसी नहीं है। बेदिक धर्म बुद्धिपूवेक ही 
है । इसका दूसरी बही है कि बेदिक धर्म वेदों के द्वारा म्िथिर किया गया है और बेंद 
: बुद्धिपू्षों बाक्‌ प्रकृतिवेदे ” अनुसार बुद्धिपूवेक हैं, इसालिए, इस घ॒र्म पर वह शंका नहीं 
हो सकती । दूसरी बात यह है कि बुद्धि ज्ञान से सबन्ध रखती है । नेसे जैसे शान की बृद्धि 
होती है, बेले ही देढे बुद्धि का विकास झेता है| इसलेए बुद्धि और श्ञान एक ही वस्तु के 


( ६८८ ) वैदिक सम्पत्ति | 


दो विभाग हैं । न का ननइ प्रकार बुद्धि और शान एक ही वस्तु के दो विभाग हैं, डसी तरद धर्म 
ओर शान भी एक के दो विभाग हैं | क्‍योंकि देखा जाता है कि जैमे जैसे शान_ की 
बृद्धि होती है, वसे ही बसे धर्म की भो वृद्धि होती है| घम में जितना ही शानांश होता है 
ओर शान में जितना ही घमोश होता है, बुद्धि भें उतनी ही स्थिरता होती है। इसी सिद्धांत 
पर पहुँचकर योरप का प्रसिद्ध विद्वान्‌ हकक्‍स्‍ले कहता है के “ सच्चा विशान और सच्चा धर्म 
दोनों यमन भाई हैं| इनमें से यदि एक दूसरे से अलग कर दिया जायगा, तो दोनो की 
मृत्यु हो जायगी । विशान में जितनी ही अधिक धार्मिकता होगी, उतनी है अधिक डखी 
उन्नति होगी | विशान का अभ्यास करते समत्र मन की धािक्र इत्ति जितनी ही अधिक 
होगी, विशानविषयक्र खोज उतनी द्वी अधिक गहरी हेगी ओर डसका आधार जितना हीं 
अधिक दृढ होगा, धर्म का विकास भी उतनाही अधिक होगा । तक्तवेत्ताओँ ने जो अब 
तक बड़े बड़े काम किये हैं, उन्हें सिफ़ उनके बुद्धिनिमव का ही फ़ न समझिय्रे, किन्तु डनकी 
धार्मिक बृत्ति ही इसमें अधिक कारणीमूत हे «| इसलिर धर्म का शञान के साथ आर श्ञान 
का बुद्धि के साथ धनिष्ठ सम्बन्ध है, इसमें सन्देह नहीं । 


जिस प्रकार धर्म से बुद्धि का सम्बन्ध है, उसी तरह अर्थ से शरीर का, काम से मन का 
और मोक्ष से आत्मा का भी संबंध दे । इन्हीं अर्थ, धर्म, कामादि में मनुष्य के जीयन, रति, 
मान, ज्ञान न्याय ओर परलोक आदि की समस्त कामनाओं का समावेश हो जाता है, अथांत्‌ 
जीवन की अभिलाषा अर्थ में, ज्लीपुत्रादि की काम में, मान, शान और न्याय की धर्म में 
ओर परलोक की कामना मोक्ष में समा जाती है। अर्थात्‌ समस्त ऐपषणाओं का समावेश 
अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष में हो जाता है और चारों पदार्थ एक दूसेर के आधार आधिय 
बन जाते हैं। जिस प्रकार अर्थ अर्थात्‌ भोजनत्र्त्निदि के बिना शरीर की स्थिति नहीं 
रह सकती और न काम अर्थात्‌ रति के विना शरीर उत्तन्न ही हो सकता है और न बिना 
शरीर और शरीर निर्वाह के मोक्षताघन दी हो रुकता है, उसी तरह विना मोक्ष साधन के 
बिना मोक्षमार्ग निर्धारण किए. अर्थ और काम का भी सहायता नहीं मिल सकती | क्योंकि 
अर्थ ओर काम के समस्त पदार्थ प्रायः मनुष्य, पश्चुओं और वनस्पतिथों से ही प्राप्त होते 
हैं। ये सभी जीव हैं ओर कर्मफल भोग रहें ६ । इनका भी उद्धार तभी हों सकता है, जभी 
कर्मफल भोगकर मनुष्यशरीर भें आंवे और यर्दरा मोक्ष का मार्ग खुला हुआ पार्वे । 
इसलिए, मोक्ष की सच्ची कामना से ही अर्थ और काम को अथांत्‌ मनुष्यों पद्चुओं और बन- 
स्पतियों को सहायता मिल सकती है। मोक्ष की खच्ची कामना के बिना अथ और काम का 
उचित उवयोग हो ही नहीं सकता और विन! डचित उपयोग के अर्थी स्वार्थी हो जाते ६ ओर 
कामनावाले कामी हो जाते हैं, तथा स्वार्थीं और कामी मिलकर समाज को नष्ट कर देते है। 


इसीलिए, कहा है कि मोक्ष से अथ ओर काम को सहायता मिलती है । किंतु प्रश्न यह 
होता है कि अर्थ काम से मोक्ष को और मोक्ष से अर्थ काम के परस्पर उचित सहायता 
दिलानेवाला नियम कौनसा है ! इसका उत्तर स्पष्ट ६ कि अर्थ काम और मोक्ष में सामझ्स्य 
उत्पन्न करनेवाल्ा धर्म है | घमंपूवेक मोक्षत्राधन से अर्थ और काम की उचित 
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» इमट स्पेंडर राचित * एजुकेशन ? नामी ग्रंथ से उद्धत | 


बैदिक आया की सभ्यता । (६८९ ) 


आआ 


व्यवस्था हो जाती है और घर्मपूर्वक अर्थ काम को ग्रहण करने से मोक्ष सुलम हो जाता है। 
इस प्रकार से ये चारों पदार्थ एक दूसरे के सह्दायक हो जाते हैं। यद्यपि ये चारों पदार्थ 
परस्पर एक दूमरे के सहायक हैं और अपने अपने कार्य में चारों बड़े महत्व के है, पर चार्रे 
में मोक्ष का स्थान सबसे ठँचा है | मोक्ष की महत्ता का कारण मृत्यु के दुःखों से छूट जाना 
है। मनुष्य की समस्त आभेलाषाओं में दीघ॑तिदीर्थ जीवन की अभिलाषा द्वी सर्वश्रेष्ठ हे । 
जिंदगी के मुकाबिले में मनुष्य, अर्थ, काम, मान, न्याय ओर शान की परवाद नहीं करता | 
इ बात का प्रमाण मरने के समय ही मिलता है। इसलिए जित साधन से मृत्यु का भय 
संदेव के लिए दूर हो जाय--जिसके प्राप्त हो जाने पर मृत्यु के कारणरूप इस जन्म ही का 
अभात्र हो जाय--उतत मोक्ष की समता कौन कर सकता हैं! यही कारण है कि आययों ने 
अपनी सम्यता को मोक्षप्राप्ति के उच्च आदर्श पर स्थिर किया है और केवल धर्मपूर्वक प्राप्त 
अर्थ ओर काम को ही उसका सद्ययक्र माना है, घमाबेरुद्ध को नहीं। घमंपूर्वक अर्थ और काम 
को ग्रइण करके मोक्ष प्राप्त करने के लिए ह्वी आयों को अपना जीवन धार्मिक बनाने की शिक्षा 
दी गई है| इसीलिए वे ब्रग्नचयाश्रम से लेकर सँन्‍्यास पर्वत संघवोपासन, प्राणायाम और 


विश 


योगाभ्यास द्वारा अपने जीवन को मोक्षामिमुला बनाते हैं । 
मोक्ष की प्रधानता । 

मोक्षप्राप्ति के माग में चलनेवाले को दो बातें की आवश्यकता होती ६। एक तो 
सृष्टि उत्पत्ति के कारणों का जानना और कारणों के कारण इश्वर को प्राप्त करना, दूसरे सृष्टि 
के उपयोग करने की विधि का समझना | सृष्टि के कारणों और इंश्वर की प्राप्ति के उपार्यो 
के ज्ञान से सृष्टि, प्रल्य, जीव, ईश्वर, कर्म, कर्मफल और इंइवर जीव के संयोग तथा उनकी 
प्राप्ति आदि का रहस्य खुल जाता है और सृष्टि के उपयोग करने की विधि के ज्ञान से अथ 
और काम के उपभोग का तात्परय समझ में आ जाता है, तथा दोनें के मौलिक शान और 
उचीत उपभोग से मोक्ष हो जाता हैं। अथ और काम के फेर से ही छूटने का नाम मोक्ष 
है, पर बिना इन दोनों के फेर में पड़े मोक्ष होता भी नहीं। एटली सूरत में धरम का सहारा 
लेकर ही दानें। भें सामञ्जस्थ उत्पन्न किया जा सकता है। क्योंकि सभी को अर्थ की आव- 
इयकता है। भोजन, वस््र, गृह और गुहस्थी के बिना किसी का गुज़र ही नहीं होता। ये 
सभी पदार्थ, संसार (सृष्टे ) से ही लेना पड़ते हैं। इसी तरह सब्चको काम की भी 
आवश्यकता होती है। सभी छोग स्त्री, बच्चे, शोभा, भज्ञार ओर ठाटबाद की इच्छा रखते हैं । 
ये पदार्थ भी सृष्टि से ही लिये जाते हैं | अर्थात्‌ आदि से अत तक व्याक्ति या समाज को जो 
कुछ आवश्यक होता है, बह सब संसार से ही--सृष्टि से द्वी-लिया जाता है, इसलिए जब तक 
संतार के कारणों का शान न हे जाय, तब तक उसके काये का यथाथ उपयोग हेप दी नहीं 
सकता-तब तक यह शात ही नहीं हो सकता कि हम इस सृष्टि से-इस संसार से--- 
क्या-क्या, कितना-कितना, कबर-कंब ओर किस-किस प्रकार ग्रहण करना चाहिये। इसालेए 
आयों ने सब्ते पदिले संसार के कारणों का पत्ता छगाया है। यहाँ इम अर्थ ओर काम 
की देनेवाली सृष्टि के कारणें का वर्णन करते हैं और दिखलाते हैं कि उन कारणों स उत्पन्न 
कार्य है अर्थ और कामरूप से संसार में विद्यमान है, अतः इतका डाचेत उपयोग करते हुए 
ही मोक्ष प्राप्त करना चाहिये । 


( ६९० ) वैदिक सम्पत्ति | 


कारणों से ही कार्य होता है और कारण ही कार्य में अवतरित होकर अनेक प्रकार के 
नियमों में परिवर्तन हो जाता है| इसीलिए जब्र काये से कारण का अनुतैधान किया जाता 
है तो कार्य के नियमों का ही निरीष्रण किया जाता है। हमें सृष्टि के कारणों को जानना है, 
अतएव आवश्यक है कि हम भी इस कार्यरूप यृष्टि के कारणों का अनुतेघान करें । 


नियमों से कारणों का पता । 


इस कार्येरूप सृष्टि में तीन नियम बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ते हं। एक तो 
यह कि इस सृष्टि का प्रत्येक पदार्थ निगमपूर्वर्ः परिवर्तनशील है, दूसरा यह कि प्रत्येक जाती 
के प्राणी अपनी जाति के ही अदर उत्तम, मध्यम और निऊृष्ट स्वभाव से पैदा होते हैं ओर 
तीसरा यह कि इस विशाल ख॒ष्टि में जो कुछ कार्य हो रहा है, वह सब नियमित, बुद्धिपूर्वक 
ओर आवश्यक है । 

इन तीनों प्रत्यक्ष नियमों में सबसे पहिला नियम नियमित परिबर्तनशीलता का है । 
बड़े बड़े सूर्यादि अइ-उपग्रहों से लेकर मनुष्य, पश्चु, पक्षी, कीट-पतंग और तृणपल्छव तक में 
नित्य परिवर्तन दिखलाई पड़ता है| जिस पदार्थ की आज से सो वर्ष पूर्व जैसी स्थिति थी, 
वह आज नहीं है और जो आज है, वह सो वर्ष बाद न रहेगी । जन्म, बल, युवा ओर 
विनाश का क्रम जारी है और “ जातस्थ हि. वो मृत्युः” के अनुसार उत्पन्न होकर नष्ट होने 
का नियमित नियम परिवर्तनरूप से चल रहा है। परंतु स्मरण रखना चाहिये कि यह 
परिवर्तन का नियम इस सृष्टि का स्वाभाविक गुण नहीं है, क्‍योंकि स्वभाव में परिवर्तन नहीं 
होता | जो छोग कहते ई कि इस सृष्टि का परिवर्तन ही स्वभाव है, वे गलती पर है। वे भूल 
जाते हैं कि परिवर्तन नाम अस्थिरता का है और स्वभाव में अत्थिरता नहीं होती। फेरफार, 
डलटपलट आदि अस्थिर गुण तो नैमित्तिक हैं, स्वाभाविक नहीं। स्वाभाविक गुण तो वहीं 
हैं, जिनका अपने द्रव्य के साथ समप्रवाय-संब्रंध हे-नित्य संबंध है। इसलिए इस सृष्टि 
का परिवर्तन ही स्वभाव मानना डचित नहीं है| परिवतेन ही स्वभाव मानने से प्रकृति में 
अनंत परिवर्तन अर्थात्‌ अनंत गति मानना पड़ेगी और ८क समान अनेत गति मानने से 
संसार में किसी प्रकार के हासविकास के मानने की गुंजायश न रहेगी। किन्तु सृष्टि में 
प्रदाथों के बनने और बिगड़ने का क्रम नित्य देखा जाता है, इसलिए सृष्टि का परिवतंन 
नैमित्तिक ही प्रतती होता है स्वाभाविक नहीं । 

. बनने और बिगड़ने तथा जन्म और मृत्यु के नित्य दर्शन से शात होता है कि यह सृष्टि 
अनेक छोटे छोटे टुकड़ों से बनी है । हैं| संलार का चाहे जो पदार्थ लीजिये वह झुक जायगा, 
टेढा हो जायगा और टूट जायगा । यहाँ तक कि बिजली ओर ईथर भी हृट जाता है| अतएव 
छिद्ध होता है कि समस्त संछार छोटे छोटे परमाणुओं से ही बना है। क्योंकि यदि 
संघात से संसार न बना होता और केवल एक ठोस चांज़ ते ही बना होता, तो न हसमें 
परिवर्तन ही होता और न कभी कोई चीज़ बनती, न ही बरिगड़ती । किन्तु इम पदार्थों को नित्य 
बनते बिगड़ते और परिवर्तन होते देख रहे हैं, इसलिए सृष्टि के इस परिवतंनरूपी प्रधान 
नियम के द्वारा कह सकते हैं कि सृष्टि के मूल कारणों में से यथइ एक प्रधान कारण है, हो 
खण्ड खण्ड, परिवतेनशीद् और परमाणुरूप से विद्यमान है। परंतु प्रश्न होता है कि 


बदिक आरयों की सभ्यता। (६९१ ) 


क्या ये परमाणु चेतन ओर शानवान्‌ भी हैं ! इसका उत्तर बहुत ही सररू है। यदि ये 
परिवर्तनशील परमाणु ज्ञानवान्‌ भी होते तो वे नियमपूर्षक काम न करते । क्योंकि चेतन 
ओर शानवान्‌ दूसर के बनाये हुए नियमों में बँध ही नहीं सकता | वह सदैव अपनी 
शानस्वतन्त्रता से निधोरित नियर्मों में बाधा पुहुँचाता है। पर हम देखते हैं कि सृष्टि के 
परमाणु बड़ी ही सच्चाई से अपना काम कर रहे हैं । शरीर में या सृष्टि के अन्य जड पदार्थों में 
जिस जगह छा दिये गये हैं, वहाँ आँख बन्द करके अपना काम कर रहे हैं ओर ज़रा भी 
इध('उघर नहीं होते। इसे ज्ञात होता है कि इस सृष्टि का परिवर्तनशील कारण जो 
परमाणुरूप से विद्यमान है, वह शानवान्‌ नहीं किन्तु जड' है| इसी जड़, परिवर्तनशील और 
परमाणुरूप डपादान-कारण को मापा, प्रकृति, परमाणु, माह और मेंटर आदि नार्मों से कहा 
गया है ओर संसार के कारणें| में से एक समझा जाता है ।' क्‍ 

सृष्टि का दूसत निय्रम प्राणियों के उत्तम और निकृष्ट स्वभाव का हैं। अनेक मनुष्य 
स्वभाव से ही बड़े प्रतिभावान्‌, सीम्य और दयावान्‌ होते हैं और अनेक मूर्ख, उदण्ड तथा 
निर्दय होते ६। इसी प्रकार अनेक गो, घोड़ा आदि पशुस्वमाव से ही सौधे-ग़रीव- 
होते हैं ओर अनेक क्राधी और दोड़दोड़कर मारनेवाले होते हैं। इसी तरह बहुत से वृक्ष 
मीठे फ्लें ते मनुप्यों की तृत्ति करते हैं ओर बहुत से वृक्ष ऐसे भी हैं, जो पास में आये हुए 
प्राणियों को पकड़कर चूम लेते हैं और खा जाते हैं। इस प्रकार से समस्त प्राणिसमूह के 
स्वभावों में विरोध है । यह स्वभावविरोध शारीरिक अर्थात्‌ भौतिक नहीं है, प्रत्युत आध्यात्मिक 
है, जो चैतन्य, बुद्धि और ज्ञान से सम्बन्ध रखता है। इस प्रकार के बुद्धिसम्बन्धी 
प्रमाण वृक्षों में भी पाये जाते हैं। तारोख २४ फेन्नुआरी तन्‌ १९३० के “लीडर” पत्र में छुपा है 
कि बगीचे में पड़े हुए नल के सूराखों को वृक्ष ताड लेते हैं ओर उन सूराखों में अपनी 
जड़ें डाल देते हैं। इसी तरह एक बेल ऐसी है, नो किसी वृक्ष की चोटी तक बाकर जमीन 
में वापत आती है और फिर दूसरे बृक्ष में चढ़ने के लिए दोड़ती है, चाहे भले वह 
वृक्ष पचास गज की ही दूरी पर क्‍यों न हो? 3८ | परन्तु यह न समझना चाहिये कि यह ज्ञान 
प्राणियों के सारे शरीर में व्याप्त है। यह सारे शरीर में व्याप्त नहीं है। क्योंकि यदि सारे 
शरीर में व्याप्त होता तो हाथ, पेर, कान और नाक के कट जाने पर वह भी कट जाता 
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(६९२ ) बेदिक सम्पातति । 


और कटा हुआ ज्ञानांश कम हो जाता, पर इम देखते हं कि दोनों टोंगें जड़ से काट देने 
पर भी किसी गणितश के गणितखग्बन्धी शान में या इतिशासतश की इतिहासप्तम्बन्धी 
याददास्त में कुछ भी अन्तर नहीं पड़ता और न उतको यही मादूम दोता है कि भरा 
शान पहिले से कम है। इसलिए यह निश्चित और निर्विवाद है कि शानवाली शक्ति सारे 
शरीर में व्याप्त नहीं है, प्रत्युत वह एकदेशी, परिच्छिन्न ओर अणुरूप ही है, क्योंकि सूक्ष्माति- 
सूक्ष्म कृमियों में भी मोजूद है । यदि सारे शरीर में व्यात होती, तो शरीर के बदन 
के साथ उसको भी बढ़ना पड़ता और शरीर के कटने के साथ उसे भी संकुचित होना 
पड़ता | अर्थात्‌ उसकी दशा ठीक रबर या रस्प्रिंग की भौति होती ओर विना अनेक परमाणु 
संघात के इस प्रकार का दासविकास न हो सकता | पर जैसा कि दम इसी पुछल्तक के पृष्ठ 
१५४ में- लिख आये है कि ज्ञानवान्‌ तत्त्व संयुक्तररमाणुओं से नहीं बन सकता ओर न 
अनेक अज्ञानी परमाणु एक जगह एकत्रित होकर परस्पर शानसंवाद दी जारी रख सकते हैं, 
इसलिए यह शक्ति रचर की तरह घटने बढ़नेवाडी ओर अनेक परमाणुओं के संयोग 
से बनी हुई वस्तु नहीं है, प्रत्युत स्वयंसिद्ध असंयुक्त, अणु ओर शानवान्‌ वस्तु है। 
इसके अतिरिक्त वह शक्ति अखंख्य भी प्रतीत होती है | क्योंकि एक मनुष्य का अनुभव 
समस्त मनुष्यों ओर प्राणियों में आप ही आप फेलता हुआ नहीं देखा जाता। कलकत्ते- 
वाला मनुष्य जिस समय हवड़ा के पुल से जिस नाव को देख रहा है, उसी समय समस्त 
संसार के मनुष्य उसी नाव को नहीं देख रहे | इससे मालूम होता दे कि प्रत्येक शरीर में 
एक अणु, परिच्छिन्न और शानवान स्वतन्त्र सत्ता विद्यमान है, जो अपने स्वभाव के अनुमार 
उत्तम अथवा निकृश आचरण से सूचित होती ह। इसी को छोग जीव, रूह और सोल के 
नाम से पुकारते है ओर यही सृष्टि का दूसरा कारण है, जो सृष्टि के इस व्यापक नियम से 
ही शात हो रहा है | 

सृष्टि का तौरा नियम यह है कि इस विस्तृप्त सृष्टि में जो कुछ काय हो रहा है, वह 
नियमित, बुद्धिपूबिंक और आवश्यक है| सूर्य, चन्द्र और समस्त ग्रह उपग्र३ अपनी अपनी 
नियत घुरी पर नियमित रूप से भ्रमण कर रहे हैं। प्थिवी अपनी देनिक और वार्षिक गति 
के साथ अपनी नियत सीमा में घुम रदी है। वर्षा, सर्दी और गर्मी नियत समय में होती 
हैं। मनुष्य ओर पद्मपश्यादि के शरीरों की बनावट वृक्षों में फूलों और फलों की उत्पत्ति, बीज 
से वृक्ष ओर वृक्ष से बीज का नियम और प्रत्येक जाति की वायु और भोगों की व्यवस्था आदि 
जितने इस सृष्टि के स्थूल-सूक्ष्म व्यवहार है, सब्रमे व्यवस्था. प्रचनन्‍्ध ओर नियम पाया जाता है। 
नियामक के नियम का सबसे बड़ा चमत्कार तो प्रत्येक प्राणी के शरीर की वृद्धि ओर हांस में 
दिखलाई पड़ता है | क्‍यों एक बालक नियत समय तक बढ़ता है और क्यों एक जवान धीरे 
धीरे हास की ओर-इद्धावस्था की ओर-जाता है, इस बात को कोई नहीं कह सकता। 
यैदि कोइ कंहे कि वृद्धि और हांस का कारण आहार आदि पोषक पदार्थ हैं, तो ठीक नहीं । 
क्योंकि इम रोज़ देखते हैं कि एक ही घर में, एक ही परिस्थिति में ओर एक ही आहार- 
विद्वर के साथ रहते हुए भी छोटे छोटे बच्चे बढ़ते जाते हैं ओर जवान बृद्ध होते जाते हैं तथा 
वृद्ध अधिक जजरित होते जाते हैं। इन प्रबल और चमत्कारिक नियमों से सूचित होता 
है कि इस सृष्टि के अन्दर एक अत्यन्त सूक्ष्म, सवंब्यापक, परिपूणं और श्ानरूपा चेतनशाक्ति 


पैदिक आया की सभ्यता । (६९३ ) 


विद्यमान है जो अनन्त आकाश में फैडे हुए असंख्य छोकलोकान्तरों का भीतरी और बाहरी 
प्रबंध किये हुए ह। क्योंकि नियम विना नियामक के, नियामक विना शान के और ज्ञान 
विना शानी के ठहर नह सकता | पर इम संपूर्ण सृष्टि में नियमपूर्वक् व्यवस्था देखते हें, 
इसलिर सृष्टि का यह तीतग कारण भी खष्टि के नियमें। से ही तिद्ध होता है। इसी को परमात्मा 
इंश्चव', खुदा ओर गोंड आदि कहत हैँं। इस तहर से संत्षार के तीनों नियमों से तीनों 
कारणों का पता मिलता है। सृष्टि के ये तीनें। कारण स्वयेमिद्ध और अनादि हैं, इस्ीकिए 
यह प्रत्राह से अनादि सृष्टि भी बुद्धिपू्वक निय्र्मों में आबरद्ध होकर काये कर रही है। 
क्येंकि ज्ञितन पदार्थ स्वयसिद्ध, कारणरूप और स्वयंभू होते हैँ, उन्हीं के ग्रुगं, कम, 
स्वभाव भी निश्चित होते है और उन्हीं गुर्णों से जो कार्य बनते है, वे नियमपूर्वक कार्य करते 
हैं। यह कार्य सृष्टि प्रत्यक्ष ही सुब्यवस्थित, बुद्धेपूकक और निश्रमित कार्य कर रही 
है, श्सालिए इसके तीनों कारणों के स्वयंसिद्ध होने में कुछ भी संदेह नईां रह जाता। इस- 
लिए अब आगे इन कारणों से कार्य वर्णन करते ई। 


़ों (१ 
कारणों से काय की उत्पत्ति | 
उपयुक्त तीनें। कारणों में से पहला कारण जड़, परमाणुरूप और नियम से परिवर्तित होने- 


वार्ली प्रकृति हैं, दूसरा कारण असंख्य, परिच्छिन्न और चेतन जीव है और तीसरा कारण व्यापक 
परिपूर्ण और ज्ञानी परमात्मा है »। इन तीनों में से प्रक्ति और जीव इस अनन्त सष्टे का 
परस्पर सम्बन्ध स्थापित करते हुए नियम भ नहीं रख सकते । क्‍्येंकि दोनें। अणु, परि- 
च्छित ओर एकदेशी हूँ । यद्याप समस्त जीव ज्ञानवान्‌ ई, परन्तु अणु होने से उनमें 
ज्ञान भी अणुमात्र ही है, इसलिए, इस अनन्त जगतू को वे सब मिलकर भी नियम में नहीं 
रख सकते | इसका नियामक तो परमात्मा हो हो सकता है, जो अपनी अनन्त सत्ता ओर 
अनन्त शान॑ से सर्वत्र व्यात है | क्रिन्तू प्रश्ष यह है कि परमात्मा इस सृष्टि का निवमन 
क्येंकि करता दे ! 

हम लिख भाये ई कि इस सृष्टि के तीन कारणों में से एक कारण असंख्य अल्पक्ञ जीव 
भी हैं| ये जीव जब मनुष्यरूप होकर शरीरेीं को धारण करते हैं तो एकदेशी होने को 
कारण अपने से भिन्न अन्य पदार्थों की प्राप्ति की इच्छा से सदेव कुछ न कुछ प्रयत्न किया 
करते हैं | इनके इस प्रयत्न से परस्पर संघर्ष उत्पन्न होता है ओर उस संघषे से अहुतें। को 
महान्‌ कष्ट होने छगता है| कभी कभी ते इनमें इतने अधिक अत्याचारी मनुष्य उत्पन्न हो 


व 


» द्वा सुपणा सयुगा सखाया समाने दक्ष परिषस्वजाते | 
तयोंरन्ठ; पिप्पल स्वाइ्यनश्नन्नन्योआंभे चाकशीति ॥ ( ऋ० १॥१६४।२० ) 
समाने बृक्षे पुरुषो निमग्ने।डनीशया शोचति मुह्ममानः । 
जुट यदा परश्यत्यन्यमीश मस्यमहिमानमिति वीतशोक३ ॥ 
अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बढ़ी प्रजा; सजमानां सरूपा । 
भजो झैको जुश्मणो5नु शेते जहालेनां भ्रुक्तमोंगामजेउन्यः ॥ 
शाशे द्वावज्ञावीशा नीशावजा हेका भोक्तृभोगार्थयुक्ता । मु 
अनन्तश्रात्मा विश्वरुपो हमकरता त्रय॑ यदा विन्देत ब्र्चमेतत्‌ ॥ ( दवेता० उपनिद्‌ ) 


(६९४) वैदिक सम्पत्ति | 


जाते है कि उनकी सम्मिलिता क्रिया से संसार में बहुत बड़े बड़े उथवापथल हो जते ईं 
ओर सृष्टि में अभूतपूर्व अपवाद उत्पन्न हो जाते हैं २८ तथा अच्छे प्राणियों को घोर यातनाएँ 
भोगनी पढ़ती है। एसी दशा में अपनी उच्च सभ्यता, स्याय और दया स प्रारत हाकर 
परमात्मा सष्टिनियमों की रक्षा करने के लिए और हानिकारकों से हानिवाहकों को बदला 
दिलाने के लिए विवश होता है| जिस प्रकार दो लड़ते हुए मनुष्यों में एक को अन्याय 
करते हुए देखकर एक भद्र पुरुष अन्याय करनवाले से अन्यायप्राप्त का प्रतिफक दिलाकर 
झगड़ा शाम्त करने की कोशेश करता है, ठीर उरी प्रकार दया, धर्म ओर न्यायस्वरूप 
परमात्मा भी अत्याचारी जीवों को दण्ड टेकर अर्थात्‌ अत्याचार सइनवालों को प्रतिफल 
दिलाकर खष्टिनियर्मों की रक्षा करता है।यह न्याय वह नाना प्रकार की योनियां को 
बनाकर करता है ओर एक योनि से दूसरी को लाभ पहुँचाता है। अर्थात्‌ पूर्वजन्म का 
प्रातेफल दिलाता है। यही उसके नियामक बनने का कारण हैं। 

इस पर कुछ लोग कहते हैं कि नत्र यह मालूम होने पर कि अमुक समय भें, अमुक 
स्थान में डाक़ा पड़नेव्राला है, साधारण पोलीस तुरन्त ही प्रबन्ध कर लेती है, तो भविष्य 
में होनेवाले अत्याचारों का परमात्मा क्यों नहीं प्रचन्ध कर लता १ इसका उत्तर यही ह कि 
मनुष्य की बुद्धि सदेव परिवर्तित होती रहती है । चोर चोरी करने के डिए चलता है, पर 
कभी बीच ही से लोट अप्ता है। ऐसी सूरत में यदि इरादा करते ही अथवा चोरी के लिए 
चलते ही सज़ा दे दी जाय, तो अन्याय ही कहा जायगा , क्योंकि इरादे की सज़ा नहीं 
होती | यदि कोई करोड़ रुपये के दान का इरादा करे, तो क्या उम्रकी दान का फल इतन 
है से मिल जायगा ? कभी नहीं | इसीलिए कर्म कर चुकने पर ही फल की व्यवस्था करना 
उचित है | रहा यह कि परमात्मा जाँवों को बुरे कर्मों ढी चेष्टा से ही क्यों नहीं जुदा कर 
देता १ तो इसफा उत्तर स्पष्ट है कि प्रथम तो स्वाभाविक चेतन जीब एसे निश्चेष्ट हो ही 
नहीं सकते, दूसरे यदि परमेश्वर जाँवों की बृत्तियों के साथ साथ डनको दबाता फिरे तो स्वयं 
वही महान्‌ संकट में पड़ जाय, जिसे परमात्मा तो क्या कोई मूखे मनुष्य भी मजूर नहीं कर 
सकता | इसलिए कम के पूव ही फल दे देना या कर्म करने को ही रोकते फिरना युक्तिसंगत 
नहीं है| यु'क्ते और न्याय के अनुसार वही है कि जीव स्वतन्त्रता से कर्म करें और इंश्वर 
स्वतन्त्रता से उनका न्याय करे | यही आज तक होता आया है ओर यही संखार की उत्पत्ति 
का प्रधान कारण है ओर ईश्वर की सर्वत्र व्यापकृता का पूर्ण प्रमाण है। 

परमेश्वर की इस सर्वत्र व्यापकता पर कुछ छोग यह भी प्रश्न करते हैं कि जब परमात्मा 
इत अनन्त आकाश में फैले हुए असंख्य नाँवों का न्याय करता है, तो क्‍या वह अपनी हलम्बाइ 
चोड़ाई को जानता है ? क्‍या वह जानता है कि में कहाँ तक फेला ६आ हूँ! इस प्रश्न का 
इतना ही उत्तर है कि जिस प्रकार जीव अत्ये-त छोटा है, पर अपनी छोगाई को ठीक ठीक नहीं 
जानता कि में कितना छोटा हूँ उसी तरह परमात्मा बहुत बडा है, पर अपनी बड़ाई का अंत 
वह भी नहीं जानता कि में कितना बढ़ा हूँ। क्योंकि अपने आपके जानने में सब अल्पश 





के कभी कभी अ्षंसार में जो कुछ बातें अनियमित सी होती हुई दिखती हैं, वे अपवाद 
हैं| उन अपवादों के कारण जाँवों के सामूहिक और अनियमित कर्म ही हैं। 


वैदिक आरयों की सभ्यता । (५९५ ) 


हो होते है। जैसे आँल अपने आपके देखने और जानने में असमर्थ है, डसी तरह जीव ओर 
परमेश्वर भी अपनी छोटाई और बढाई जानने में असमर्थ हैं ॥ झुइ॒ल्िक,- अपने आपकी पूरी 
सयादा का पूण ज्ञान न होना अपने अभाव की दलील नहीं ₹.% ययोफि जब जीव अपनी 
छोटाइ को न जानता हुआ भी है ओर अपने भाव को छानता है और जत्र आँख 
अपने आपको न देखती हुईं भी है ओर अपने भाव को जानती है, तर परमास्‍्मा भी अपनी 
अनन्तता को न जानता हुआ भी है ओर अपने भाव को जानता है | तात्पर्य यह है कि जो 
चीज़ जेती होती है, वह वैत्ती ही प्रतीत हांती हैं| जैसे जीब अत्यन्त छोटा है, पर वह अपनी 
अत्यंत छेटाई को नहीं जान सकता | यदि जन लेतो अत्यन्त छोगयाई ही न रें। इसी 
तरह परमात्मा अनंत है, यदि अनंतता को जान ले, तो उसकी अनन्तता ही न रहे, प्रत्युत 
अतर नहीं आ सकता । परमात्मा अनंत है ओर अनंतता से सर्वत्र व्यापक होकर सन्न जीयों 
की न्यायव्यवस्था करता है, करता रहा है और करता रहेगा। यही सृष्टि के कारणों और 
उनके नियमों का दिग्दशन है। इसके आगे अब यह दिखलाने का यज्ञ करते हैं कि यह स॒ष्टि 


किस प्रसार बनी | 
जड सृष्टि की उत्पत्ति 


सृष्टि के परिवंतन और प्राणियों के उत्तम और अधम स्वभावों से जाना जाता है कि 
यह सृष्टि कभी परिवर्तनराहित स्थिर दशा में थी और समस्त प्राणी स्थूल शरीराविहीन 
अपने कृत कर्मों का फछ भोगने के लिए किसी व्यवस्थापकर के द्वारा किसी कामगार में 
जाने के योग्य हे रहें थे | हम इस पुस्तक के पृष्ठ १९५१ में लिख आये ई कि परिवतंनशाल 
पदाथ भविष्य में परिवर्तनशूस्य होकर स्थिर हो जाते ई ओर भूतकाल में भी विना परिवतंन 
के स्थिर दशा में हो रहते हैं। इसी सिद्धान्तानुतार यह परिवतनशील संसार भो भूतकाल 
में बिना परिवर्तन के अपनी कारण दशा में ही स्थिर था। इसी तरह समस्त प्राणियों के 
परिवतेनशीरू शरीर भी अपने कारणों में ही मिले हुए थे ओर समस्त चेतनशाक्तियाँ 
शरीरददीन अवध्या में ही थीं, तथा अगले फल भोगेन को उत्सुक हो रही थीं। अथांत्‌ सारा 
सामान नवीन सूष्टे निमाण के योग्य प्रछ्ुत था । ऐशी दशा में यह प्रश्न खभाविक दी 
उपस्थित होता है कि खाष्ट उतत्ति क्रिस प्रकार आरम्म हुई है ओर वह क़िश्व प्रकार बनी ! 


यद्यपि कहा जा शकता है कि जिस प्रकार अनादि प्रकार से सृष्टि सदेव बनती रही है, 
उसी प्रकार इस बार भी बनी | तथापि इतने से ही उन उल्झनों का समाघान नहीं हो सकता, 
जो साध्टि की उत्पति के विषय में उत्पन्न हो गई है| खुष्टे की उत्पत्ति के सम्बन्ध में लोगों की 
कई राएँ हैं। कोई कहता है कि सृध्ष्ट को प्राकृतिक शाक्त ने स्वये बना लिया, कोई कहता 
है सृष्टि को जीवों ने मिलकर बना लिया और कोई कहता है क्रि खु्टि को परमात्मा ने ही 
बना लिया है। ऐसी दशा में जन्र तक तीनों रायों की आलोचना न हो जाय तब तक कोई 
स्थिर लिद्धान्त कायम नहीं हो सकता | इसलिए हम यहों क्रम से तीनों मतों की आछोचना 
करते हैं । 

जो लोग कहते हैं कि प्राकृतिक शक्तियों ने स्वयं इस दाष्टि को उत्पक्त कर लिया है, वे 
ग़लती पर हैं। क्योंकि प्रकृति की शक्तियों परमाणुओं के ही आदर हैं ओर परमाणु खब एक 


( ६९६ ) बैदिक सम्पत्ति । 


समान हैं। ऐसी दशा में समान बलवाले परमाणु आप है आप न तो आपत में मिहझ ही 
सकते हैं ओर न अलग ही हो सकते हैं। पर संसार में पदार्थों को मिलते ओर अलग होते 
हुए-बनते और बिगडते हुए-नित्य देखते है, जिससे ज्ञात होता है कि परमाणुओं में न तो 
बल ही एक समान है और न उनसे आप ही आप कोई कार्थ बन और बिगड़ ही सकता 
है। यदि कुछ परमाणुओं को प्रबल ओर कुछ का हीन बलवाले मरने, तो मी काम नहीं चल 
सकता | क्‍योंकि प्रत परमाणु हीनवालों को खींच लेंगे ओर कभी भी न छोडेंगे। फल यह 
होगा कि न किसी पदाक़ में परिवर्तन होगा और न कोई पदार्थ नष्ट हीं होगा, प्रत्युत समस्त 
जगत्‌ बिना किसी प्रकार के परिवतन के ठोसे, स्थिर रूप से बना रहेगा। परंतु हम संतार 
के समस्‍्त पदार्थों में परिवर्तन और विनाश देखते हैं, जिससे ज्ञात होता हैं कि परमाणुओं में 
न तो बल ही न्यूबाधिक है ओर न इस सृष्टि में न्‍्यूनाघिक बल का प्रभाव ही है। इन सम 
और विषम दो प्रकार की शक्तियों के अतिरिक्त प्राकृतिक परमाणुओं में तीतरे प्रकार के 
अन्य बल की कव्पना नहीं हो खकती । इससे ज्ञात होता है कि दूर दूर स्थित परमाणु बिना 
किसी माध्यम के एक दूसरे पर प्रभाव डालकर न तो आकर्षित ही कर सकते ६ ओर न 
आकृष्ट परमाणुओं को जुदा ही कर सकते हैं, इसलिए. केवल प्राकृतिक शक्तियोँही स॒ुछ को 
उत्पन्न नहीं कर सकती । 

इसके सिवा जो लोग कहते हैँ कि समस्त जीवों ने मिलकर सृष्टि को उत्पन्न कर लिया 
है, वे भी भूलत है | क्योंकि जो पदार्थ अणु, परिच्छिन्न एनदेशी होते हैं, चाहे भले वे चतन 
और अठंख्य ही क्यों न हों, वे अमत सृष्टि को बुद्धपूबक न तो बना ही सकते हैं 
ओर न उसको नियम में ही रख सकत ई | इसका कारण जीबों की अब्पक्ञता और अथणुरूपता 
ही है। संसार का बनाना तो बहुत दूर की बात है। वे आदि में अपने शरीरों को ही नहीं 
बना सकते। इसलिए अनेक चतन मिलकर भी खूष्टि को नहीं बना सकते | 

जो लोग कहते ह कि परमेश्वर ने ही इस सृष्टि को बना लिया है, बे इस बात को भूछ 
जाते हैं कि परमात्म। सत्र ब्याप्त और परिपूर्ण हे । जो चीज्ञ सबंत्र व्याप्त ओर परिषूर्ण होती 
है, वह हिल डुल नहीं सकती | परंतु सृष्टि उत्पन्न कर करने के लिए. प्रकृतिपरमाणुओँ में गति 
उत्पन्न करना पड़ता है ओर दुमरे पदार्थ में वहीं गत्ति उत्पन्न कर सकता है, जो पहले 
स्वय गतिमान्‌ होता है, इसलिए विना खुद दिले डुढे परमात्मा भी परमाणुओं को हिला डुला 
नहीं सकता | इस पर कुछ लोग कहते हैँ कि जिस प्रकार चुंबक विना खुद द्िले डुले लोहे में 
गति उत्पन्न कर देता दै, उसी तरइ परमात्मा न भी बिना दिले डुडे परमाणुओं में गति 
उत्पन्न कर दी है| पर इस युक्ति में यह एतराज़ दा सकता है कि प्रकृतिपरमाणुओं को तो 
परमेश्वर समान रूप से नित्य ही प्राप्त है, इसलिए निर्त्य एक ही प्रकार की गति हो सकती 
है, दो प्रकार की परस्पर-विरोधी गति नहीं । अर्थात्‌ या तो सृष्टि दी बन जायगी या बिगड़ 
दी जायगी, या तो उत्पत्ति ही हो जायग्रीया विनाद् ही हो जायग्रा, लेकिन बह न द्दो 
सकेगा कि परमेश्वर जब्र जेता चाहे तब वेसा हो जाय, अर्थात्‌ जब बनाना चाहे तन बन 
जाय ओर जब्र बिगाड़ना चाहे तब बिगड़ | क्योंकि चतन की इच्छा का अपर जड़ 
प्रकृति पर नहीं पड़ता, इसलिए, परमेश्वर भी सष्टि को उत्पन्न नहीं कर सकता । ऐसी दशामे 
स्वाभाविक ही यह प्रश्न उपस्थित होता है कि इस सृष्टि को किसने किस प्रकार उत्पन्न किया ! 


बेदिक आया की सभ्यता। (६९७ ) 


उपयुक्त कोटि कल्पना से शात होता है कि तीनों पदार्थों में से एक भी ऐसा नहीं है, 
जो अकछा इस सृष्टि की रचना का आरभ कर दे | किन्तु तीनों पदार्थों के एक विशेष 
प्रकार के क्रम की कल्पना करने से प्रतीत होता है कि उन्हीं तीन की संयुक्त सहयोगशाक्ति 
से सुश्युत्पत्ि का आरंभ हो सकता है। क्योंकि सृष्टि उत्पल करने के लिए. परमेश्वर लेसा 
सर्वेश, सर्वत्र व्याप्त और परिपूर्ण पदार्थ मोजूद ही है, परमात्मा की इच्छाशाक्ति से प्रभावत 
हनियाली असंख्य चतनशक्तियेँ। भी जीवरूप से उसी में पिरोई हुई हैं ओर उन शक्तियों 
के आघात प्रतिघात से गति करनेवाले प्रकृतिपरमाणु भी उपस्थित ही हैं। ऐसी दक्ा में 
ख॒ष्टि के उत्पन्न करनेबाल सामान को कहीं बाहर से छाने की आवश्यक्ता नई है। प्रत्युत 
तीनें। के एक विशेष क्रम से ही काम चल सकता है। आयों ने उस क्रम को जान लिया है 
ओऔर उन्हीं तीनें पदार्थों के गुण, कम और स्वभावों को ध्यान में रखकर वेद के आदेशा- 
नुतार इस जायल और मौलिक प्रश्न को सुलझा लिया है| यजुवेद ३२।५ में लिखा हे कि- 

यस्माज्यातं न पुरा किशख्वनेंव य आवभूब भुवनानि विद्या । 

प्रजापतिः प्रजाया सभ्रराणखत्रीणि ज्योति*सि सचते स षोढशी । 

अर्थात्‌ जिसके पहिले कुछ भी उत्पन्न नहीं हुआ, उसी सोलह कछावाले प्रजापति- 
परमेश्वर-ने प्रजा के साथ रमते हुए अमि, विद्यत्‌ ओर से को बनाया। इस मंत्र में 
बतलाया गया है कि आरम्म में परमात्मा न जीवों में प्रेरणा करके सारी प्रकृति में हलचल 
उत्पन्न कर दी है। इसीलिए उपनिषद्‌ में कहा गया है कि- ' तस्माद्वा एतस्मादात्मनः 
आकाशः सम्भूत: आकाशाद्वायुः बायोरपक्‍्मि: अग्नेरापः अद्भयः प्थिबी ! अथांत्‌ 
परमात्मा और आत्मा से आकाश ( इंथर ), आकश से वायु, वायु से अभि, अम्नि से जल 
ओर जल से प्रृथिवी बनी है। इस वणन में भी परमात्मा अथवा आत्मा से दी प्रकृति में गति की 
उत्पत्ति बतलाई गई है। इसके अतिरिक्त छान्दोग्य उपनिषद्‌ में तो म्पष्ट ही कह दिया गया हे कि- 
अनेन जीवनात्मानानुप्रविरय नामरूपे व्याकरबाणि” अर्थात्‌ परमात्मा ने जीवों में विशेष 
रूप से प्रविष्ट होकर इस नामरूपात्मक संसार की रचना की हैं | इसी तरह मनु ने भी कहा है 
कि सृष्टि के आरम्म में परमात्मा ने सजग होकर सबसे पहिले मन (जीवों ) को उद्श्ोषित 
किया और मनस समस्त प्रकृति में हलचल हो गई + कहने का मतरब यह कि वेदों से 
लेकर उपनिषद्‌ और मनुस्मृति आदि तक सखगस्त आषे अंथ एक स्वर से कहते हैं कि परमात्मा 
ने पहले अपनी इच्छाशक्ति से चतन जीवों को उदबोधित किया और जीवों ने अपनी 
हलचल से समस्त प्रकृति-परमाणुओं में गति उत्पन्न कर दी। यह बात ठीक भी प्रतीत 
होता है। क्‍योंकि परिपूर्ण परमात्मा अपनी इच्छाशक्ति से जीवों में हलचल कर सकता है 
ओर उतकी इच्छाशाक्ते का असर चेतन जीबी पर पड़ सकता है| इसी तरह जीवों की हर- 
कत का वर्णन प्रभाव भी परमाणुओं पर पड़ सकहा है। इसका नमूना हम नित्य अपने शरीर में 
देखते है । मिस प्रकार हमारे इष, शोक और चिन्ता का असर शरीर-परमाणुओं पर पढ़ता है 
और सुखमुद्रा में अन्तर पड जाता दे ओर जिस प्रकार हमारी इच्छा से ही हात, पैर ओर अन्य 
+ तस्य सोइनिशस्यान्ते प्रसुश्त: प्रतिबुद्धयत । 

प्रतिबुदभ्ष सजति मन: रुदसदात्मकम्‌ ॥ 


मनः सुष्टिं विकुरुते चोद्रमानसिसक्षया || ( मनु० १।७४-७७ ) 
८८ 


(६९८ ) बेदिक सम्पातति । 


अड्जो के परमाणु भी गति करते हैं और शरीर के समस्त व्यापार होते हैं, उसी तरह आदि में 
जीवों की इलचल से भी समस्त परमाणुसमूह में हलचल उत्पन्न हो सकती है। अतएब आदि 
में इसी प्रकार की क्रिया होती है। जब परमात्मा जीवों को प्रेरित करता है, तन्न उनमें 
इतना वेग उत्पन्न हो जाता है कि समस्त प्राकृतिक परमाणु अत्यंत वेग से गतिमान्‌ हो 
जात है | 

इस गति से प्रकृति के पाँचों कर्म उत्पन्न होते हैं «| अभि का गुण ऊपर ज्ञाना है, इस- 
लिये अग्नि के परमाणु ऊपर का चलत हैं ओर जल का गुण नीचे जाना है, इसलिए. जल क 
परमाणु नीचे को जाते है और दोनों शक्तियाँ टकरा जाती ६ं। इन दोनों विरुद्ध शक्तियों के 
टकराने से एक विशाल ठेल्पल आरम होती है। इसी समय प्रुथिव्री के आकषणगुणवाले 
परमाणु इस विशाल ठेल्पेल को ठह्दरात हैं, वायु के प्रतारण गुणवाले परमाणु उत्त संघन 
ठैल्पेल में धक्का लगाते ह और आकाश ( इंथर ) के परमाणु उस ठेलपल को गमन करने के 
लिए. स्थान देते ६ । फल यह हाप्ता कि वह सारा परमाणुतमूहद चक्राकार गति में है 
जाता है। जिस प्रकार गेली खलनत्राल लड़के डैंगलियों से गोली में दो विरुद्ध गतियों 
को देकर, कलाइयों से थामकर ओर द्वाथ आगे बढ़ाकर गोली को ज़मीन में ढाल दते है और 
बह शोली नाचने लगती है, उसी प्रकार प्रकृति के पाँचों कर्म प्रकृति-परमाणु-पुञ्ञ को 
चक्राकार गति में नचा देते ह। यही चक्राकार गति भें फिरनेवाला आदिम प्रकृति-पुच्ज वेद 
में हिर्ण्यगर्म और लोक में ब्रह्मा कह गया है। ऋग्वेद में लिखा है कि “ हिरण्यगर्भ: 
समवतेताग्रे ! अर्थात्‌ सबंस पहिले हिस्ण्यगर्भ नाम का महान चमक्रीछा और बहुत बड़ा 
प्राकृतिक गोला उत्पन्न हुआ। इस हिर््यगर्भ गोले के विषय में मनु भगवान्‌ कहते 
् कि-- चर ७ ९ 

तदण्डमभवद्धम सदरस्त्रांशु समप्रभम्‌ । 
- , तस्मिझजझे स्वयं त्रद्मा शबेलीकपितामहः.॥. ( -.नुस्मृति ) 


अर्थात्‌ हज़ारों सूय के समानवाले इस गोले में सर्व्ोकपितामइ-अद्या-उत्पन्न हुए.। 
ब्रह्मा के नार्मों को गिनते हुए 5 मरकोश में लिखा है कि--- 


अद्यात्मभूः सुरश्रेष्ठः परमेष्ठी पितामहः । 
द्रिण्यगर्भो छोकेश, स्वयंभूरचतुराननः ॥ _._.. :€ अमरकोश ) 


अर्थाव्‌ नह्चा, आत्मभू, सुरभ्रे्ठ, परमेष्ठी, पितामह, दिरिण्यगर्भ, लोकेश, ख़यंभू और 
चतुरानन एक ही पदार्थ के नाम हैं। इस ब्रह्मा और ौिरिण्यगर्भ को एक ही पदार्थ बत- 
छाया है। वेद में दूरी जग इसी गोले को * सहस्तर्शापों पुरुषः सहश्लाक्षः सहख- 
» वैशेषिक दर्शन में “ उत्क्षेपणमवक्षपणमाकुश्चन प्रसारणं गमनमिति कर्माणि ! छिखकर 
पॉच कर्मों का निर्देश किया गया है| ये पँचें कर्म पाँचों। मोतिक तत्वे के है। अपि कहीं 
भी जलाई जाय, उसकी गति ऊपर को ही होती.है और जरू कहीं भी डाला जाय, उसकी 
गति नीचे को ही होती है। इसी तरह प्रुथिबी आकर्षण करती है, हवा फैलाती है और 
आकाश गमनागमन के छिए स्थान देता है। | 


बदिक आरयों की सभ्यता । (६९९ ) 


पात ? अर्थात्‌ इज़ार्े शिरों, इज़ा्गें आँखों और हज़ारों पैरोवाला कहा गया है। अर्थात्‌ 
इस आदिम सृष्टि गर्भ को भारतीय घाहित्य में सहलशीर्ष, हदि्रिण्पगर्भ, स्वयंभू , हेमाण्ड और 
ब्रह्मा आदि नामों से कह्ठा गया है ओर हसी को पाइचात्य वैज्ञानिक नेब्यूलायियरी में गेसेसमास 
कहत है। यही इस वर्तमान सृष्टि का मूल और बीज है| 


कहते है कि समय पाकर' इभी गोले से अनेक गोले उत्पन्न हो गये और अलग अलग 
अनेकी सूर्य के नाम से आकाश में फेल गये । इस प्रकार के प्रत्यक्े सौर जगत्‌ को विराद 
कहा गया ६। मनुस्मृति में लिखा है कि उसी दिर्यगर्म गोले के दो माग हो गये 
आर उन्हीं से विराट की उतत्ति हुई #। वेद में लिखा है कि “ ततो विराडजायत ! 
अथांत्‌ उसी सख्त शिरवाड़े हिरिण्यगर्म से विराट पैदा हुआ और “ पश्चाद्‌ भूमिमथो पुरः ” 
थातू इसके बाद भूमि उत्पन्न हुहब। इस वणन से माद्म होता ह कि इस अनंत सृष्टि 
में अनेकी विराट हैं। क्‍योंकि विराट पुरुष के शरीर फ्री जो मयोंदा वेदों में लिखी 
है, वह उतनी है, जितनी कि एक सौर जगत्‌ की हैं। विराट पुरुष का यर्णन करते 
हुए वेद में कहा गया है कि “ शीर्ष्णा चयोः समबतेत, यस्य बातः प्राण:, चक्षोः सूर्य5- 
जायत, दिश श्रोश्रम्‌ , नाभ्यासीदन्तरिक्षम्‌, पद्धथां भूमिः ' अर्थात्‌ विराद का शिर 
द्यो--आकाश--९ »<, वायु प्रण-बाहुअल-है +, सूर्य नेन्न है, दिशाएँ कान हैं, अन्तरिक्ष 
नाभि है 6 ओर प्रृथिवी पेर है । विराट का यह सारा वर्णन मनुष्य के रूप से मिलाया 
गया है और आदिम ब्रह्मारूपी पितामह की उत्पत्ति से लेकर पिता विराट और माता प्रथिवी 
का उत्पत्ति तक का वर्णन किया है | इस उत्पक्तिकरंम में पहिले हिरिण्यगर्म-अद्या-की 
उत्पत्ति बतलाई गई है, फिर ब्रह्मा से विराट पुरुष अथांत्‌ सोर जग़त्‌ क्री उत्तत्ति बतलाई 
गई है और अन्त में “कहा गया है हि प्रथिवी उत्पन्न हुई। इस प्रकार से जड़ सृष्टि की उत्पत्ति 
का वर्णन करके अब आगे चतनखुष्टि की उत्पत्ति का वर्णन करते हैं। 


चेतन सृष्टि की उत्पत्ति । 


हम गत प्रृष्ठी में कह आये ई कि इस सृष्टि को उत्पत्ति का प्रधान कारण जीवों से कम 
ओर परमेश्वर का न्याय ही है। जीव भनादि काल से कर्म करते हुए चले आ रहे हैं ओर 
परमात्मा भी अनादि काल से उनको कर्मफल देता हुआ चला आ रहा है। इशीलिए 
प्रत्येक प्रलथ के बाद नवीन सृष्टि होती है ओर जब सूर्य, चन्द्र और प्रथिवी आदि की 








# द्विधा कृत्वात्मनो देदमर्द्धेन पुरुषो5भवत्‌ | 
अधन नारी तस्यां स विराज प्रसजत्पभुः ॥ ( मनुस्मृति ) 
» शो दिबवो दढूे ल्लियामअव्योमपुष्करम्थरम । 
नभो5न्तरिक्ष गगनमनन्तं सुरवत्मे ख्रम्‌ ॥ ( अमरकोश ) 
+ प्राणों बे बल तत्प्राणे प्रतिष्ठितमू तस्माद्‌ बाहुबलम्‌ । 
( शत» ब्रा० १४॥८।१६ ) 
6 जिस तरह मनुष्य के पेट में जठरामि और अन्नरस रहता है, उध्ती तरह बिराट के 
अन्तरिक्षरूपी पेट में विद्यदरूपी जठरामि और रसरूपी मेघजल रहता है। 


(७०० ) वैदिक सम्पत्ति | 


रचना हो जाती है, तब प्रथिवी के अनुकूल हो जाने पर परमात्मा जीवों के शेष कर्मों के 
अनुसार उनको नाना प्रकार की योनियों में उत्पन्न करता है। मनुस्मति में लिखा 
है कि-- 

ये तु क्माणि यस्मिन्स न्ययुकृक्त ब्रथमं प्रभुः।. ,' 

स तदेव सखये भेज सृज्यमानः पुनः पुन:॥  (मनु० १२८ ) 


अर्थान्‌ उस प्रभु-परमात्मा ने सष्टि के आदि में जिसकी जिध स्वाभाविक कर्म में योजना 
की, उसने उत्पन्न होकर वही स्वाभाविक कर्म किया | तात्पर्य यह कि जिसको जिस थोनि के 
योग्य समझा जसको उसी योनि में उत्पन्न किया | इस कम ओर कमोनुसार शरीरधारण के 
ध्िद्धान्तानुसार समस्त कमों और समत्त शरीरों का तीन भाग में बांटा जा सकता है। अर्थात्‌ 
यह कहा जा सकता है कि समस्त कर्मों के तीन वर्ग हैं, तदनुमार समत्ष्त प्राणिशरीरों के 
भी तीन ही वर्ग हैं। कर्मों के तीन वर्ग लाक्चिक, राजत और तामस हैं। इन्हीं को दुसरे 
शब्दों भम आचार, अनाचार ओर अत्याचार कहते हैं। ये तीनों प्रकार के कर्म बुद्धे, निबुद्धि 
आर प्रमाद से किये जाते हैं। सष्टिनियमों के अनुखार और धर्मोनुकूछ बुद्धिपूबंक आचरण- 
व्यवहार-का नाम'आचार है ओर वह सात्तवक कर्म कहलाता है। सष्टिनियर्ों को बिना 
जाने निलुद्धितापूवंक कुछ न कुछ कर डालने का नाम आचरण है ओर वह राजस कर्म 
कहलाता है ओर प्रमाद, आल्स्य तथा अभिमान से किये गये सृष्टि के प्रतिकूल अधर्माचरणों 
का नाम अत्याचार है। ओर वे तामस कर्म कहलाते हैं। इन्हीं तीनों प्रकार के कर्मो के अनुसार 
तीन प्रकार के शरीर बनते हैं। 

ज्ञानयुक्त सात्तविक कर्मों के करने से शञानयुक्त मनुष्यशरीर बनता है, अशानयुक्त कुछ न 
कुछ उल्टेट सीध कर्मों के करने से अज्ञानयुक्त पशुशरीर बनता है ओर आहरूत, प्रमाद, तथा 
अमिमानयुक्त दुष्कर्मों के करने से ज्ञान आर कर्महीन अधकारमय डृक्षशरीर बनता है। 
झशानपूर्वक इंद्रेयों क उपयोग करने से मनुष्यों को ज्ञान ओर कर्म के घारण करनेवाले 
परिपूण अज्भ दिये गये ईै, अशानवश केवछ कुछ न कुछ करने से पशुओं को श.नहीन 
केवल कुछ न कुछ कर लेनेवाले अपूर्ण अञ्ञ +ये गये हैं ओर ज्ञान तथा कर्म दोनों का जान- 
बूझकर दुरुपयोग करने से वृक्षों को श.न और कर्म दोनें। से वंचित कर दिया गया है। इस 
प्रकार से तीन क्विस्म के कर्मों के कारण तीन वर्ग के प्राणी-मनुष्य, पशु, ओर वृक्ष-तने हैं । 
इन तीनों में मनुष्य शानयुक्त और कर्म करने में समर्थ हैं, पद्चु शानहदीन ओर कर्म करने 
में तमय हैं और वृक्ष श/न तथा कर्म दोनों में असमर्थ हैं। 

रुंसार का यह नियम है कि जो शान में ओर कम करने में पूर्ण होता है, वह शानब्ू:य 
का भोक्ता होता है ओर श्ानझून्य उत्का भोग्य होता है। इसी तरह जो कर्म कर सकता 
है, वह शान और कर्मझून्य का भोक्ता होता है और शानकर्मशून्य उसका भोग्य होता है। 
इसके सिवा संसार का दूसरा यह सी नियम है कि पहिले भोग्य उत्पन्न होता है, तब भोक्ता 
पैदा होता है। जिस प्रकार पहिले दूध उत्पन्न हो जाता है तब बच्चा पेदा होता है, उसी 
तरह जन्न पौश्मुओं के भोग्य वृक्ष पहिले उत्पन्न हो जाते हैं, तब पद्म उत्पन्न होते है और 
जब मनुष्यों के भोग्य बृक्ध ओर पश्म उत्पल हो जाते हैं, तब दोनों का उपभोग करनेवाला 


बेदिक आयों की सभ्यता । (७०१ ) 


मनुष्य उतन्न होता है। इसी नियम के अनुतार इस चेतन साध्टि में सबसे पहिले इक्ष 
उत्पन्न हुए, वृक्षों के बाद पद्मु उत्पन्न हुए ओर पशुओं के आाद मनुष्य उत्पन्न हुए। वेद में 
खतन सध्ट की उत्पत्ति इसी क्रम से छिखी है। यजुरेद में लिखा है कि--- 


श्र 


सम्भृते प्रषदाज्यम । 

पशुस्‍्तांइचक्रे वायब्यानारण्या प्राम्याश्न ये। 

ब्राह्मणा5र्क़ मुखमार्साद्वाहू राजन्य कृतः 

ऊरू तद॒स्य यद्वेश्यः पद्धया« शुद्रो अज्ञायत |( अ० ३१ ) 


अथातू पहिले प्रषद नामक भध्यान्न-वनस्पतिया-उत्पन्न हुइ+ फिर उड़नेवाले, आर्य 
में चरनेवाले ओर ग्रामों में रहनेवाले पद्ु उत्पन्न हुए ओर इनके बाद ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य 
ओर झूद्र अथांत्‌ मनुष्य उत्पन्न हुए। इस तरह से समस्त चेतनसाष्टे की उत्पत्ति हुई ओर 
स्वाभाविक स्थिति में स्थिर हुई । किन्तु साष्टि उत्पति का एक अस्वाभाविक क्रम और है 
बिसको .प्रयोग आपत्ति के समय ही धेता है। इस नियम का ठिद्धान्त यह है कि जो 
जिसको सताता है, यह उसस सताया जाता है। इसी छिद्धांत के अनुसार जिस सप्रय 
समस्त मनुष्यलमाज अनाचारी, अत्याचारी, कामुक, जेहिसात खंतति का विस्तार करनेवाला, 
पांताहारी और युद्धकारी होकर प्र.णीयं का संहार करता है और जिस समय मनुष्यसमाज 
जेगले| को काटकर पहाड़ों, समुद्रों ओर मोगर्मिक उथल'पथडों को करके संसार में प्राक्ातेक 
विल्पक्मे ( /28प7/&॥0९8 ) को उत्पन्न करके भी प्राणीयों का संहार कर देता है, उस समय 
सृष्टि के स्वाभाविक नियम ब्रिगड़ जाते हैं ओर प्राणियों को कष्ट होता है, अतः उन नियर्मों की 
रक्ष। करने के लिए स॒ुद्धि का नियामक अत्याचारी प्राणियों की बृद्धि कर देता है। अथांत्‌ मांश- 
हारी मनुष्यों को बकरों ओर गौ आदिकों में ओर बकरों तथा गौ आदि को भेड़ियों ओर 
सिह आदि दिख पश्चुओं में उत्पन्न कर देता है। इसी तरह अनेक पीड़ित प्राणियों को बीमारी 
क कृमियों ( 0278 ) में ओर अनेक पीड़ा दनेबालें। को कीटपतज्ञों में उत्पन्न 
कर देता है। फल यह होता है कि जहाँ सीधे सादे मनुष्यों ओर पश्मुआं को अत्याचारी खताते 
हैं ओर बेजा तार से अपना स्वार्थताघन करते हैं, वहाँ पीडित प्राणी भी अपना बदला लेकर 
पीडकों को भी पीड। पहुँचाते हैं। अथात जिन्होंने जिनको मारकर खाया है, वे भी उनको 
पारकर खा जाते हैं २८ | यही सृष्टि के दोनों प्रशस्त क्रम हैं ओर इन्हीं क्रमों के अनुसार स्त्रामा- 
बिक और आपत्कालिक सृष्टि उत्पन्न होती है | यह स्वराभाविक ओर आपत्कालिक क्रम अनादि 
ह_ैं। जब्र जब इस प्रकार के मनुष्य उत्पन्न होते ईं, तब तत्र इसी प्रकार की सृष्टि होती दे। इसी 
नियम के अनुसार इस वनमान सृष्टि में भी दोनों प्रकार के प्रामी उत्पन्न हुए। स्वाभावेक 


+ प्रृूषदिति भक्ष्यान्नोपलछक्षणम्‌ । ( ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ) 
»( सां-स-भक्षयिताउमुत्र यस्‍्य मां तमिहादस्यहम्‌ । 
एतन्मांसस्य मांसत्य प्रवदान्‍्ति मनोषिणः ॥ ( मनु० ५५५ ) 
अथांतू जिसका में यहाँ मांस खाता हूँ, बह परलोक में मेरा मांध खायगा। ।वद्दानों 
ने मांठ शब्द की यही निराफ्ष की है। 





(७०२) वैदिक सम्पत्ति । 


नियमानुतार खड़े आड़ें और उलट शरीर की यानियोँ उत्पन्न हुई और आपत्कालिक नियमा- 
नुसार मकड़ी, वक और बतक आदि थोड़ी सी ऐसी भी योनियाँ सश्टयारंम ही में उत्न्न 
हुई, जो स्वभावतः दूमरे प्राणियों का नाश करने हरूगीं। परंतु सथ्टयारंमभ के बहुत दिन बाद 
अब मनुष्यों म महा अत्याचारियों की आधिकता हुई, तब परमात्मा ने उन हतिंदब्याप्तनादि 
हिंल पश्चाओं में भी प्राणियों को मारकर खानित्राले उत्पन्न कर दिये, जा पहिले मृतक माँ१ 
को खाकर केवल संधार की सफ़ाई ही करते थे आर ज़िंदा जानवर को भार्कर नहीं खाते 
थ । यही इस वर्तमान चेतन सष्टि की उत्पत्ति का रहस्य दहै। किंतु प्रश्न यह हैं कि प्रथम 


कही हुई जड़ सष्टि के साथ इस चतन सष्टि का संघ क्‍या है :! 


जड़ सृष्टि से चेतन सृष्टि का सम्बन्ध । 


जड यृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए हम लिख आये हैं कि हमारा यह सोर जगत्‌ ही 
विराट है। इस विराट का शिर दो अर्थात्‌ सूप्॑स्थानी आकाश है, नेत्र सूर्य है, प्राण हवा 
है, पट वचत्त ओर मेध हैं ओर पेर प।थव। है । पृथिवा से उेकर आकाश तक इस [विराट क 
खड़े आकार का यह रूपक मनुप्य के खड़े शरीर के साथ मिल जाता है अथातू मनुष्य का 
भी शिरदयो की ओर और पर प्रथ्िवी की ओर ही $ और वह भी विराट की तरह खड़े 
दरीरवाल्य ही है इसका कारण बिराट और मनुष्य का पितापुत्रसंत्रेंध ही है आदिम 
अमैथुनी सृष्टि विराट स ही उत्पन्न होती है, इसी,छेए. मनु भगवान्‌ कट्ठत हैं कि मैं-मनुष्य- 
विराट से ही उत्पन्न हुआ हूँ ><। मनुष्य बिराट्‌ के ही आकार का है। इसीलिए बाइबल में भी 
कहा गया है कि परमश्वर ने मनुष्य को अपनी आकृति का बनाया । ' अद्भदब्ात्स- 
भवसि * के अनुसार विराट के प्रत्येर अज्ञ से मनुष्य के प्रत्येक्त अड़ग की उत्पत्ति हुई है और 
दोनों के अड़गो का आधार आधेय सतरंभ है। मनुष्यके शिर का आधार दो है, अतः जब तक 
शर दो की और रइता है, तभी तक मनुष्यका मस्तिष्ठ ओर मेधा काम करती है। परतु ज्यों 
ही शिर यो की ओरसे हट जाता है, त्यों ही मस्तिष्क की मेघा अर्थात्‌ शानशक्ति मंद ओर अध- 
काराच्छन्न हो जाती है। यह बात हमकों दो अनुभवों से शात होता है। एक तो जब हम 
अपन शिर को शो की आर से हटाकर लेट जाते हैं, तो निद्रा आने लगती है ओर जश्ञान- 
शक्ति मंद पढ़ने लगती है, अर्थात्‌ इम विनादों की ओर से शिर को हटाये सो नहीं 
सकते-बेहोंश नहीं हो तकत | दूसरे जब्र _हम कोई नशा पीते हैं ओर हमारी बुद्धि मंद इने 
लगती दे तत्र इमारे पैर लडखड,ने लगते हं और हम गिरने छूगंत हैं अथवा पढ़कर सो 
जाते हैं। अर्थात्‌ हम बुद्ध खोकर और बेहोश होकर खड़ नहीं रह सकते । इन दोनें नित्य 
के अनुभवों से यह बात अच्छी तरह स्पष्ट हो रही है कि हमारे शिर ओर बुद्धि का द्यौ- 
लोक से आधाराधेय सम्बन्ध है। जिस प्रकार द्यों का शिर के साथ सम्बन्ध है, उसी तरह 
सूत्र और नेत्रों का भी सम्बन्ध है । जत्र तक सूर्य रहता है, तभी तक नत्र काम देते हैं, पर 
जन्र सूये अस्त हो जाता है और अँबघेरा हो बाता है, तन् नेत्र भी अन्बे है। जाते हैं। संसार 
में नितना प्र तश है, चाहे बिजली का हो अथवा अमर का, सब सूमे से ही प्राप्त होता है । 





»< तपस्तप्वासनयं तु स स्वयं पुरुषा विराट । ते मां वित्तास्य सर्वस्य खष्टारं द्विनतत्तमाः । 


वैदिक आयो की सभ्यता । (७०३ ) 


इतीलिए बेद में सूप ओर अभे को एक ही कहा गया है +। इस सूर्सरूपी अभि से ही 
बिजलो, गत - ओर तेल के जिराग़ जलते हैँ और चिरागें को जलाकर ही यूर्व का स्थानापन्र 
प्रकाश उत्पन्न किया जाता है तब नेत्र काम दते हैं। कहने का मतलब यह कि सूथे 
ओर नत्रों का भी आधागधपय ही सम्बन्ध है | वायु और प्राणों का तथा प्र.णों और बाहु- 
गली का भी वही सम्बन्ध है। यदि संतार से वयु खींच ठी जाय, तो हम एक भार भी 
सात नहीं ले सकते ओत विना प्र।ण के थोड़ा भी बल प्राप्त नहीं कर सऊते | इसीछिए 
£ प्राणों थे बहू! कहा गया है । प्राण और बल का संबंध उस समय अधि स्पष्ट होता 
है, जब काम करते करते मनुष्य की दम उखड़ जाती है। दम उखड़ते ही मनुष्य निबंल 
हो जाता है, इसलिए बायु और प्राण का तथा प्राण और बल का भी आधाराधथ ही 
संबंध सिद्ध होता है। प्रथित्री और पैरों का जैसा घनिष्ठ संबंध है, वह प्रत्यक्ष ही है। 
अथांत्‌ विना प्रथिवी के कोई भी खड़ा नहीं हो सकता | कहने का मतलबत्र यह कि 
हमारे जितने अज्ञ-उपाज़ हैं, वे सब विद के अज्जों | साथ नत्थी हई ओर उन्हीं के सहारे 
ध्थिर है । 
इम लिख आये हैं कि मनुष्य को यह शरीर बुद्धिपूर्वक सात्तिक कर्म करने से ही मिला 

है। अथांदू बुद्धि के सदुययोग ही से वह विराट की आकृति का बन सका है और इस 
प्रकार बिराट्‌ के प्रत्येक अंग से सहयोग प्राप्त कर सका है| किंतु जिन मनुष्या ने बुद्धि का 
उचित उपयोग नहीं किया, कवर अन्घपरम्परा से कुछ न कुछ करते रह हैं, उनकी बुद्धि का 
सदर मुक़ाम, शिर, द्योलोक कौ ओर से हटाकर श्षिति#आ की ओर आडा कर दिया गया 
है और सब्र पश्नु बना दिये गिये हूँ बुलबुल से लेकर शुतुरमु्ग़ं तक मछली से लेकर 
मगर तक, हाथो से लेकर लीख तक ओर बंदर से लेकर वनमनुष्य ( गोरिछा ) तक 
जितने पश्नु कहलानेवाले प्राणी हैं, सब आड़े शरीरवाले ही ई | इनमें से किसी का शिर 
आकाश की ओर नहीं है। हाँ, ये चछत फिरते अवष्य ६ । इस से ज्ञात होता है कि इनका 
कर्मेंद्रियों का हास नहीं हुआ | इसका कारण यही है कि इन्होंने जन बूझकर अनाचार 
नहीं किया | परन्तु जिन मनुष्यों ने प्रमाद और अभिमान से ज्ञान बूझकर दुष्कर्म किये है, 
डनकी कर्मेन्द्रयँ भी छीन ली गई है ओर उनकी शानेन्द्रियों का सदर मुकाम 'शिर! 
ज़मीन में गाड दिया गया है और रुब वृक्ष बना दिये गये है « | इसीलिए न तो वे कुछ 
शान ही रखते है और न इधर उधर चल फिर ही सकते हैं। इसी त्रिगुणात्मक थैष्टि के 
विषय में कपिलमुनि कहते हैं कि--- | 

ऊध्य सत्त्यविशाला तमोबिशाला मूछतः मध्ये रजोविशाला | 

आवृत्तिस्तत्राप्युत्तरात्तरयो नियोगाद्धेय: । 

आज्क्षस्तम्वपयेत॑ तत्कते सृष्टिरावितेकात्‌ । ( सांख्यदशन ) 

+ आभिरज्योतिज्योतिरप्िः सूर्यीं ज्योतिर्ज्योतिः सूयेः, ज्योतिः सूयेः सूर्यो 

ज्योतिः | ( यजु० ३॥९ ) 

)»< इमसंन नामी विद्वान भी कहता है कि * [४९७४ 876 7रएशर्षशं०६ प्रा ? अर्थाव्‌ 

बृष्ट अपूर्ण मनुष्य हैं । 


(७०४ ) बैेदिक सम्पात्त | 


अर्थात्‌ सतेगुणी कर्म करनेवाले ऊपर की ओर जते हैं, रजोगुणी मध्य की ओर जतते 
हैं ओर तमोगुणी नीचे ढी ओर जाते हैं। इस तगह से इन यानियों का एक दूमरी में 
जाने का चक्कर लगा ही रहता है। परन्तु ब्रह्मा अर्थात्‌ मनुष्यजाति के आदि पित'मह से 
लेकर स्तम्ब अर्थात्‌ वृक्षों तक बिसेक करन से यह चकर छूट जाता है। इन यूत्रों में मनुष्य 
से लेकर वृक्षों तक्न के चकर को बतलछा कर स्पष्ट कर दिया गया है कि सतागुणी मनुष्य 
खड़े शरीरवाले, रजोगुणी पश् आड़े शरीरवाले और तमोगुणी दृक्ष उलंट द्ारीर्वांल है ओर 
अपने अपने कर्मों के अनुसार विराट्‌ अर्थात्‌ जड स॒ष्टि के साथ अनुकूल अथवा प्रनिकूल 
संबंध रखते है । 

चेतन सृष्टि का पारस्परिक सम्बन्ध । 


जिस प्रकार प्राणियों का जड़ सृष्टि के साथ घनिष्ठ समन्ध , है, उसी प्रकार उनका 
आपस में भी घनिष्ठ सम्बन्ध है| हम लिख आये हू कि परमात्मा जीवों के कमानुसार 
प्राणियों के शरीर बनाता है ओर दण्ड-भाग के साथ साथ दुःख दनेवाले से दुःखप्राप्त 
को प्रतिफल भी दिखछाता हैं| यह प्रतिफल एक प्रकार का ऋण होता है । यही कारण है 
कि अनाचारिया और अत्याचारियों को शानेन्द्रियों और कर्मेद्रेयों का संकोच करके वह 
उनको इस प्रकारं का बना देता है कि वे आसानी से उत्कृष्टन्द्रिय प्राणियों के क्ाबू में आ 
नाते हैं ओर उनका भोग्य बनकर ऋण चुकाते रहते हई। यही कारण हैं कि भोग्य पहिल 
ओर भेक्ता उनके बाद होते है । 
हम लिख आये हैं कि आदि सृष्टि में पहिले वृक्ष, फिर पशु ओर पशुओं के बाद मनुष्य 
हुए | इसका कारण यही है कि पद्चुओं ओरं वृक्षा न पूर्व जन्म में अपने मनुष्य शरीर द्वारा 
अन्य मनुष्यों को नुक्ततान पहुँचाया है, इसलिए मनुष्यों! की अपेक्षा ईनेंद्रिय होकर और 
उनके क़ बू में आकर मनुष्यों का ऋण चुका रहे है ओर बृक्षा न अपने पूर्वकालीन मनुष्य 
शरीर द्वारा पद्यओं और मनुष्यों दोनों को नुक्सान पहुँचाया है, इसालिए, वे पशुओं ओर 
मनुष्यों के क़ाबु में आकर उनके उपभोग में आ रहे हैं ओर ऋण चुका रहे ६। परन्तु पशुओं 
ने पूर्वजन्म में वृक्षशरीरघारी पूर्व जन्म के पशुओं को नुक्सान नहीं फहुँकाया, इसलिए 
वे इस जन्म में वृक्षों को कुछ भी नहीं देते, प्रत्युत बृक्षों से लेते है| इस तरह से वृक्ष ओर 
पद्म मनुष्यों के ऋणी है, पर मनुष्य इन दोनों में किसी का ऋणी नहीं है। इसी तरह 
पञ्मु भी मनुष्यों के ऋणी हैं, पर ,इृक्षा के ऋणी नहीं हैं | परन्तु बृक्ष पश्चुओं तथा मनुष्य 
दोनों के ऋणी हैं ओर उनका ऋणी कोई नहीं ६। इसीलिए सब्न प्राणी परस्पर बिना किसी 
रोक ठोक के अपना अपना देना पावना देते ओर छेते हैं। अर्थात्‌ सब एक दूसरे की सहा- 
यता से जीते हैं। हम यहाँ कतिपय प्राणियों का वणन करके दिखलाते हैँ कि बे किस प्रकार 
अपने से उत्कृष्टन्द्रिय मनुष्य की सेवा कर रहे हैं । 
गाय, भेस, बकरी और भेड़ों दूध देकर, भेड़ ओर बकरियें। बद्चों के छिए. ऊन देकर, 
घोड़े, बेल, गये, उेंट, खच्चर और हाथी आदि खबारी तथा बारखरदारी का काम देकर 
ओर कुत्ते डौकी पहारा तथा एक अच्छे साथी का काम देकर मनुष्य की सेवा कर रहे है। 
जिस प्रकार यह प्राणी अनेक प्रकार के पदार्थों को देकर मनुष्य का ऋण चुका रहें हैं, .दकष 


ब्रेदिक आयों की सभ्यता | (७०५ ) 


तरह हिंइ, व्याप्र, श्थ्गाल, बिल्ली ओर गीघ आदि मांधाहारी प्राणी मृतक शरीरों का 
मांत खाकर सफ़ाई का काम कर रहे हैं। यदि ये प्राणी मुतक प्राणियों को खाकर 
सफ़ाइ न करें तो मुर्रों के पशड़ लग जायें और उनकी सड़ौंद से मनुष्यों का जीना 
दुल्म हो जाय। इसी तरह सुबर, मुर्ग, चीछ, कोवे और चिडेंटी आदि भो मल 
और सड़े मांस को खाकर और प्ृरथिवी को पवित्र चनाकर मनुष्य की सेवा कर रहे हैं) 
इनके अतिरिक्त मछलियों तथा अन्य सभी जलजन्तु पानी को स्वच्छ करते हैं। समुद्र 
में यदि मछलियों न हों, तो उक्का पानी मलिनता के कारण इतना स्थूछ हो जाय 
कि वह सूर्तताप से तत्त ही नहो और वहाँ बादल ही न बन सर्के। “ अध्विधाधमंप्रकाश ” 
के उत्तरार्ध ( पृष्ठ ७६ ) में लिखा है कि तुर्किस्तान के आहपास रक्तसमुद्र में मछलियों नहीं 
है, इतालिए वहाँ का पानी बहुत ही गंदा हो गया है आर वहाँ वषी पकदम बंद हो गई है। 
जिस प्रकार जलज तु जल को स्वच्छ करते हैं, उसी प्रकार बायु में उड़नेंवाले पक्षी ओर कृमि 
भी वायु के मल का खा जाते है ओर वायु को शुद्ध कर देते है। उसी तरह सर्प ओर बिच्छू 
आदि विपषैले प्राणी भी जल, स्थेछ और वायु के विष को खा जाते हैं ओर संसार को विष- 
हीन बनाये रखत हैं । 

इन सेवा के अतिरिक्त अनेक पश्ु, पक्षी ओर कीड़े मनुष्य को वेशानिक विषयों में भी 
बड़ी सहायता देते हैं । भेंड़ ऐसे स्थान में नहीं बैठती, ज्ञहँ जमीन के नीचे पोंल होती है। 
यदि पुराता क़वोँ दीवार के गिर जन से दब जाता है, तो भेड़ उतनी गोल ज़मीन को छोड़ 
कर बेठती है । इससे भूगर्भविद्यासम्बन्धी अनेकों बातें जानी जाती हैं। इसी तरह जोक 
( जलोका ) बड़े बडे तूफ़ानी को बतला दंती हैं । आप एक गिलास में पानी भरिये ओर एक 
जोक को उसमें ड।छ दीजिये । यदि तूफ़ान आनेवाला है, तो जोंक पेंदी में बेठ जायगी और 
यदि तूफ़ान आनेवाला नहीं है तो जोक पानी के उपर द्वी तेरती रहेंगी । किन्तु यदि तूफ़ान अभी 
दूर है ओर देर से आनेवाला है तो जोक पानी के बीचोत्रीच विकलसी तड़पडाती रहेगी। इसके 
अतिरिक्त जीक खराब खून के निकालने का भी काम करती हैं। इती तरह अम्िप्रताप, भूकम्प 
तूफ़न ओर वषा आने के पूव ही छोटी छोटी चिडंटियोँ अपने अपने अड़ें। को लेकर भागती 
हैं, जिसस बर्षा का शञान होता है। हिमालय के पक्षी बर्फ़ पड़ने की सूचना देते ई और 
खजन पश्ची इस सूचना को इर सार यहाँ तक पहुँचता है। इती तरद मंडूक भी पानी 
सूखन की सूचना देते है। एक तालाब का पानी जब्र सूख जाता है, तो वे दुसरे तालाब को 
चले ज'ते ६ ओर दूरह्थित जल का राघ््ता अपने आप जान छेते हैं, तथा जिस पानी में रहते 
हैं, उस पानी के सूखने की खबर भी वे पहले से ही पा जाते हैं। इन बातें से मनुष्य छाम 
उठा सकता है। उसी तरह कबूतर पक्षी तार और डाक का काम देते हं। जहाँ तार चिट्ठी 
नहीं जा सकती, वहों कबूतर है खबर पहुँचाते हैं । 

जिस प्रकार ये पशुपक्षी मनुष्य की नाना प्रकार से सेवा करते हैं, उसी तरह बृक्ष भी 
फलफूल देकर, अन्न देकर, ओषधियोँ देकर ओर वर्षा आदि अनेकों प्रकार के अमूल्य साधनों 
को देकर मनुप्य की सेवा करते हैं । ये इक्ष मनुष्यों की ही नहीं प्रत्युत नाना प्रशार के फल, 
. फूल, तृण और अन्न आदि देकर पशुपक्षियों की भी सेवा करते हैं। कहने का मतलब यह कि 
समस्त हीनाज्ञ प्राणी अपने से उत्तमाज्ञ प्राणी की सेना करके उसके ऋण से मुक्त होते ईं। 
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(७०६ ) वैदिक सम्पत्ति | 


यह क्रम _मको इन तीन ही प्रधान थोकों में नहीं दिखलाइ पढ़ता, प्रत्युत वह इन तीनों 
महाविभागों के अंतर्गत अवांतर उपविभागों में भी दिखलाई पड़ता हैं। जिस प्रकार एक 
प्रतिमावान्‌ पुरुष के प्रभाव में साधारण बुद्धि के अनेक आदमी आ जाते हैं ओर स्वाभाविक 
ही प्रतितावान का आदर ओर सत्कार करने लगते हैं, उसी प्रकार पशुओं और बु्कषें 
के अंतर्गत उनकी समस्त उपश्ञाखाँं भी एक दूसरी की सहायता देती हैं। सिंहादि मांसा- 
हारियों को अपना माँत देकर यदि दूभर प्राणी सहायता न दें, तो क्या एक दिन भी हिंधक 
जंतु संधार में रह सकते हैं! इसी तरह दीमक यदि घर बनाकर सर्प को न दे ओर कोवा 
यदि कोयल के बच्चों की परवरिश न कर दे, तो क्‍या संसार में सपों ओर कोयलों का कहीं 
पता मिल सकता है? लोग कहते है कि यदि बदर संसार में न रहें, तो घोड़ों का नाम 
निशान ही मिट जाय | क्‍योंकि धोड़ें के असाध्य रोग बंदरों के सहवास से अच्छे हो जाते 
हैं। इसी से * घोड़े की बला बंदर के शिर ? का मसला प्रचलित है। मसला ही प्रचलित नहीं 
है, किंतु हम प्रत्यक्ष देखते हैँ कि बड़े बड़ राजाओंके अल्तवर्लों.में घोड़ोंके साथ बंदर भी औध 
रहते हैं | इससे कह सकते हैं कि यह मसला असत्य नहीं है। 

जिस प्रकार पशुओं क समध्त अवांतर भेद परस्पर एक दूसरे की सेवा कर रहे हैं, उश्ी 
तरह वृक्षों भी अबांतर योनियों परस्पर सहायता कर रही है। यह बात हमको लताओं 
के देखने से बहुत ही अच्छी तरह स्पष्ट होती है । हम देखते हैँ कि प्रायः उभी लताएँ, बकुक्षों 
के रुहारे रहती हैं । यहाँ तक कि नागबेल आदि रूताओं की तो परवरिश ही दूसरे बृक्षों 
पर होती है ओर बबूल वृक्ष की सहायता से तो ऊसर ज़मीन में भी घास होने लगती 
है। कहने का मतलब यह कि समस्त अबांतर योनियों परस्पर सहाय्य सहायक होकर और 
अपने से उच्च विभागों का ऋण चुका कर सेवा करती हैं और यह बात घोपण।पूर्वक कहती 
हैं कि इस सष्टि में एक भी ऐसी योनि नहीं है, जो निरथेक हो ओर उप्के साथक होने का 
कारण न हो । 

चेतन सृष्टि ली इस सुतड्ृठित बनावट से ओर जड़ सूष्टि के साथ उसके घनिष्ठ संत्रंघ 
है प्रतीत होता है कि यह संसार एक बहुत बड़ा यंत्र है, जिसका सू, चंद्र, प्रथिवी, वायु 
और जलादि जड़ सृष्टि ढोँचा है और उस दाँचे में जड़ी हुईं समस्त चतन योनियाँ उसके संरेलष्ट 
पुरज़े हैं। इस यंत्र के कारीगर ने इसमें एक भो ऐसा पुग्ज़ा नहीं लगाया, नो बेमतलब और 
अकारण हो इसलिए इसका उपयोग बहुत ही पमझ्न बूझकर करना चाहिये । 


अध्ययन ओर विचार । 


मोक्ष ७ संबंध रखनेवाले इन उपयुक्त समस्त मोरिक तिद्धांतों का सुनाना और उन 
पर ध्यान से विचार करना आयरयेशभ्यता का सबसे प्रधान लक्ष्ण है। यही कारण है कि एक 
आयेबालक आचायेकुल में जाकर यशोपवीत के दिन से ही सम्ध्योपासन के समय “ सू्यो- 
चन्द्रमसो धाठा यथापूबेमकल्पयत्‌ ” का पा5 नित्य पढ़ता है और गुरुमुख से नित्य 
इनका अर्थ सुनता है कि इस युयेचन्द्रादि सृष्टि को परमात्मा ने उसी तरह बनाया है, जिस 
तरह इस के पू्वे भी वह अनेक बार बना चुका था। इस नित्य के भवनाध्ययन से धीरे घीरें 


बेदिक आरयों की सभ्यता । (७०७) 


विद्यार्थी को खष्टि के कारणों ओर डसके उत्पत्तिक्रमों का शान होने छगता है और हमने गत 
एृष्ठों में जित बदिक, आष ओर आर्य रीति से सृष्टि के कारणों और उसके उत्पक्तिक्रमों का 
वणन किया है, उत्त रीति से सृष्टि का रहस्य खुल जाता है और उसके दृदय में तीन बांते 
निश्चान्तरूप स अपना घर कर लेती ईं। पहिली भ्रात तो उतके मन में यह जम जाती है कि 
इस खृष्टि को अनियमित, अध्वाभाविक और क्षुमित करनेवाला केवल मनुष्य ही है। जब तक 
मनुष्य उत्पन्न नहीं होता तब तक सृष्टि में कुछ अस्वाभाविक्ता अथवा पाप नहीं होता। 
प्रत्युत सत्र प्राणी सृष्टि के नियमें' में बंधे हुए अपना अपना नियमित काम करते हैं और कोई 
किसी को दुःख नहीं देता। किन्तु मनुष्य के उत्पन्न होते री संसार में अस्वाभाविकता आ 
जाती है | 

इमका कारण मनुष्य का शानस्वातंत््य ही है| यह अपने ज्ञानस्पातंत््य से सृष्टि के नियर्मों 
की भेग करता ६ ओर समत्त प्राणियों! को दु:ःखी कर देता है | दूरी बात उत्के मन में 
यई तब्ठ जाती है कि मनुष्य के अतिरिक्त जितने प्राणी हैं सब्र पूर्वजन्म के मनुष्य ही हैं। मनुष्यों 
ने अपने शानश्वातंत्य से जो सष्टिनियमों के विरुद्ध कर्म किया है, उसके फलभोगार्थ उनको 
ये शरीर मिले हैं। क्योंकि इन प्राणियों के शरीर्ण की बनावट बिलकुल ही मनुष्य के शरीरों 
साथ ।मेलती जुलती हैं | अन्तर केवल इतना ही है कि इन्होंने जिस जिस अंग का दुरुपयोग 
किया है, वह वह अंग मन्द हो गया है ओर अब ये खद़े शरीरवाले न रहकर आड़े और उलेटे 
शरीरबाले हे गये हैं। तीसरे ब्रात उसके मन में यह स्थिर हो जाती है कि जब मनुष्य ही अपने 
दुष्कर्मों के कारण पद्म, पक्षी और बृक्ष होकर नाना प्रकार के कष्ट भोगता है, तो अब ऐसे 
कम न करना चाहिये, जितते पश्नु अथवा वृक्ष होना पढ़े, किन्तु ऐसे कर्म करना 
चाहिये कि जिससे इन पश्चुओं ओर जृश्चों के मूल कारण मनुष्यशरीर ही को घारण न 
करना पड़े । 


इसके सिवा मनुष्यशरीर में भी तो सब दुःख ही भरा है। रोग, दोष, हानि 
बिछोह, भय, चिन्ता ओर जरामरण आदि अनिवार्य कष्टों से छुटकारा इसमें भी तो नहीं है। 
इसमें भी तो रना ओर सृष्टिशासन की अनिवार्य परतन्त्रता भोगनी पड़ती है। इषाहिए 
अब इन शरीरों के फेर से ही निकल जाना चाहिए ओर आज से अब ऐसे कर्म करना 
चाहे ये, जिनते भविष्य में न तो स्वयं शरीर भारण करना पढ़े ओर न अन्य प्राणियों को 
ही कष्ट हो, प्रत्युत एक ऐसा मोक्षमार्ग बन जाय कि जिसके द्वारा हम को भी मोक्ष मिल 
जाय ओर ये प्राणी भी मनुष्यशरीर में आकर मोक्षमार्गी बन जायें | किन्तु प्रायः लोगों की 
ओर से इस कर्मयोनि ओर भोगयोनि के पुनजन्मसम्बन्धी सिद्धांत पर यह आपत्ति की जाती 
है कि जब मनुष्य ही ऊमंयोनि है और वही क्ंवश कर्मफल भोगने के लिए. अन्य भोग- 
योनियों में आता है ओर जब वही एक छोटे से मलिन पानी के कुंड मेँ क्रामिरूप से इतनी 
अधिक संख्या में मौजूद है, जो संख्या वर्तमान पोने दो अब मनुष्यों से भी अधिक है तो 
क्या यह संभव है कि इतने अधिक मनुष्य कभी रहे हों, जिनकी संख्या वर्तमान समस्त 
+ गोयथ ( 6060॥ , भी कहता है कि * &]] ६॥6 ७7०७.०९८४ ए]९88९8 ण्ोष पाक 


॥8 घ३)७ ' अथात्‌ समस्त बुराहयों की जड मनुष्य ही है । 
का 


(७०८ ) बैदिक सम्पत्ति । 


भोगयोनिर्यां से भी अधिक रही हो ओर ये समध्त भोगयोनियों मनुष्य ही रही हों ! इस आपत्ति 
का उत्तर बहुत ही सरल है। 

हम कुदरत में देखते हैं कि बहुत ही छोटी सी ग़लती की सज़ा बहुत ही अधिक मिलती 
है, यद्याप ग़ढ़ती को छोटा नहीं कह्दा जा सकता। रास्ता चलते समय ज़रासा चूक हटाने 
पर मनुष्य गिर जाता है ओर अपने हाथ पेर तोड़ बेठता है। इसी तरह एक बवेश्यागामी 
ज़रा सा चूकन पर ऐसी एसी व्याधियों में पड़ जाता है कि जिनसे डसका सारा जीवन हा 
नष्ट हो जाता है। थोड़े पाप में बड़ी सज़ा के इस नियमानुसार मनुष्य जब पाप करके 
नीच योनियों में जाता है, तो उसे एक एक योनि में कई कई बार जन्म लेना पड़ता है 
ओर समस्त योनियोें का चक्कर लगा करके ही मलुष्ययोनि में आने का मोक़ा मिलता है। 
इस बीच में यदि फ़िसी दुष्ट द्वारा अकाल ही में फिर मारा जाता है, तो उस अत्याचारी 
मनुष्य से बदला लेने के किये आपत्काल के इंश्वरी नियमानुसार किसी दिस योनि में जन्म 
लेकर अपने कमी को भी भोगता है ओर उस दुष्ट का भी संदार करता है। इसके 
अतिरिक्त जन्न सारा मनुष्यसमाज अत्याचारी हो जाता है और बेहिसाब प्राणियों का नाश 
कर देता है, तो नवीन उत्तन्न हनेवालों के लिए मातापिता ही का अभाव हो 
जाता है। 

फल यह होता है कि पेदा होनेवाले बचे हुए थोड़े से ही माता पिताओं के द्वारा बहुत 
बड़ी संख्या में जन्मग्रदण करते ई ओर, : आहारशून्यता से अकाल में मरते हैं ओर फिर उन्हीं 
योनियों में उत्पन्न होते है। कइन का मतलब यह कि मनुष्ययोनि से इटने पर प्राणी बड़ 
चक्कर में पड़ जाता है ओर वह्दौं-से लोटना ही कठिन हो जाता ६। इधर मनुष्य बात बात में 
ग़रूती करता है ओर छोटी ग़ल्ती में बड़ी सज्ञा के नियमानुसार कर्मफल भोगन के लिये 
दूसरी योनियों में जल्दी जल्री जाता है और वहाँ देर तक रहता है। परिणाम यह द्वोता है कि 
आमद कम और खच अधिक होने के कारण पश्ुसमुदाय की वृद्धे और मनुष्यतमुदाय की 
न्यूनता बनी रहती है। इस बात को एक दृशन्त से समझंना चाहिये। कल्पना कीजिये कि 
आपने कुछ कैपड़े धोत्री को धोने के लिये दिये, पर यह जल्दी से घोकर न छाया और आपको 
दूसरे कपड़े फिर देने पड़े | किंतु फिर भी घुलकर जल्दी से न आये और फिर देने पड़े | इस 
तरह दो चार बार ही भे घर से सन्न कपड़े' धोनी के यहाँ जमा हो गये | अब कुछ दिन में 
वह चार छे कपड़े लाया, पर तब तक आपने ओर भी दश कपड़े मेले कर ड|ले और धोनी को 
दे दिये | फल यह हुआ कि आपके से धोनी के घर में कपड़े अधिक हो गये। जो हाल 
इस उदाहरण का है, वही मनुष्ययोनि की कमी और अन्य योनियों की अधिकता का है। यह 
घिलसिला अनादि काल से चलछा आता है ओर भनत काल पर्यत चछा जायगा | इसलिए 
उपयुक्त शंका कर्मयोनि ओर भोगयोनि के सिद्धांत को असिद्ध नहीं कर सकती और न इस 
बात को इटा सकती है कि कर्मयोनि मनुष्य ही इस भोगयोनियों में जाता हे । 

आयों ने अपने अध्ययन, अध्यापन और अ्रवण-मनन के द्वारा अपनी सभ्यता के मूलाधार 
मोक्ष के प्रशस्त मांगे का इस प्रकार निश्चय किया है। उन्होंने अच्छी तरह समझ 
लिया है कि अशञान और अमिमान से जो काम किये जाते हैं। उनसे प्राणियों को दुःख 
होता है ओर उस दुःख का प्रतिफक देने के लिए नाना प्रकार की योनियों में जन्म धारण 


बदिक आरयों की सभ्यता । (७०९ ) 


करना पड़ता है, इसालिए किसी भी प्राणी को चाहे वह मनुष्य, पशुपक्षी, कटिदतज्ञ, तृण- 
पलछव आदि कोई हो कभी भी कष्ट न देना चाहिये | परन्तु लोग कहते हैं कि जब यह "सिद्ध 
हो चुका कि समस्त पशुपक्षी, कौटपतज्ञ ओर तृणपल्लत्र पूर्बवजन्म के अपराधी ई-मनुष्य 
के ऋणी हैं-तत्र फिर इनके सुखदुःख ओर हानिलाम की बात सोचना ही बेकार है। 
हम जित तरह चाहे, उनका उपयोग कर सकते है ओर अपना ऋण ब्याज्ञ के सहित वसूल 
कर सकते हैं। इस बसूली में यदि उनका बंध भी करना पड़े तो कोई पाप की बात नहीं है । 

सुनने में ये बातें किसी अश में टीक प्रतीत होती हैं पर विचार करने से श्ञात होता हे 
कि इस प्रकार का आरोप करनेवाल्लों ने नतो अपराध और दण्डविधान ही पर ध्यान 
दिया है ओर न ऋण और ऋणदाता पर ही | अपराध ओर दण्डविधान वादी ओर प्रति- 
वादी के अधीन नहीं हैं, प्रत्युत वे न्यायाधीश के अधीन हैं। प्रत्येक अपराधी अपने वादी का 
अपराधी नहीं है, प्रत्युत बह उस विधान का अपराधी है जो न्यायाधीश की ओर से स्थिर 
किया गया हैं। इसालेए किसी वादी को यह अधिकार नहीं है कि वह अपने प्रतिवादी को 
अपनी मर्ज़ी वे कुछ भी कष्ट दे | यह अधिकार न्यायाधीश ही का है कि वह जो कुछ दण्ड 
>जुर्पाना-करे, उसमें से अमुक भाग वादी को भी दिला दे, पर वादी अपनी मर्ज़ी से कुछ 
भी नहीं ८ तातया | इसी तरह ऋणदाता भी ऋणी से तक़ाज्ञा क्षे कर सकता है, उसे 
दण्ड' नहीं दे सकता ओर न उसको मारकर उसके चमड़े से अपना रुपया ही वसूछ कर 
सकता है | ऐसी दशा भें कोई भी मनुष्य किसी भी पश्चु आदि प्राणी को न तो कष्ट ही दे 
सकता है आर न उसका वध ही कर सकता है| इसलिए मनुष्य को चाहिये कि वह विना किसी 
प्राणी को कुछ भी कष्ट दिये, जो कुछ काम लेते बने वह ले ले। काम लेने का सबसे उत्तम 
नियम इस सृष्टि के नियामक ने खुद दी बना दिया है उसने प्रत्येक प्राणी की जाति, आयु 
और भे।गों को नियत करके बतला दिया है कि जिस प्राणी से तुम काम लेना चाहो, उसकी 
ज.ति के अनुमार उसको पूर्ण आयु जीने दो और डसकी जाति के अनुसार उमका जो कुछ 
भेग नियत दो बह भोगने के लिए रुकावट पेदा न करो, किन्तु उसके भागों को जुटाने का 
बन्दोतबस्त करो । द 

जाति आयु और भोग | 

योगशास््र में लिखा है कि * सति मूले तद्विपाकों जात्यायुभोंगः ? अर्थात्‌ पूर्वक्रमानुसार 
प्राणियों को जाति, आयु और मोग मिलते ६ ३८ | प्रत्येक प्राणी किसी न किशी जाति का होता 
है। जाति की पदिचान बतलाते हुए. न्यायश्ासत्र में गोतम मुनि कहते हैं कि 'समानप्रसबा- 
व्मिका जातिः” अर्थात्‌ निसका समान प्रसव हो वह जाति है। समान प्रसव बह कहलाता है कि 
जिसके सयोग से बंश चलता हो | गाय और बैल के संयोग से वंश चलता है इसलिए बे 





वसिनिनन वकआल 


>< कुछ लोग जाति का अध ब्राह्मण, क्षत्री आदि, आयु का अर्थ फलित ज्यातिष के अनुसार 
बषे, मात, दिन आदि और भोग का अर्थ सुखदुशख अर्थात्‌ प्रारब्ध आदि करते हैं, परन्तु यह 
ठीक नहीं है | क्योंकि यहाँ समान प्रसव से स्पष्ट कर दिया गया है कि ब्राह्मण ओर क्षत्राणी 
का समान-प्रसव होता है, इसलिए दोनों एक ही जाति के हैं, अलग नहीं। इसी तरह आयु और 
मेर्मि मी मिश् सिंसे शेनियों से ही संबंध रखते हैं, घडी पल अथवा प्रारन्ध आदि से नहीं | 


(७१०) बेदिक सम्पात्ति । 


दोनों एक जाति के ई, परन्तु घोड़ी और कुत्ते से बंध नहीं चलता, इसलिए ये दोनों एक जाति 
के नहीं हैं। इस जाति की दूसरी पहिचान आयु है। जिन जिन प्राणियों का समान 
प्रसव है, उनकी आयु भी समान ही होती है। जितने दिन प्रायः गाय जीती है, उतन ही 
दिन प्राय; बैल भी जीता है, पर जितन दिन घोड़ी जीती हैं, उतने ही दिन कुत्ता नहीं 
जीता | 
जाति की तौसरी पहिचान भोग है जिनका समान प्रसव्ष ओर समान आयु है, 
उनके भोग भी समान ही होते हैं। गाय ओर बेल का समान प्रतव और समान आयु है 
इसलिए दोनों के भोग भी-आइाराविहार भी-समान ही हू। परन्तु घोड़ी आर कुत्त का 
जहा समान प्रवत ओर समान आयु नहीं है, वहाँ भोग भी समान नहीं है। घोड़ा घास 
खाती है ओर कुत्ता घाम नहीं खाता, डिन्‍्तु मांत खाता है । तात्पर्य यह कि प्रत्येक जाति 
का प्रसव, आयु आर भोग एक समान ही होता है ओर इन्हीं तीनों गुर्णो से प्रत्यक़ योनि 
ेंचानी जाती है| इसालिए मनुष्यों को उचित है कि वे जिस प्राणी स काम लना चाहें, 
उसकी जाति के अनुसार उनके भोगें को देते हुए उसकी पू्ण आयु तक जीने का मोक्ा दें । 
जि8 प्रकार किसी सज़ा पाये हुए क्रेदी के लिए तीन बते नियत होती हैं, उसी प्रकार 
प्राणियों को जाति, आयु और मोग दिये गये हैं। क्रेदी के लिए लिखा होता है कि यह 
अमुक शअ्रणी की जेल में जाय, अमुक आहारविद्ार के साथ अमुक काम करे और अमुक समय 
तक वहाँ रहे । यहाँ क़्रैदी की श्रेणी ही प्राणियों की जाति है, क्री का काम और आद्दारविद्र 
ही प्राणियों के मोग हैँ ओर क्री की मियाद ही प्राणियों को आयु है। जिस प्रकार केदी का 
उध्के भोग देकर ही उतन दिन तक अमुक जल में रक्खा जा सकता हे, उसी प्रकार इन 
समस्त प्राणियों को भी उनके भाग देकर ही उनस उनकी आयु भर काम लिया जा सकता 
है। यदि जेलदारोगा क्दी के मोग और स्वास्थ्य अथांतू आयु में विन्न डाल, तो वह अपराधी 
समझा जाता है| क्योंकि राजा का यह आभिप्राय नहीं है कि क्दी मार ढाला जाय | 
इसी प्रकार वे मनुष्य ज्ञो.प्राणियों को दुःख दते ह, परमात्मा के न्याय के विरुद्ध करते 
है, अतएव पापी हैं । जैसे अन्य प्राणियों के भोग और आयु में ब्राघा पहुँचाना पाप है, वेसे 
ही मनुष्यों की समानता में भी बाधा पहुँचाना पाप है। जिस प्रकार एक समान प्रसव ज!|ति 
समान आयु को प्राप्त करके समान भोगों को भोगठी है, उसी प्रकार हम मनुष्यों को भी 
समझना चाहिये कि समस्त मनुष्य भी सप्तान प्रसवत ओर समान आयुवारे हैं, इसलिए उन के 
भी भोग समान दी हाना चाहिये। 
नो क्रायदा समान प्रसव, समान आयु और समान भमोगवाले मनुष्यों ओर प्राणियों के 
अपराधों और दण्डों तथा जेलों और सज्ञाओं का है, वही क़ायदा क्णी ओर धनी के छेन 
देन का भी है । मनुष्य जब किसी का ऋणी होता है, तो महाजन भी उत्को अपने घर में 
रखकर और उससे काम कराकर' ही अपना रुपया वसूल करता है ओर ऋणी को जिन 
जिन पदार्थों की आवश्यकता होती है, वे पदाथ महाजन ही देता है। क्योंकि वह जानता हे 
कि बिना रुपया दिये यदि वह भूख से भर जायगा या अन्य दुःखों से घबराकर कहीं चला 
जायगा, तो मेरा रुपया ड्ूरब जायगा | इसलिए यदि मनुष्यों का मनुष्यों, पशुओं, ओर बकृक्षो 


से लेना है, तो उन्हें इर प्रकार से सुखी रखना चाहिये | सुखी रखने का का!यद्रा सृष्टि ने बतला 


बैदिक आया की सब्यता। (७११) 


दिया है कि प्रत्येत प्राणो की जाति, आयु और मोग नियत हैं, अतः ठुप्त उम्रके भोगें को 
देते हुए और उमकी पूर्ण आयु तक रक्षा क ते हुए अपना ऋण छते चने जाओ और ऐसा 
प्रत-्ध करो कि कभी किसी प्राणी की अकाल मृत्यु न हो । 

इस पर प्रायः छोग कहते है कि यदि परमेश्वर को किसी अकारू मृत्यु मंजुर न 
होती, तो वह व ्रतु में पानी बस्साकर, जंगछो में अमि चलाकर आर आधि- 
तूफ़ान को उत्पन्न करके क्यो करेड़ी प्राणियों को अकाल में ही मारता और क्यों 
व्याप्नारदि सिख प्राणियों को उत्पन्न करके लाखों प्राणियों का अकाल में ही संहार 
करता ! इसका उत्तर बहुत हीं सरल है। ह्म गत पृष्टों में कर्मानुसार चेतन सूष्टि के उत्पत्ति- 
क्रमें। का बर्णन करते हुए. दो प्रकार के सृथ््युत्पत्तिक्रमों का बणन कर आये हैं। पहिला क्रम 
सतेगुण, रजोगुण और तमागुण के अनुधार खड़ी, आड़ी और उलटी सृष्टि की उत्पत्ति का है 
ओर दूमरा आपत्कालक्रम है, जो सृष्टि की अस्वार्म विकता को रोकनेके लिए काम लाया 
जाता दे । 

अर्थात्‌ जब मनुष्य अपनी हिंसावृत्ति से प्राणियों का संहार यहाँ तक बढ़ा देता 
है कि उनका अपने कर्मफर्ले के भोगन के लिए पूरी आयु तक ज्ञीना भी कठिन हो जाता 
हैं और जत्र मनुष्यसमात्र जंगले। को काटकर, पहाड़ों को तोड़कर, समुद्रे। को इटाकर और 
भोगमभिक पदार्थों को निकालकर सुष्टि में व्यतिक्रम उत्पन्न कर देता है, जिसते सृष्टि के 
नियमें। म बाधा पड़ती है और प्राणियों को कष्ट होता है, तब परमात्मा उन अत्याचारी 
मनुष्यों। को कीडोमक्रोंड आर कीटयतंग बनाकर उन्हीं वर्षा, अम्नमि और वृफ़ान आदि प्राकृ- 
तिक घटनाओं के द्वारा प्रतिवर्ष मार देता है, जिनको उन्होंने जंगल आदि काटकर बिगाडा 
था | इमी तरह मामाहारी मनुष्यों को पश्चु बनाकर ओर पीडित पश्चुओं को हिंख प्राणी बना 
देता है ओर इन्हें अत्याचार का प्रतिफल दिला देता है । 

जिस प्रकार ये दोंनों प्रबन्ध होते हैं, उसी तरह जत्र प्राणियों का नाश इतना अधिर हों 
जाता है कि जीवों को जन्म धारण करने के लिए पूरे मातापिताओं की भी कमी हो जाती है 
तब इन थोड़े स ही मातापिताओं में दी अधिक सन्‍्तान उत्पन्न होने लगती है। परन्तू जब 
थेडे से मातापिता भी सब जीबों को उत्पन्न नहीं कर सकते तब परमेश्वर उस अत्याचारी 
मनुष्यखमाज के नाश करने के लिए उन्हीं अनेवाले प्राणियों का ऐसा ज़दरीडा बना देता 
है कि वे नाना प्रकार की बीमारी के जम्स बनकर मनुष्यों का नाश कर देते हैं और ऐसे बृक्षों 
को भी उत्पन्न कर देता है, जो मनुष्यादि प्राणितं को पकड़ पक्रड़कर खा जाते हैं ओर पश्चाओं 
तथा जंगरलें की रक्षा कर लेते हैं। यह सारा प्रब-्ध सृष्टि के नियमों की रक्षा करने के लिए 
किया जाता है। सृष्टि के ये निषम अनादि हैं। क्योंकि पूर्व सृष्टि के अत्य चारियों को 
प्रतिफल दिलाने के लिए परमात्मा आदिखष्टि में भी मकड़ी और बतकों की भौति कुछ ऐशी 
योनियपाँ उत्पन्न कर देता है, जो स्वभावतः भी प्राणियों का नाश करती है। 

इसलिए, मनुष्य को यह उचित नहीं है कि बह परमेश्वर के अपराधियों को अपने अपराधी 
समझकर उन्हें सताए| जिस प्रकार कोई अपराधी या ऋणी न्यायाधीश के ही हुक्म से सजा 
पा सकता है, वादी की ओर से नहीं, उसी प्रकार वर्षा, आग, आँधी ओर भूकम्प के द्वारा अथवा 
सिंहव्याघ आदि हिल पद्मुओं के द्वारा परमेश्वर ही प्राणियों का अकाल में संहार कर खकता 
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(७१२ ) बैेदिक सम्पत्ति । 


है, अन्य कोई नहीं। 

इसलिए. इंश्वरीय न्यायव्यवस्था का तात्पय यह नहीं निकाला जा सकता क्रि 
जब परमेश्वर लाखों प्राणियों को अकाल में मार देता है, तो मनुष्य भी उनकी अकाल भें 
मार डालें | प्रत्युत यह तातये तो अवश्य निकलता है कि मानुधी दुरबस्था के कारण प!मेश्वरीय 
व्यवस्था को छोड़कर, जिन प्राणियों ने दूसरे प्राणियों को अकाल में मारकर खाने का 
अभ्यास कर लिया है, उस अभ्यास के छुड़ाने का प्रयत्न मनुष्य अवश्य करे । 

इम चतन सृष्टि की उत्पत्ति में लिख आये ई कि परमात्मा ने पूर्वसृष्टि के बचे हुए दुष्ट 
के दुष्कर्मों का फल देने के लिए मकर्ड!' आर बतक आदि थाड़ी सी ऐसी भी योनियाँ 
उत्पन्न की हैं, को स्वभावत: जिन्दा प्राणित्रों को मारकर खाती है ओर शेष तिंहादि मांताहारी 
प्राणी तो मुर्दों का मांस खाकर केवल संसार की सफ़ाई करने के ही लिए. बनाये गये हैं, 
ज़िन्दा प्राणियों मारकर मांध खाने के लिए. नई। साथ ही हम यह भी लिख आये हं 
कि उनमें जिन्दा प्राणियों को परुडकर खानवाले तभी उत्पन्न हाते हैं जब मनुष्यों में 
प्राणिसंहार की प्रवृति अत्यधिक बढ जाती है | इसलिए मनुष्यों को डचित है कि वे प्राणियों 
का मारना ओर उनका मांध खाना छोड दे, जिससे हिंस जन्तुओं से हवा करने का 
स्वभाव जाता रहे | क्योंकि जब मनुष्य अन्य प्राणियों का वध करके उनका मांव खाता 
है, तो उन पशुओं की खूराक में कमी उत्पन्न होती है, जिनकी खूराक संसार की रुफ़ाई के 
उद्देश्य से मृत प्राणियों का मांत बनाई गई है। खूराक में कमी द्ोने से ही वे चोर ओर 
डाकुओं की मोँति दूसरे जिंदा प्राणियों को चोरी से मारकर खते हैं। ऐसी दशा में यही 
कहना पड़ता है कि ज़िंदा पशुओं को पकड़कर खाने की आदत उनकी स्वाभाविक नहीं है, 
प्रत्युत मनुष्यें। के कारण से 'हुई है। यहदों हम हिंख पशुओं के स्वभाव स संबंध रखनेव।ली 
दो एक घटनाओं का वर्णन करके दिखलाते है कि जिंदा जानवरों को पकड़कर खाने की आदत 
उनड़ी स्वाभाविक नहीं है। 

कोई २५ वर्ष की बात है कि सध्यप्रदेश की रायगढ़ रियासत में एक छोटासा शेर का 
बच्चा पफड़कर आया । राजासाइब ने उसे पाछ लिया और उसके खाने के लिय्रे मांस का 
प्रबंध करा दिया। तदनुसार उसको नित्य मांत के टुकड़े बाहर से दिये जाने लछगे। यह 
क्रम साल भर से भी ज्यादा जारी रह | जब वह काफ़ी बढ़ा हो गया, तो एक दिन उम्रके 
कठररे में जिंदा बकरा डाल दिया गया । बकरे को देखते ही शेर एक कोने में जाकर बेठ 
गया और बकरा इघर उधर घूमने लगा । यह खबर राजाधाइब को दी मइं। राजासाइब ने 
उस दिन से जिंदा बकरा देना बन्द करा दिया। परन्तु विनोद के लिए जब इच्छा होती 
थी तब्र जिंदा बकरा कठहरे में डल्वाकर तमाशा देखा करते थे | जैसी यह घटना है वेसी 
ही घटना का एक वर्णन नवम्बर सन १९१३ के प्रसिद्ध वेशानिक्र अखचार “ लिटिल पेपर ! में 
इस प्रकार छपा था कि “ पश्चुओं में बच्चों की परवरिश का अदभुत प्रेम देखा जाता है। 
बिलियाँ चूहा, शशर्कों और अन्य ्ञणियों के अच्चों की परवरिश करती हैं। गोरे बकरी के 
बच्चें। को पालती ई | कुत्तियाँ लोमड़ी, खरगोश भेडों के बच्चों को पालती ६ आर झूकरियाँ 
भी बिल्ली के बच्चों को पालती हैं। सबस बड़ा प्रसिद्ध उदाइरण डब्रलिन ( जमनी ) के 
चिड़ियाखाने की बृद्धा सिंहनी का है, जिसने अपने माँद में एक कुत्ता पा खखा था, जो 


बद्दिक आया की सभ्यता । (७१३) 


उसके मद के चूहे मारा करता था ? ७। इसी तरह की एक बात महाभारत में मी लिखी 


हैकि-- * 


साहि मांसागेल भीष्ममुखात्तिहरय खादतः । 
दन्तान्तर,बेलभ यतक्तददत्तेडस्पचेतनः ॥ ( महा० सभापव ) 

अथांत्‌ भूलिंग पक्षी सिंह के मुँह में अपना मझुँह डालकर उसके दाँतों में घुसे हुए मां 
को निकाल कर खाता है। भूलिंग पक्षी बहुत बडा होता है। उप्तम॑ इतना मांछ होता है कि 
तिंह उसका खाकर अपना पेट भर सकता है, परंतु अपने मुँह के अंदर आ जाने पर भी वह उस 
को नहीं मारता । इन प्रमाणों से पाया जाता है कि जिंदा प्राणियों का मारना व्याप्रादिकों 
का स्वमाव नहीं है | संसार का सबसे बड़ा प्राणिशास्त्री आल्फ्रेड रसक वालिस ठीक ही कहता 
है कि  मांसाहारी जंतु केवछ भूख लगने पर ही दूमरे प्राणियों को मारते हैं, मनाविनोंद 
के लिए नहीं । पालतू ब्रिछियों और चूहा के जो उदाइर 7 दिये जात हैं, वे भ्रममूछक है +। 
ठ.क है, हिंख पशु यदि मनायिनाद के लिए प्राणियों की हिंसा करता, तो सरकसवाले लेग 
सिंध्याघ। के साथ केमे कुस्ती लड़त ! इससे मालूम होता है कि दिख पशु भूख के दी 
काण प्राणियों की हिंसा करते है, पर यदि समम्त संसार के मनुष्य मांत खाना छोड़ दे 
आर रोज़ के मरनेबाल पश्ुओं का मांस जंगलों ओर गांवों की सरहदों में डलवा दिया जाय, 
ता समस्त मांताहारी प्राणी अपनी क्षुधा निवृत्त कर के ओर अन्य प्राणियों का अकाल में 
माग्ना बन्द कर दें। कहने का मतलब यह कि जब्र दिख पद्चुओं का हिंसा करना स्वभाव ही 
नहीं है, जन्र वे मांस मिलने पर किसी की हिंसा करते ही नहीं ओर जब पर्यक्ष मांस मिलने 
पर वे प्राणियों का मारना छोड़ सकते हैं तन्न यह नहीं कहां जा सकता कि प्राणियों का 
मारना उनका स्वभाव है। वे प्राणियों को तभी मारते हैं जब्च मनुष्य अन्य प्राणियों को 
मारकर खा जाता है | याद मनुष्य अन्य प्राणियों को मारकर खाना छोड़ दे, तो हिल पद्म 
भी जिन्दा जानवरों का मारना छोड़ दें। परन्तु जब मनुष्य प्राणियों को मारकर खाना 
नहीं छोड़ता, तो परमेश्वर भी हिंसक पौद्चुओं के द्वारा हेनेवाली हिंता का इलाच नहीं कर 
सकता । यही कारण है कि संधार में हिंसा का साप्नाज्य हो गया है और यह निर्मय 
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(७१४ ) वैदिक सम्पत्ति | 


करना कठिन हो गया -है कि कितनी हिंसा ईश्वरी न्यायव्यवस्था से हो रही है और कितनी 
मनुष्यों के अत्याचार से | 


मनुष्यकृत और इंश्वरकृत हिंसा में कोई अतंर नहीं है। क्योंकि जो मनुष्यकृत है, 
वही ईश्वरकृत है। मनुष्य कर्म करता है ओर परमेश्वर उसी कम के अनुमार फल दे देता 
है । अथात्‌ आगे आगे मनुष्यों के कर्म और पीछे पीछे परमेश्वर की व्यवस्था काम कर रही 
है, इसलिए मनुष्यकृत ओर इंश्वरकृत हिंसा में कुछ भी अंतर नहीं है। इस सिद्धांत के 
अनुमार यदि परमेश्वर द्विल पद्मुओं के द्वारा मनुष्यों ओर मनुष्यों के प्रिय पद्मुओं की अब्पायु 
में मारकर मनुष्यें। को उनकी हिंसाप्रवृत्ति का प्रतिफल देता है, तो यह हिंसा मनुष्यों की 
ही की हुई समझो जा सकती है। ईश्वर की कराई हुई नहीं। इसलिए मनुष्यों को उचित 
है कि वे किठी भी प्राणी की हिंता न कें ओर प्रत्येर प्राणी को ऐसा मोक़ा दें कि वह 
अपने भोगें को भागता हुआ अपनी पूर्ण आयु तक जिये ओर अपने भ्रम से ऋण चुकाकर 
चला जाय | इस प्रकार का सुप्टिसंत्रंधी शान प्राप्त करने से-सूष्टि के कारण कार्थ की 
मीमांता को दवदथज्ञप करने से-पमनुष्य सृष्टि का उचित उपभोग कर सकता है ओर संसार 
के उचित उपयोग से मोक्ष प्राप्त कर सकता है। पर स्मरण रखना चाहिये कि मनुष्य 
केवल उपयुक्त सिद्धांतें। के जान लेने मात्र ही से सृष्टि का उचित उपयोग नहीं कर सकता 
और न वह केवल सृष्टि के कारण कार्य की शझझुला के समझकर ही न्याययुक्त व्यवशर 
कर सकता है। क्योंकि जानना और बात है और करना दूसरी बात है। इसलिए मनुष्य 
की उजित है कि वह मोशक्षखाघना के साथ ही खष्टि का उपयोग करें। इसका कारण 
यही है कि सृष्टे का उचित डपयोग मोक्षताधना के साथ ही हो सकता है, अतएव 
आवश्यक जान पड़ता है कि हम यहों थोड़ासा मोक्ष के अभ्यन्तारिक विषयें का भी सारांश 
ल्खिदे | 


मोक्ष का स्वरूप, स्थान ओर साधन | 
मोक्ष स्वरूप दे। प्रकार का है। दुःखों से छूट जाना पहिला स्वरूप ६ ओर आई 


प्राप्त करना दूसरा खरूप है। पहिले खरूप के पक्षपाती कहते ई कि दुश्खों के 
अत्यैताभाव में आनंद भरा हुआ है। वे कहते है कि सुषुष्ति इसका नमूना है । इसीलिए 
सांख्यशास्र में कहा गया है कि * समाधि-सुषुप्ति-मोक्षेषु-त्रह्महूपता ” अर्थात्‌ समाधि 
ओर सुषुष्ति आदि की ही भांति मोक्ष में अद्मरूपता दाती है। परन्तु आनंदपक्षबार कहते 
हैँकि सुषुप्ति में केवल दुःखेों का ही तिरोभाव होता है, आनंद की प्राप्ति नहीं होती । 
जो लोग कहते हैं कि जागने पर मनुष्य का यह कहना कि अच्छी नींद आई वह आनद 
की ही सूचना है, वे बाललीला ही करते है। क्योंकि सुधुप्ति के समय न सुखों का ही मान 
होता हे न दुःखों का ही । यदि सुखों ओर दुःखों का भत्यंताभाव ही आन॑ंद है, तों 
कलोरोफ़म दे हुए मनुष्य और मेरे हुए मुर्दें सब आनन्द हो में समझना चाहिये और 
पत्थर, मिट्टी तथा दीवारों की मुक्त ही मानना चाहिये। किंतु मुक्ति का अर्थ आनेद 
प्राप्त करना है, इसलिए, मोक्ष का यह खरूत ग़लत है। मोक्ष का दृध्रा स्वरूप आनंद 
हैं। पर बिना दु/लें की अत्येत निबृत्ति के आनंद भी नहीं हो सकता, इसलिए मोक्ष 


8४ «५ 


बेंदिक आयों की सभ्यता | ( ७१५ ) 


का सच्चा स्वरूप दु:खों की निशत्ति और आनंद की प्राप्ति ही है, अतः इम यहों देखना 
चाहंत है कि दुःखों की निश्त्ति ओर आनंद का क्‍या रहस्य है। 

दु।खों की अत्यन्त निदृत्ति का अर्थ प्रकृतित्ंधन अर्थात्‌ मायविष्टन से छूट चाना है। 
स्थूल और सूक््म शरारों से जब्र छुटकारा मिल जाता है तब दुःखों का अलन्ताभव द्दो 
जाता है। क्योंकि ग्यायशासत्र में लिखा है कि दुःखों का कारण शरीर ही है। आध्यात्मिक 
आधधरतिक ओर आधिभोतिक आदि जितने दुःख होते हैं, सब शरीर ही के द्वारा होते 8 । 
इसलिए दारीर के अत्यन्ताभाव से ही दुःखों का अत्यंताभाव हो जाता है। परंतु जता 
कि अभी हमने कहा है कि केवल दुःखों की अत्यंत निम्वात्ति से ही आनंद की प्राप्ति नहीं हो 
झती, इसलिए देखना चाहिये कि आनंद कया है। 


आनंद दो प्रकार का दै। पहिला प्रकार यह है कि मुझे किसी प्रकार का दुःख नहीं 
और में शानयुक्त होकर संसार का और अपने आपका रसास्वादन करूँ | दूसरा प्रकार यह 
है कि भुझ किसी प्रकार का दुःख न हो ओर में परमेश्वर वो प्राप्त करके उसका रसास्वादन 
करूं | इन दोनों प्रकाएं में से पहिले प्रकार में संसार ओर अपने आपके रसास्वादन को 
लालमा है और दूमरे में परमात्मा के रसास्वादन की अभिलाष है । इसलिए देखना चाइते है 
के इन दानों में स कोना प्रशध्त है। 

इनमें से संसार के रसास्वादन में आनंद नहीं हैं | क्‍योंकि संतार का रसास्वादन बिना 
शरीर के हो नहीं सकता और शरीर ही दुःखों का घर है, इसालेए दुःखदायी शरीर के 
साथ जो थोड़ा बहुत संतार का सुल्न॒ अनुभूत होता है, वह दुःखमिश्रित होने से कष्टकर 
ही होता है, इसलिए संसार के रसास्वादन का नाम आनंद नहीं हों खकता। रहा अपने 
आपका रमास्वादन, सो वह भी आनंद नहीं कहछा सकता। क्योंकि एक तो अपने आप 
कभी कोई अधिक समय तक तृप्त नहीं रह सकता, दूसरे अपने आपके अनुभव करने के किए 
मह्तिष्क की आवश्यकता होती है, जिसके द्वारा अपन आपका अनुभव होता है। जब तक 
मस्तिष्क न हो तबतक विचार ही उत्पन्न नहीं हो रुकते, इसलिए यह विचारानंद भी शरीर 
के आशित होने से सदेव दुःखर्माभ्रत ही रहता है। तीसरी बात जो अपने आपमें आनंद 
के बिगाड़नेवाली है, वह आत्मा की बनावट अर्थात्‌ उसका स्वभाव है। उसके स्वभाव में 
इच्छा, द्वेष, सुल, दुःख ओर ज्ञान तथा प्रयज्ञ सदैव बने रहते हैं .८। इतालेए यह शांति 
से अपने आपका रसास्वादन कर ही नहीं सकता। यही कारण हैं कि अपने आपका 
रसास्वादन भी आनंद नहीं कदला सकता | अभ रही दूसरे प्रकार के आनंद की बात। यह 
आनंद परमात्मा के सकाश में, उसके सम्मेलन में ओर तदाकार हो जाने में बतछया जाता 
है, जो ठीक प्रतीत होता है । क्योंकि शुद्ध खायी आनंद के लिए. शुद्ध आर खायी आनंद 
वाले पदार्थ ही डी आवश्यकता है | इसीलिए उपनिषद्‌ में कहा गया है कि  तद्विल्लानन 
परिपद्यन्ति धीरा आनन्द्रूपमम्त यद्विभाते” अथाव्‌ जो आनंद-रूप अमृत है 
उसको विज्ञान से ही विद्वान देखते हैं। इसका कारण . यही है कि वह प्रह्कातत्ंधन छे 
रहित पूर्ण शञानी और सर्वव्यापक्र दै। अतः उसमें भानंद के अतिरिक्त दुः्खों की 





२९ इच्छा-देष-प्रयक्ष-दुःख-झ्ञानान्यात्मनो लिझ्लम। ( वेशेषिकदर्शन ) 


(११६) बैदिक सम्पत्ति | 


तम्भावना ही नहीं है। दूसरा कारण आनन्द का यह कि परमेश्वर की प्राप्ति से सब शंकाएँ 
निवृत्त ह जाती ई और संतार की कोई बात जश्ञातव्य नहीं रहती + | इसलिए हसमें देत- 
अद्देत का झगड़ा ले दोड़ना उचित नहीं है, किस्तु देखना यह है कि वेदों और उपनिषदों 
में किस प्रकार उसके सम्पर्क ओर उसके सम्मेलन से ही आनद बंतढाया गया है। यहाँ 
हम इस विषय के थोड़े से वाक्य उद्धत करते हैं, जो इस प्रकार हैं-- 


तमेव विदित्वाइतिसृत्युमाति | आश्रयवत्पइयति बीवशोकः ॥ 

ये पहयन्‍त यतयः क्षीणदाषाः । तमात्मस्थं यडनुपर यन्ति घीराः ॥ 
तस्थषात्मा विशते ब्रद्मघाम | त येष आत्मा बृणुते तनूं स्वाम्‌ ॥ 
यदा पह्यति पश्यते रुक्मवणम्‌ | जुष्े यदा पह्यत्यन्यमीशम्‌ । 
तम्रकतुः पश्यति वीतशोकः । दृहयंत त्वग्रया बुद्धचा ॥ 

ब्रह्म/विद ब्रद्देत भवति । अयमात्मा बह ॥ 


इन उपनिषद्वाक्यों में परमात्मा की प्राप्ति, दशन, सम्मेलन ओर उसके साथ एकी- 
$रण का वर्णन है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि उसकी प्राप्ति से ही आनंद मिल सक्तता 
है। इतलिए प्रकृतिबंधन से छूटकर अर्थात्‌ जन्ममरण के चक्कर से मुक्त होकर 
परमात्मा की प्राप्ति का नाम मोक्ष है ओर यही मोक्ष का वेदिक तथा शुद्ध स्वरूप हैं। 
इस प्रकार से मोक्ष का स्वरूप निश्चित हो जान पर अब देखना चाहिये कि मोक्ष का खान 
कहें है । 

जहाँ तक प्रकृति अर्थात्‌ माया का वेश्न है, वह तक दु:खों से छुटकारा नहीं हो सकता | 
क्यें।कि प्रकृति परिणामिनी है, एक रस रहेवाली नहीं। जो पदार्थ एक रस नहीं रहता 
ओर परिणामी होता है, उसके संसर्ग से सदेव अनुकूछता प्रतिकुलता बनी द्वी रद्रती है 
ओर प्रतिकूल बेदना से दुःख भी बने ही रहते हैं! इसलिए जब तक बीब प्रकृति के तीनों 
बैडनी से अलग न हो जाय तब तक वह दुःखों से बच नहीं सकता। प्रकृति का पहिला 
वेष्टन सूक्ष्म शरीर है, दूमरा वेष्टन स्थूछ शरीर है और तीखरा वेष्टन यह बाइरी विराट शरीर 
( ब्रह्माण्ड ) है जितमें यह (पिण्ड ) शरीर बँधा हुआ है। जब्र तक इन तीनो शरीरों भे 
अर्थात्‌ समत्त मायिक्र जगत्‌ से जीव जुदा न हो जाय तत्र तक कह दुश्खों स मुक्त नहीं 
ही सकता | इसलिए. प्राकृतिक जगत्‌ ओर शुद्ध बह्म की मयांदा का वर्णन करते :ए बंद 
कहता है कि “ पादोडस्य विश्वा भूतानि ज्िपादस्यासृ्त दिवि ” अर्थात्‌ परमात्मा के ए& 
पाद में यह समस्त मायिक जगत्‌ है और तीन पाद यो में अमर है। इसका मतरब यह 
है कि प्राकृतिक जगतू परिणामी ओर मरणघमंवाला है और अप्राकृतिक औ-ला+ जहाँ 
प्रकृतिरहित केवल परमात्मा द्वी परमात्मा है, वही अमृत है। इसालिए जीव-मुक्त पुरुष मरकर 
डसी दुःखराहित चौ-लोक में जाता है, जहाँ केवल आनंदस्वरूप परमात्मा ही है, प्राकृतिक 
नगतू नहीं | 


+ भिद्यते दृदयप्रीन्थरिछदन्ते सर्वसशया |. 
क्षीपंते चास्य कप्ोनि तस्सिन दृष्टे परावरे ॥ 


के 
धदिक आर्यो की सभ्यता । (७१७ ) 


बैदों में द्यावाप्रथिवीरूपी इस बह्माण्ड ( सम्पुट ) का बिस्‍्तृत बन है । इस सम्पुट के 
तीन भाग ई-नीचे का, दूसरा मध्य का और तीसरा ऊपर का। नीचे के भाग को 
प्रथित्री, मध्य के भाग को अन्तरिक्ष और ऊपर के भाग कोग्यों कहते है। अथवेवेद ४३९ 
पे लिखा हे कि ' पृथिवी घेनुस्तम्या अभ्निवैत्सः अन्तरिक्ष धेनुस्तस्या वायुबेत्स: 
घोर्धनुखत्या आदित्यों घटमः ! अथाव्‌ ५गिबी धनु का अमि अछड़ा है, अन्तरिक्ष घेनु 
का वायु बछढ़ा हे अर यो पेनु छा सूरत अछड़ा है यही तीनों लोक हैं आर यही तोीर्नों 
छोकों के तीनों देवता ह। इनम द्यालाक का देवत' यू हैं। यूथ के आसपास ही तक 
प्राकृतिक जगत्‌ है, सूत्र के बहुत आगे तर नहीं | यूप की आगे की सीमा-का ही नाप 
धोलोक हू ओर वही वेद में स्त्रग ओर ब्रह्मलोक के नाम से कद गया है, अतः वहीं मोक्ष 
का स्थान है। इसीलिए उपनिषद में कशा गया दे कि ' सूर्यद्वारंण ते विरजा श्यानित ! 
अर्थात्‌ जीवन्मुक्त पुरुय सूद्वार से ही मोक्षत्राम का जाते दे | इसका यही मतलब है कि 
मायावरन की सीमा सूर्य ही है, अतः सूथे ही मोक्षघ्र'म का दरवाज़ा है और सूये का 
पृष्ठभाग हो स्वंगे ओर ब्रद्मलोक है । अमरकोश में लिखा ह कि 

स्व॒रठयय स्वगनाकात्रादिवत्रिदशालयाः । 
सुरछाका द्योरियों दे जियां छोबे त्रिविष्टपम्‌ ॥ 

अथांतू स्व, अव्यप, स्वर, नाक, तिदिव, त्रिदशालय, सुरझेक, द्यो, दित्र, ओर त्रिविष्टप 
आदि शब्द एक ही पदार्थ के वाचक्र 4 | इन सत्र शब्दों में स्व, स्वर्ग, नाक और दयो शब्द 
विशेष ध्यान दने योग्य हैं । सभी सन्ध्या करनेवाले भूः, भुवः और स्वः को नित्य पढत ई । 
हसथ भू: प्रथित्रीवाची, भुतः अस्तरिक्षााची और स्वः द्योलोकवबाची हैं। उभी को स्वर्ग कहा 
गया है। इसी तरह नाक शब्द की निरक्ति करते हुए यास्काचार्य करते ई कि ' नाक आदि- 
त्यो भवति ? अर्थात्‌ नाक सूर्य ही है, इसी तरह धूप भी द्योलोक का ही सूचक है और 
योतो यो है ही । इसलिए द्योलोंक के स्वर्ग होने में कुछ भी शंका नहीं रद्द जाती | पर 
स्मरण रखना चाहिये कि यह वोदेक स्वर्ग बह नहीं है, जिसका वर्गन सेमिटेक दशन 
से लेकर गीता आदि पुृथणों में किया गया है। क्योंकि इस सेमिटिक स्वर्ग के निवासी 
देवता बड़े ही दुःखी हे । वे सदेव " अपने शत्रुओं से पीडित रहते हैं। उनके घर में घी 
दूध के एक बूँद का भी ठिकाना नहीं है, वे पान तम्पाकू से मोहताज हैं. गुड़ शक्कर के 
भिखारी है, ख्तियों। के कटाक्ष और बालकों की तोतरी भाषा के लालायित हैं तथा काब्यकला 
से वंचित है # | उनका राजा इन्द्र तो बड़ा ही भीरु, लम्पट, छुब्चा ओर जाल्साज़ 
है । इसलिए वेदिक स्वगे से इस स्वमे का कुछ भी वास्ता नहीं है। वेदिक स्वर्ग तो 
बह है, जिसमें जीवन्मुक्त उत्तम कर्मों को करत हुआ सूर के द्वार से जाता है। दृहदारण्यक 
उपनिषद्‌ में लिखा है कि * तेन धीरा अपि यन्ति बक्षविदः स्वगेोकमित ऊध्ते बिमुक्ताः 
अर्थात्‌ त्झशानोी पुरुष बुक्त होकर ऊपर की ओर स्वगंलोक को जाते हैं। इती स्वर्ग 
फो ब्रह्मलोफक भी कहा गया है ओर सूरे से है उसका भी संबंध बतलाया गया हे 


३६ । मुण्डक 
डपनिषद्‌ में लिखा है कि-- 


# इक्षोर्विकारः मतयः कवीनां गयां रसो आाढकचेष्टितानि। 


शाम्यूछपत्र कमिताकटाअं एतान्यदो सान्ति न शक्रनाके ॥ 





(७१८ ) बेदिक सम्पात्ति । 


एश्रेह्ीति तमाहुतयः सुतचेसः सूयस्य रह्िमिभियेजमान बहन्ति | 

प्रियां वाचममिवदस्त्योडचर्यन्त्येष बः पुण्यः सुकृतों अ्रद्मछोकः ॥ 

एतेषु यश्वरते आजमानघु यथाकार्ूं चाहुतयों झ्ादद।यन्‌ । 

तश्नयन्त्येताः सूर्यस्थ रइमयों यज्न देवानां पतिरेशोइधिवासः ॥ 

अथांतू आइये | आइये | | यही ब्रक्चलाक है, यह कहती हुई यशाहुत्तियों सूर्त की किरणों 

के द्वारा यजमान को अक्षलोक में ले जाती हैं। जो" समय पर अमिशेत्रादि उत्तम कर्मों 
की करता है, उसकी सूर्य ढ्री किरणें वहीं पहुँचा दतो है, जहाँ बह देवाधघिदेव परमात्मा 
रहता है । इन प्रमाणों से वह स्पष्ट हो गया कि अभिक्षेत्री को आमने की सातें ज्वालाएँ 
सूर्य की सातें। किरणों के द्वारा उस स्वर्ग अर्थात्‌ बरह्ालोक में परुँचा देती हैं, जो यूथ के 
ऊपर है | यजुबेंद में परमात्मा म्वये कहता है कि * योड्सावादित्य पुरुष: सो अतावहम * 
अर्थात्‌ जो सूर्य द्वारा से निर्मल ओर अमृत पुरुष दिखलाई पड़ता है, वह में ही हूँ | कह्न का 
मतलब यह कि रवर्ग ओर ब्रह्मलोक एक ही स्थान के नाम है आर यह स्थान सूर्य के ऊरर 
है तथा इसी में मुक्त पुरुष ज्ह्मानन्द का रसास्वादन करते हैं। उपनिषदों ने बहुत हो स्पष्ट 
रीति से वर्णन कर दिया है कि स्तर|मग और ब्रह्मछोंक में मुक्तात्माएँ किस प्रकार का आनन्द 
प्रात्त करती हैं। यहाँ इम थोड़ी सी उन्ही श्रुतियों को उद्धृत करते हैं, यथा-- 


स्वर्ग छाके न भय॑ किंचनारित न तत्र त्वं न जरया बिभति | 

कर 4५ _ है के ७. ७) हर ३ ( ७५ »० 
उभ तीत्वाशनायापिपास शोकातिगों मोदते स्वगेलोके ॥ 

ित हक ७९९ बा शी. है ७० ० 

स मृत्युपाशाब्‌ पुरतः प्रणोद्य शोकातिगों मोदते स्वगंलोंके । 
रवगलाका अमृतत्व॑ भजन्त । 

७ ७ ५ छू # ५ ७ ३ सच 
एवं तस्पश्ानत्रे प्रश्नाने प्रतिष्ठित | प्रज्ञा नेत्रों लोका: प्रज्ञा प्रतिष्ठा 
प्रज्ञान ब्रद्व । स एतेन प्रज्ञानात्मनास्मालोकादुध्वे उत्क्रम्यामुष्मिन्‌ 
स्वर्ग लोके सबोन्‌ कामानाप्त्थामृतः समभवत्‌ समभवत्‌। 
स तेजसि सूर्य सम्पन्नः । यथा पादोदरस्त्वचा बिनिर्मुच्यत एवं 
ह थे स पाम्मना विनिमुक्तः स सामप्रिः सन्नीयते श्रह्मलोक स 
एतस्माज्जी वधनात्परात्परं पुरिशय पुरुषमीक्षते ॥ 
तेषु ब्रह्मलाकेषु परापरावतों बसन्ति तेषां न पुनरावृत्तिः । 
एवं वर्तेयन्याबदायुष॑ श्रद्मोकममभिसम्पयते न च पुनराबतते न च पुनराषतेते 


अर्थात्‌ स्वगलोक में न मय ही है ओर न वहां वृद्धावध्था का ही डर है। वहाँ तो क्षुधा, 
तृषा के दुःखों से बूटफर केवड आनन्द ही आनन्द है। स्वरलोक को जनेवाला मृत्यु 
के पाशों को तोड़कर वहाँ आनंद करता है। स्वगलोक में अमृतत्व को प्राप्त होता है आर 
सब कामनाओ को प्राप्त होकर आनंद करता है। जिस तरह सर्प अपनी केचुली का परित्याग 
कर देता है, उसी तरइ जीवन्मुक्त सब पापों से छूटकर ब्रह्मठोक में आनंदधन परमात्मा 
को प्राप्त होता है| इस प्रकार से जो ब्रहझललोक में जाते हैं, वे फिर छौटकर नहीं आते । 
अथांवू नो ब्द्मलोक को जाते ई, वे वापल नहीं आते ! नहीं भाते || इन उपर्युक्त समस्त 


[क च््छु | 


बेदिक आयो की सभ्यता। (७१९ ) 


प्रमाणें। से स्वर्ग ओर ब्रद्मयलोक से संबथ रखनेवाली तीनी शर्तों की पूर्ति प्रमाणित होती 
है । अर्थात्‌ ब्रक्षविद्‌ स्वरग को जाते हैं, वे हर प्रकार के भय, शोक और जरा-मृत्यु आदि 
दुःखों मे छूट जाते ह आर समत््त कामनाओा से निबृत्त होकर आनंदित हो जाते ह। 
यही मोक्ष है ओर यही आर्यों बी आतम अभिलाषा है, किन्तु इन पर लोक यह आपत्ति 
करते ६ कि गीता ओर उपनिषदा में स्वंग ओर ब्रह्मलोक से बापत आना भी लिखा है, 
इसाल0 स्वग आर ब्रद्यलोक मोक्षधाम नहीं हो सकते और न स्‍्वगे तथा ब्द्यलोक के जाने 
वाले मुक्त ही समझ जा सकते है। वे अपन इस आगेप की पुष्टि में निम्न प्रमाण उपस्थित 
करते है-- 

नाकस्य पृष्ठ ते सुकृतेडनु भूयम लोक हीनतरं चाविशन्ति । 

ततो भूक्‍त्वा स्वगेलो के षिशालं क्षीणे पुण्ये मृत्युल्ाकं बिशन्ति । 

ते ब्रद्मलोकेषु परान्तकाले परासता परिमुच्यान्ति सर्वे । 

आब्रद्याभुवनालेकाः पुनराबर्तिनो5जुन । 

अथांत्‌ सू्र के पृष्ठभ'ग-स्वगे-में आनद भोग कर प्राणी इीनतर छोकीा में जाते है। 

स्वगेलोक का सुख भागकर मुब्युलेक को प्रात होत हैं। पशन्‍्तकाल मे ब्रह्मकछाक से भी हृट 
जाना पड़ता है ओर ब्रक्कले।क से भी पुनरावतन द्वोता है। आरोपकर्ता कहते हैं कि इन 
प्रमाणा में स्पष्ट ही स्वर्ग और अह्मलोक से वापस आना कहा गया है, इसालिए स्वगे और 
भद्दालोक मोक्षघाम नहीं हो सकते | इस पर हमारा नम्र निवेदन इतना दही है कि यह वेदों का 
सिद्धांत है, इसालहेए केवल पुनरावतंतन की दलील स खाण्डत नहीं हो सकता । वेद में स्पष्ट 
लिखा दे कि 


स नो बन्धुजनिता स विधाता धामानि बेद भुवनानि पिश्वा। 

यत्र देवाउअम्तमानशानास्ट॒तीये घामन्नष्यरयन्त ॥ ( यज्ु० ३२१० ) 
यत्र राजा बवखते यत्नावरोधन दिवः । 

यत्रामूयहतीरापस्तन्न मामम॒र्त कधी० ॥ ८ ४ 

यत्रानुकाम चरणं त्रिनाके त्रिदिबे दिवः। 

छोका यत्र ज्यातिष्मन्तस्तन्न माममृतं कुधी० ॥ ( ऋ० ९।११३॥८-९ ) 


अर्थात्‌ परमात्मा मेरा भाई, पिता और विधाता है बह समस्त लोकलोकान्तरों को 
ज्ञानता है, इसलिए जहां देवता अम्ृतत्त्व को प्राप्त दोते हैं, उसी तृतीय धाम में मुझे पहुँचावे । 
खहों का राजा सूर्य है, जहाँ का द्वार द्यो से का है और जहाँ सूर्य की किरणें टंडी होकर 
पहुँचती हैं, वश मुझफ़ो अपर कीजिये । जिस तीसरे लोक स्वगे में सब्र कामनाओं। से तृप्त 
हुए देव विचरण करते है और जहों दिव्य ज्योति से भरा हुआ रुथान है, बहा मुझे अमर 
कीजिये | हन वेदमंत्रों में स्पष्ट ही तीसरे ल्मेक में जाकर अमर होने की प्रार्थना की गई दे । 
तीसरा लोक स्वगे अर्थात्‌ थ्रो ही है, इस तो किसी को आपत्ति ही नहीं हो खुकती। 
इसलिए मोक्षधाम स्वर्ग ही है, इसमें संदेह नहीं » । हैं, पुनराब्तन और न च पुनरावर्तन के 
प्रमाणों। से कुछ विरेधामास दिखता है, परंतु विद्वानों ने उतका भी स्पटकिरण कर दिया है। 


इसीलिए तो गीता ने वैदिकों को  त्वमंपरा ? कहा है । 





(७२० ) धदिक सम्पत्ति । 


अभी हम ल्खि आये हैं कि “ हह्ालोक सम्पद्मत न व्‌ पुनरावतते ” अर्थात्‌ बकझलोंक में 
जाकर फिर वापन नहीं आत ओर आरपत्तिकता की दी हुई भ्रुति कहती है कि  लाकस्य पृष्ठ 
दे सुक्ृत5नु भूयम लाक हदानतर चाइशान्त . अथात स्वग स आकर इहानतर ढाका का 
बात ६। इसालए यह प्रश्न अवश्य उत्पन्न हाता ह कि इन दानों विराधी बाता का सामखला 
। है । परन्तु हम देखेत है कि पू्ाचाों य इन दोनों परस्पर विरोधी सिद्धांतों को बहुत 
है अच्छी तरह सुलझा दिया है आर उपनिषदों म ही ।छिख दिया है कि ' परान्तकाले परि- 
मुच्यन्ति ” और ' परापरावतः से पनराबृतिः ? अर्थात्‌ परांतकाल में लौट अत हैं आर परा- 
न्तकाल के पूत्र नहीं लोटत । तात्प स्पष्ट हा गया कि जा वाक्य ने छोटन के आशयव ले हैं, व 
परांतकाल की पूव सीमा से संबध रखत ह ओर जो छोटने के अववश्यवरारे हैं, वे परतकाल 
की सीमा के है। दोनों का मथितार्थ यह है कि मोक्ष स पगंंतकाक तक जीव नहीं लठने, 
पर परातकाल के बाद लोट आते हैं। रहा यह कि मोक्ष से कोई लछोट ही नहीं सक्ता। 
इस पर हमारा नम्न निवेदन इतना ही हू कि बच्च गीता के अनुसार स्वय कृष्ण भगवान ही 
कहते है कि बहून में व्यतातांन जनन्‍्म्तानिं' अथातू मरे अनकों जन्म हो चुके है ओर भनकों 
बार मे घम्र का स्थापना के लिए आया ही करता हूँ तो अन्य जींद के मोक्ष से वापत्ष आने में 
कैसे आपत्ति वी जा मकती है, मोक्ष स वापम आने का सिद्धांत तों सनातन हैं। जा लोग 
समझते है कि इस सिद्धांत को स्वामो दयानेद न निकाल है, वे ग़रती पर ई। गोक्ष का लिर्धात 
किसी का निकाला हुआ नहीं है, प्रत्युत बढ़ एक वास्तविक घटनी है, जा मनातन से ऋष- 
भैनियों के द्वार अनुमोदित होती हुई आ रही है। इसीलिए उपनिषददों में तत्मम्बन्धी प्रमाण 
मिलते ई। उन प्रमाणों का सन्नन देखा है ओर अनुभव किया है। इसीलिए श्रीस्वामी अ'दि- 
शेकराचार्य ने धीमी आर स्वामी आनन्दगिरि ने प्रतवछ आवाज़ से प्रतिपादन छिया है हि 
उपनिषदों के अनुमार मोक्ष स व पक्ष आना ठिद्ध होता है। छांदोग्य उयनिषद्‌ ४१५ ६ में «खा 
६ कि  स एतान्त्ह्म गमयत्यपष देवपथो अक्यपथ एनन प्रतिपद्यमाना इसमे मानवमावर्त 
नावतेन्ते न्ावतन्ते ? अथातू ज्ञानी पुरुष परमात्मा को प्राप्त होकर मन्वन्तर के इस चक्कर में 
वापत्र नह आता | इस अति में यह भाव गभित ह कि इस मन्वन्तर में वापस नहीं आता, बिंतु 
दूमर मनतर में बापम आ जाता है । इस श्रुति का भाधष्य करते हुए स्वामी इकराच''्य 
लिखते ६ कि “ एतेन प्रतिपद्यमाना गच्छन्तो ब्ह्मेम्रं मानब॑ मनुमम्बन्धिन मसेः 
साष्ट-लक्षणमावत ना55$बतेनत “। इस वाक्य में € इसे सानवसावत * पद पर छाभी 
शेकराचाय ने अधिक नहीं लिखा । उन्होंने केवल इतना ही कह दिवा है कि * इसमे मानवं 
मनुसम्बन्धिन ! अर्थात्‌ इस मनुरुम्बन्धी चक्कर में। यद्याप इससे धीमा प्रकाश पड़ता 
है, पर बात स्पष्ट नहीं होती, विंतु इस पर स्वामी आनन्दगिरि ने स्पष्ट फह दिया है कि-- 
इममेते विशेषणादनःवृत्तिरस्मिन्कल्पे, कल्पान्तर त्वा बक्तिरेति सूच्यते ! 
अथातू इस < इम ? विशेषण से इसी कल्प में अनाइत्ति ठिद्ध होती है, पर कल्पान्तर भें तो 
आबृत्त हा सूचित होती ६ैं। स्वामी आन॑ंदर्गिरि की इस निष्पत्ति ले भावृत्तिवाद पर बढ़ा 
ही सुंदर प्रकाश पड़ता है और स्पष्ट हो जाता है कि कल्पांतर में जीव मोक्ष से अवध 
वापस आ जाता है। इसलिए मोक्ष से वापस आने पर भी स्वर्ग और ब्रह्मलोक भोक्षधाम 
ही ठिद्व हेते ६ और सूर्य का प्रष्ठभाग ही स्वगे ओर ब्रक्चलेक रिद्ध होता है, इस में 


बेदिक आरयों की सभ्यता | (७२१ ) 


सन्देद नहीं । परन्तु कुछ लोग कहते हैँ कि मोक्ष से वापल आने का ठिद्धांत मान लेने 
से नह्म और जीव की एकता में विघात आता है| क्योंकि वेदान्त का यह्दी छिद्धांत है कि 
जीव मोक्ष में ब्रह्म ही श जाता है, अतएबव मोष्ट से पुनराइत्ति मानना उचित नहीं है। 
परन्तुं हम देखते ह कि “ सुयोचन्द्रमसो घाता यथापूर्बरमकल्पयत्‌ ? के अनुसार यह 
स॒ष्टि अनादि काल से चली आ रही है ओर इसके चलने का कारण केवल जीवों के कर्म ओर 
परमेश्वर की न्यायव्यवस्था ही है । ऐसी दशा में यह तो निर्विबोंदंं ही है कि जीव अनादि 
काल से वर्तमानकाल पर्यत ब्रह्म से जुदा थ और जुदा हैं। अब विवार केबल भविष्य में 
दोनों के एक दो जान का है। एक दल कहता है कि जब जीव ओर ब्रह्म दोनों अनादि 
काल से अब तक प_्रथक्‌ हैं, तो भविष्य में भी एक नहीं हो सकते और दूसरा दल कहता है 
कि प्रागभाव के सिद्धान्तानुसार जिध् प्रकार धड़ा बनने के पूर्व अनादि काल से नहीं था, 
किन्तु बनने पर हों गया और अनादि कार की स्थिति नष्ट हो गई, इसी प्रकार जीव भी 
यद्यपि अनादि कार से प्ृथक्‌ था, पर भविष्य में एक हो सकता है ओर अनादि काल की 
स्थिति नष्ट हो सकती है । " 
किंतु वेदिकों के मत से ये दोनों दलीलें जिज्ञासु को उलझन में डालकर मोक्ष के अनुष्ठान 
ही से उपेक्षा दिलानेवाली हैं, इसलिए इनका आदर करना उचित नहीं है। क्योंकि 
वेदिकों के मन्तव्यानुखार पहिले मत की दलील में यह दोष है कि जब जीव में ब्रह्म व्यापक 
है, तो बह. उस से प्रथक्‌ कैसे हो सकता है और दूसरे दल की दलील में यह दोष है कि 
प्रागभाव का सिद्धांत सदेव कारण-कार्य ही में लगता है । भिन्न पदार्थों में नहीं | मिट्ठी घड़े 
का कारण है। इसलिए घड़ा यद्याप अनादि काल से प्रत्यक्ष नहीं था, पर अपने कारण में अवश्य 
था, इसलिए, कारण से निक् भी आया | पर जीव का ब्रह्म कारण नहीं ह-वह ब्रक्ष से 
नहीं बना ओर अनादिकाल से अपना अस्तित्व प्रथक्‌ रखता हैं, इसलिए, आगे भी ब्रह्म में समा 
नहीं सकहा | क्योंकि कार्य ही अपने कारण में समा सकता है, अन्य पदार्थ नहीं। इस तरह 
से ये दोनों दलीलें निर्जीव सात्रित होती हैं। यही नहीं किंतु मोक्ष अवस्था की जितनी 
दलीऊ है, सभी भद्दी ह और एक भी विश्वा6 के योग्य नहीं है | इसका कारण यही है कि 
भाक्ष की स्थिति दर्लाल का विषय नहीं है, किंतु स्वयं प्राप्त करके अनुभव करने का 
विषय है। 
दलील तो इतने द्वी काम के लिए है कि वह जिज्ञासु के मन पर परमात्मा के अस्तित्व को 
बेठाल दे ओर उसके प्राप्त करने की अऔमभिलाषा को उत्पन्न कर दे | इसके सिवा दर्ल,ल का 
कुछ भी प्रयोजन नहीं है | क्योंकि यदि परमसाध्य मोक्ष जैछा महान्‌ विषय भी दलील ही से 
सिद्ध हो जाय ओर मोक्ष की स्थिति का अनुभव भी द्वोने लगे, तो फिर मोक्ष के वे साधन, 
जिन पर मोक्ष की प्राप्ति निभर है कोन करेगा और कोन सदाचार, तप और योगसमाघि के 
लिए. कष्ट उठांबगा | क्‍योंकि मोक्ष की स्थिति का अनुभव तो केवल दुलीलवाज़ी से ही होने 
लोगा और फल यह होगा कि आर्यों की तो तप, ब्रह्मचर्य, सदाचार, सादगी ओर योग तथा 
समाधि आदि की व्यवध्था ही मंग हो जायगी | परन्तु परमात्मा ने माक्ष की वास्तविक स्थिति 
का इल करना दलीलों के मान का नहीं रक्‍खा, इसलिए वेदिकों के मत से मोक्षद्शा की स्थिति 
पर विवाद करना एक प्रकार से समय ही खोना है। उपनिषद्‌ में लिखा है कि-- 
९१ 


(७२२) वैदिक सम्पत्ति | 


बेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था संन्‍्यासयोगात्‌ यतयः शुद्धसत्तवाः । 
ते अद्यलोकबु परान्तकाले पराश्तताः परिमुच्यंति सर्वे ॥ 
समाधिनिधूतमलस्य चेतसो नित्रेशितस्यात्मनि यत्‌ सुख भवेत्‌ । 
न शक्यते वर्णयितुं गिरा तदा स्वय॑ तदम्तः करणेन गृह्मत ॥ 
मियने हृदयग्रंथिरिछयन्ते सबेसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कमाणि तस्मिन्दष्टे पराबरे ॥ 
अर्थात्‌ वेदान्तविशान से परमात्मा का निश्चय करके संन्यास और योग से त्यागी विद्वान्‌ 
ब्रह्महक को प्राप्त होते हैं। अन्त:ररण के मलों को धोकर विद्वान जब समा में घुसता है 
ओर उम समय आत्मा में जो सुख अनुभव करता है, वह वाणी से कहने योग्य नहीं है, 
प्रत्युत वह स्वयं अपने अन्तःकरण ही में ग्रहण करने योग्य है। परमात्मा के दर्शन थे दृदय की 
गॉँठ खुड जाती है, सत्र शंक्ाएँ. निइत हो जाती ई और कर्मफल मुल्तवी हों जाते हैं। 
इन श्रतियों में वेदान्त की दलीलों से केवल परमात्मा को रिद्ध कर देने का ही इशारा है, मोश 
की अवस्था का नहीं मोक्षानन्द का नमूना तो स्वयं समाधिदशा को प्राह्ष करऊे तभी देखा 
जा सकता है, जब हृदय की गॉठ खुलकर सब्॒ शंकाओं की निवृत्ति होती है | इसलिए 
मोक्ष की स्थिति की चहस में व्यर्थ माथामारी करना वेदिकों को डाचित नहीं है और न 
कभी द्वेत-अद्वेत के झगड़े में पड़न॑ की आवश्यकता है | आवश्यक्रता तो केवल यह है कि मोक्ष- 
प्राप्ति का उपाय किया जाय | पर दुःख से कहना पड़ता है कि मोक्ष के उपायें में भी मत- 
भेद है । कोई कह्ठता है कि केवल ज्ञान से मोक्ष होता हे, कोई कहता है कि कर्म ही से 
मोक्ष हो जाता है और कोई कहता है कि मोक्ष के दिलानवाली केवल उपासना ही हे-भक्ति 
ही है | ऐसी दशा में जिज्ञापु श्रम में पड़ जाता है आर सौधा मार्ग छोड़कर बहक जाता है, 
इसालिप हम यहाँ शान, कम ओर डपासना के विषय में प्रकाश डालने की कोशिश 
करते हैं । 
हम मोक्ष के स्वरूप और उसके स्थान का वर्णन करके बतला आये हैं कि दुःखें के अत्यन्ता- 
भाव ओर ब्रक्कानन्द की प्राप्ति का ही नाम मोक्ष हैं ओर वह प्रकृतिबन्धनों से मुक्त होकर पर- 
मात्मा की प्राप्ति से ही मिल खकता है। इसलिए देखना चाहिये कि वह शान से, या कर्म से, 
या उपासना के प्रथकू प्रुथक्‌ प्रयोगें। से प्राप्त हो सकृता है या सब प्रयोगों को एक ही साथ 
उपयुक्त करने से प्राप्त हो संकता है। पूर्व इसके कि हम इस मार्गत्रय का विवेचन करें यह 
उचित ज्ञात होता है कि पहिले यह जान ले कि यह ज्ञान, कम और उपासनाः की प्रक्रिया 
आई कहाँ से | हमें इस विषय में अधिक माथापच्चा न करना पडेगा, क्योकि यह सभी जानते 
है कि शान, कर्म और उपासना का ही नाम॑ त्रयीविद्या है ओर सम्रश्टिरूप से त्रयीविद्या का ही 
नाम वेद है| इसलिए अब देखना चाहिये कि इस वेदिक शान, कर्म और उपासना का क्‍या 
रहस्य है । 
हम देखते हैं कि संसार में जो कुछ सत्‌ शिक्षा है, जो कुछ अध्ययन अध्यापन है और 
जो कुछ उपदेश है, वह तीन ही भागों में बॉटा जा सकता है ओर उन तीन विभागों का 
सारांश इतना ही हो सकता है कि जानो ओर मन लरूगाकर करो ? | इस वाक्य में “ जानो ! 
जशञानकाण्ड' है, * मन लगाना ? उपासनाकाण्ड है ओर “ करो ? कर्मक्राण्ड है। विना इन तीनों 


बैदिक आयों की सभ्यता। (७२३ ) 


के लोक अथवा परलछोक का कोई भी काये भी सिद्ध नहीं हो सकता। यही वेदों के शान, कर्म 
आर उपासना का रहस्य है। परन्तु जो लोग केवल इवन को ही कर्म कहते है » अपने आपको 
परमात्मा कहने फ्रा ई नाम शात रखते हैं ओर रात दिन राम राम कहने ही को उपाक्ना 
समझते है, वे वेदों के वास्तावि; ज्ञान, कर्म ओर उपासना के मर्म को नहीं समझते । क्योंकि 
वेदें। म शान, कर्म ओर उपासना का मतलब ही कुछ और है। यम यहाँ कई प्रकार के ज्ञान, 
कई प्रकार के कर्म ओर कई प्रकार की उपासना से संबंध रखनेवाले कुछ वेदमन्त्रों को उद्धत 
करके दिखलांत है कि उनमें उस प्रकार के शान, कर्म और उपासना का वर्णन नहीं है, जिस 
प्रकार के ज्ञान, कम और उपासना की बात कही जाती है। वेद कर्म करने की प्रेरणा करते 
हुए, आज्ञा देते हैं किन 

वृज कृणुध्य स हि वो नृपाणो बसों सीव्यध्य बहुला एथूनि । 

संगच्छध्व॑ संवद॒ध्व॑ वो मनांसि जानताम । 

मा अ्राता अआतर [द्वक्षन मा ससारमुत खसा। 

अधः पदयस्ब मोपरी संतरा पादकों हर । 

मा ते कशप्लको दहृशन्‌ स्त्री हि ब्रह्मा ब॒भूविथ ॥ 

अथांत्‌ गॉँबों के बड़ बड़े गोष्ठ बनाओं और खूब मोटे मेटे वर्म सिलाओ | साथ साथ 

चलो, साथ साथ बार्ते करो और साथ साथ विचार करो । भाई से भाई ओर बहन से 
चहन द्वेष न करे | हे ज्री | तू अब समझदार हो गई है, इसलिए नौची निगाह रख, सीधी 
चाल से चछ और अपने अज्ञों को तदेव ठके रख | इन मंत्रें में कर्मों का-कुछ न कुछ 
करने का -- उपदेश है । परंतु ये कम यज्ञ भथांत्‌ हवस से कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते। 
इसालिए मानना पड़ेगा कि वेदों में कर्म के नाम से केवल यज्ञों का ही वर्णन नहीं ई, 
प्रत्युत सभी किये जानेवाले कार्मी को कम कहां गया है | इधी तरह ज्ञान के भी कुछ नमूने 
देखने योग्य है | वेद कहते हैं कि--- 

बेदा यो वीनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌ बंद नावः समुद्रियाः | 

ब्रह्मचर्यण कन्या युवान बिदृंते पतिम्‌ ॥ 

सूयोचम सौ धाता यथापूर्वश्षकल्पयव्‌ । 

एक याच दशमि: स्वभूते ॥ 

अर्थात जो पक्षियों के थान और गति को जानता है, यह विमान ओर नव का ज्ञान 

प्राप्त कर सकता है। बअकद्यचर्य के द्वारा ही कन्या युवा ति को प्राप्त होती है। परमात्माने सू- 
चेद्राद को उसो तरह बनाया है, जैसे इसके पूर्व कर्ल्पों में बनाया था। एक का अछ्ठ ही 
दश का अड्ढ हो जाता है। इन मंत्रों में अनके प्रकार के ज्ञान का उपदेश है, पर बह्कज्ञान की 
एक भी बात नहीं है। इससे कह छकते हैं के जिस प्रकार वेद के कर्मकाण्ड का मतलब केवल 
होम, यश नहीं है, उसी तरह शानका मतलब भी केवल ब्रद्मशान नहीं है। जो हाल कम और 
शान का है, वही हाल उपासना का भी है । वेद में लिखा है कि--- 


(5 
आ ब्द्यन्‌ ब्राह्मणो त्रद्घवचंसी जायताम्‌। 
तया मामगद्य मेधयाप्रे मेघाविन कुरु । 


(७२४) वैदिक सम्पात्ति । 
पर्यस शरदः शतम्‌ जीवेस शरदः शतम्‌ । 
प्रिय मा कृणु देवधु प्रिय राजसु नस्कृधि । 
अर्थात्‌ समस्त ब्राह्मण ब्रह्मनचस्वी उत्पन्न हों। मुझे उस मेघथा से शीघ्र ही मेघावी 
बनाइये । में सो वर्ष तक देखूँ ओर सो वर्ष तक जीता रहूँ | मुझको ब्राह्मणों ओर क्षत्रियों में प्रिये 
कीजिये | इन प्रायनाओं में मेशक्षप्राप्ति के लिए. कुछ भी नहीं कहा गया। इसस मालूम 
होता है कि वेद के उपासनाकांड में भी भिन्न भिन्न पदार्थों के लिए याचना की गई है, 
केवल मोक्ष ही के लिए नही। इसलिए उपाठना से भी वह मतलब नहीं निकलता, जो 
साम्प्रदायिक लोग निकालत है। कहने हा मतलब यह कि वेदों में ज्ञान, कर्म ओर उपासना 
की योजना केवल मोक्ष ही के लिए नहीं है, प्रत्युत 'जानो ओर मन लगाकर करो? के तिद्धांता- 
नुभार प्रत्येक सिद्धि के लिए है । 
जिस प्रकार ज्ञान, कर्म ओर उपासना की योजना प्रत्येक सिद्धि के लिए है, उसी तरह इन 
तीनें। की योजना मोक्ष के लिए, भी है । मोक्ष के छिए. भी शान की आवश्यकता हैं, कर्म की 
आवश्यकता है ओर डपासना की आवश्यकता है। परंतु जो लोग कहते हैं कि केवल ज्ञान 
था केवल कर्म या केवल उपासना से ही मेक्ष हो जायगा वे ग़लती पर हैं। वे अपनी 
सांप्रदायिक धुन के कारण भूल जाते हैं कि दु:खों का अत्यन्तामाव और आनंद की 
प्राप्ति ही का नाम मोक्ष है और यह प्राकृतिक बंधन स मुक्त होकर तथा ईश्वर की प्राप्ति से 
ही मिल सकता है। यदि छोग इतना याद रक्‍खें तो यह बात उनके सामने आप ही आप 
आ जाय कि इस समस्त उिद्धि के प्राप्त करने के लिए, संसार से विरक्त होना पड़ेगा, प्रकृति- 
बंधन से छुटकारा लेना पड़ेगा ओर आनंदस्वरूप परमात्मा का संमेलन प्राप्त करना पड़ेगा। 
क्योकि बिना संसार से विराग उत्पन्न हुए शरीर का मोह नहीं जाता ओर न विना शरीर 
मोह का त्याग किये दु:खों से छुटकारा मिल सकता है। इसी तरह विना दुःखों को हटाए 
ओर विना परमात्मा को प्राप्त किये आनंद भी नहीं मिल सकता। न्यायशासत्र में गौतम 
मुनि लिखते हैं कि--- 
€ दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदन्‍्तरापायादपबगेः  ॥ 
अर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान से दोष, दोष से प्रवृत्ति, प्रवृत्ति से जन्म आर जन्म से दुःख होते है 
उन का नाश हेनेते मोक्ष हो जाता हैं। कहदन का मतलब्न यह कि दुःखों का अत्यन्ताभाव 
करने के लिए जन्म अर्थात्‌ शरीर का अत्यन्ताभाव करना चाहिये | शरीर के अत्यन्ताभाव 
के लिए प्रवृक्ति का अमाव होना चाहिए, प्रवृत्ति के अभाव के लिए दोषें। का अभाव होना 
चाहिये ओर दोषें के अभाव के लिए. मिथ्याशान का अभाव होना चाहिये | अआत्‌ मिथ्यां : 
ज्ञान के अभाव से ही पूर्व पूर्व की रुकावेंट दूर हो सकती हैं, इसलिए सबंस पहिले मिथ्या 
शान को दूर करने की आवश्यकता है। क्योंकि मोक्ष का सबसे बड़ा बाधक मिथ्या शान 
ही है। मिथ्या ज्ञान का नाश सत्य ज्ञान से ही हो सकता है सत्य शान का दूसरा 
पारिभाषिक नाम वस्तु का यथाथ परिचय है। यदि मनुष्य को संसार का यथाथ परिचय 
' है जाय, यदि उसे संसार के कारण कायें का बोध हो जाय ओर यदि मनुष्य की समझ 
में आ जाय कि समस्त दुःखों और पायी का मूल केबल मनुष्य का शरीर ही है, तो 
उसके मन से संसार की ममता के दोषों की गहरी छाप मिट ज्ञाय और उसकी खांशरिक 


[6] 
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प्रवृत्तियें। मे विवेक, उत्पन्न हो जाय | मंशप्रस्रण में इसी विवेक का नाम ज्ञान है। परन्तु 
स्मरण २खना चाहिये कि केवक इतन ज्ञान आर विवेक के उत्पन्न होने से ही मनुष्य मुक्त 
नहीं है सकता | जो छ'ग केवछ शान से मोक्ष मानते हैं, वे नहीं समझा सकते कि इस 
प्रतार के वज्ञानिक बिश्छप्रणं को केवल तमझ लेने से ही पूर्वकृत कर्मों का नाश. केसे हो 
जायगा | क्या कभी कोई भी विज्ञानवत्ता अपराधों के दण्ड से बरी हुआ है ! कर्मी नहीं। 
मनु भगवान्‌ के दण्डविध न मे ता ब्राह्मण ओर राजा को सवसाधारण के दण्ड' से बहुत 
ज्यादा दण्ट' देने का विधान किया गया है। इसलिए ज्ञान उत्पन्न होने पर भी और 
उत्पन्न हो जाने पर भी जन्न तक शरीर उत्पन्न करनेवाले पूर्वक्मों का नाश न हों जाय, तब 
तक दुःखा का अत्यन्ताभाव नहीं है सकता | परन्तु कर्मा का नाश विना कर्मों के भोगे 
नहीं हो सकता | कर्मों का नाश बिना कमेघलें के भेग नहीं हो सकता यह ठीक है, पर 
हम यह अवश्य देखते हैं कि कर्मकर्तों का भोग मुल्तवों हो सकता है। क्योंकि क्मफलों 
के भागे का सिद्धांत कर्मों की लघुता-गुरुता पर अवलाम्बित है। 

जो कर्म गुरु होते है, उनका फल पहिले मिलता है ओर जो लघु होते हैं, उनका फल बाद में 
मिलता है । जिस प्रकार पानी में डाला हुआ एक छाटा सा कंकड़ छोटी सी लद्दर उत्पन्न करता है, 
परन्तु उत्तक बाद का ड'ला हुआ बड़ा कंकड़ उस छं टी लछद्टर को पियाकर बड़ी लददर उत्पन्न 
कर देता है, उमी तरह छे टे कर्मफल बड़े कर्मफर्छों के आगे दब जाते ई ओर बड़े कर्मफल आगे 
हो ज.ते ६। एक दी दिन में आगे पीछे फ़िये हुए लघु-गुरु कामों का परिणाम आगे पीछे ता 
हुआ देखा जाता है। प्रात:काल दिए, गये दान की कीर्ति आठ बने की की हुई चोरी के सामने 
दब जाती है ओर आठ बनत्रे की की हुई चोरी का अपराध दश बने की की हुईं राजा की 
प्रागरक्षा के सामने फ्रोका पड़ जाता हैं। इसलिए बुरे कर्मफछों को दबाने का सबसे उत्तम 
उपाय यही है कि निःस्वार्थ भाव से लोकसेवा आदि बड़े कर्म किये जायें | यज्ञ, दान और 
इृष्टापूत को करके स्कूल अत्पताल, गोशाढा ओर घर्मशाला बनवाकर अथवा धर्म, देश ओर 
जाति की सेवा के लिए. हर प्रकार के कष्ठों को सहन करके जो लोग लोककल्याण के निमित्त 


चर कप 


अनेक प्रहार के बड़े कर्म करते «, उनके ये सुकृत कर्म पापभेगों के आगे हो जाते हैं ओर दूसरे 


05५ 
जन्मग्रहण करने में रुकावट पेदा कर ढेते ६ और मब्र प्रकार के दुःखों से बचा लेते हैं। कहने 
का तालय यह है कि यह दुःख पानेत्रात्य झरीर तभी मिलता है, जब्र मनुष्योंने क्रिसी दूसरे को 
दुःख दिया होता हैं| पर जितने कभी कित्ती को दुःख नहीं दिया, केवल सबको आराम ही प८:ु- 
चाता रहा है, वह इस दुःखदायी शरीर और संसार में क्यो आवेगा ? इसलिए दु:खोके अत्वन्ता- 
भाव के लिए. उत्तम कर्मों की आवश्यकता है पर ज्ञा कहते है कि केवड कर्मों से ही मोक्ष हो 
जायगा, वे भी ग़रूती पर है | यदि गीता के कर्मयोग के अनुतार कर्म से ही मोक्ष हो जाता, 
तो कर्मग्रेण के उपदेश करनेवाले स्त्रय॑ कृष्ण ही क्‍यों कहते कि “ बहूनि में व्यतीतानि 
जन्मानि ! अर्थात्‌ मेरे बहुत से जन्म बीत गये १ इससे तो यही ज्ञात होता है कि वे अभी 
मुक्त नहीं हुए | यदि मान लें कि कृष्ण भगवान पर यह क़ानून चरस्मों नहीं होता, तो उन 
अजुन को ही दशा को देखना चाहिये, जिनको कर्मयोग का उपदेश किया गया और जिन्होंते उस 
कमंयोग के अनुसार युद्ध किया | महामारत में ही लिखा है कि मरने के बाद नरकयातना से 
वे भी चिल्ला रहे थे ओर उह यातना से उनको उस युधिष्टिर ने बचाया था, जिसको कभी 


(७२६ ) बैदिक सम्पात्ति । 


कर्मगोंग का उपदेश नहीं हुआ था। कहने का मतलब यह कि अकेले कर्म से भी मोक्ष 
नहीं हो सकता | 

अब रही उपासना । जो लोग करते हैं कि यही मोक्ष की छाथक है, वे भी भूलते हैं । 
जिस प्रकार अकेला शान और अकेला कर्म मोद्षसाधन में अप्तमर्थ है, किन्तु मेक्षगाथन 
का एक एक अँग पूरा करता है, उसी तरह उपासना भी है। उपातना भी अऊेली मोक्ष प्राप्त 
नहीं कर सकती | क्योंकि उपासना से शरीर का अल्यन्ताभाव नहीं हो एकता, पर वह माक्ष 


हे च्, 


के एक अंग की पूर्ति करती है। जिस प्रकार ज्ञान से विवेक उत्पन्न होता है ओर कर्म से 
शरीर का अत्यन्तामाव हो जाता है, उसी तरह उपासना से परमात्मा की प्राप्ति हो जाती दे । 
क्योंकि ज्ञान, कम ओर उपासना में एक उपासना ही ऐसी दे, जो परमात्मा को अन्त:करण 
में आविभूत करा सकती है। जि समय ज्ञान से विवेह ओर वेदग्य उत्तन्न करऊ 
मनुष्य छोटे-बढ़े सत्कर्मों को करता हुआ समाधि में पर्ुचता है ओर स्थिरचित होता 
है )८, उस समय उपासनाके ही द्वारा वह परमात्मा को आत्मा में प्रकट द्वोने की प्रार्थना करता 
है| यदि उपासना से द्रवीभूत होकर परमात्मा दर्शन न दें, तो मनुष्य ज्ञान और कर्म से कुछ 
भी नहीं कर सकता | जिस तरह आँख में पड़ा हुआ तिनका आँख को दिखलाई नहीं पड़ता, 
उसी तरह आत्मा में समाया दुआ परमात्मा भी नहीं यूझता | किन्तु जिस गअकार आँख का 
तिनका अपनी तिलूमिलाइट से आँख को अपना अनुभव स्वर करा देता, उत्ती तरइ समता- 
चिस्थ शानन्‍त आत्मा में नित्य व्याप्त परमात्मा भी.अपनी प्रेरणा ते अपना अनुभव करा देता 
है| यह परमात्मा का अनुभव ही जीवन्मुक्ति है। ओर मोक्ष का प्रतकत प्रमाण हैं। ज३ तक 
परमात्मा का अनुभव न हो तत्र तक मोक्ष में 'सनन्‍्दह ही समझना चाहिये। पर यह अनुभत्र 
उपयुक्त शान, कम ओर उपासना के मिश्नित.प्रयोग से ही प्राप्त हो सकता है। इसीलिए 
मोक्ष का उपाय न केवल ज्ञान है, न कर्म है, और न उपासना ही है, किन्तु तीनों का मिश्रण 
है, जो आयों के वर्णाश्रमधर्म में ओतप्रोत है | उपनिषद्‌ कद्ठते हैँ कि--- 

आचायकुलाद्िदमधीद यथाविधान गुरोंः कमाति- 

शेषेणामिसमादबृत्त्य कुटुम्षे शुचों देशे स्वाध्यायमधीयानो धार्मि- 

कान्विद्धदात्मानि सबेन्द्रियाणि संप्रतिध्वाष्य हिंसन्त्सवभूतानि 

अन्यत्न तथिभ्य: स खल्वेब॑ बतेयन्यायदायुष॑ अद्यलोकमभिसम्पथवते 

न च पुनरावर्ते न च पुनरावतेते । ( छ.न्दोग्य उपनिषद्‌ ८।१५१ ) 

अथांत्‌ आचार्यकुन से वेदों को पढ़कर, गुरु की दक्षिणा: को देकर, समावर्तनद्वारा 

कुठम्ब में आकर, स्वाध्याय में रत रहकर और धापमिक विद्वानों के सत्मद्भ से सब्र इरिद्रियों 
को वह में करके, अर्टिसाबुद्धि से सब्र प्राणियों से देखता हुआ और आयुपर्येत इस प्रकार का 
व्यवद्वार करता हुआ विद्वान्‌ ही ब्रह्मलोक-मोक्षु-को प्राप्त होता है, जहाँ से फिर वह बापक्ष 
नहीं आता, नहीं आता । यद्द हे आरयंसम्यतानुसार मोक्ष प्राप्त करन का मार्ग । इस मार्ग में 


कल अनिनननिनितक वतन सन न नी नम टन. पशिधिननओ इभवलीनन नए 





मन की चश्नलता रोकने के लिए ही समाधि की आवश्यकता दोती ह। जन्म तक मन 
स्थिर नहीं होता और मनध्ष्रंगवाली चलती रहती है, तब तक परमात्मा का अनुभव नहीं 
होता, परन्तु जब समाधि द्वारा मन स्थिर हो जाता है, तत्न स्थिराचित्त में परमात्मा की प्रेरणा 
का अनुभव द्वोता है। 


बदिक आया की सभ्यता | (७२७) 


आरम्भ से अत तक शन, कर्म ओर उपाप्तना का मिश्रण पाया जाता है। इसलिए मोक्ष 
प्राप्त करने का उपाय यही है ओर यही मोझक्ष के स्वरूप स्थान और उपाय का थोड़ासा 
दिग्दशन है । इस दिग्दशन से मेक्ष की महत्ता भें अच्छा प्रकाश पड़ता है। ऊरिंतु संसार में 
पंद पद खुथ्टि के पदार्थों की. आवश्यकता होती है और प्राणियों की ह्वानि छाभ का प्रश्न 
सामंन आता है, इसालिए प्राणिणों से संत्रंध रखनवाले और मोक्ष के साथ उपयुक्त होने- 
घाले अथ, काम और धर्म का भी वर्णन होना आवश्यक हैं। एतणव हम पहिल मोक्ष के 
साधक और शरीर को रखनेवाले अर्थ का वर्णन करते ई। 


अथ की प्रधानता । 
आपसम्पता की प्रधान चार आधारशिलाओं में मोक्ष की ही भाँति अर्थ की भी 

प्रधानता है। अथ का ही दूमरा नाम सम्पत्ति है। यह अर्थ मोक्ष का प्रधान सहायक है। 
बिना अर्थश्यद्धि के मे,क्ष नहीं हो सकता । इम चारें पदार्थों का वन करते हुए. लिख आगे 
है कि जिम प्रकार आत्मा के लिए मोक्ष की, बुद्ध के लिए धर्म की और मन के लिए काम की 
आवश्यक्रता होती है, उत्ती तरह शरीर के लिए. अथ की भी आवश्यक्रता होती है। मोक्ष 
ओर धर्म की आवश्यकता केवल मनुष्य ही का होती है, परन्तु अर्थ और लाम के विना तो 
सनुष्य पशु-पक्षा-कीट-पतंग और तृण-पल्छक व किसी का भी निर्वाह नहीं द्वो सकता। काम के 
विना भी चल सकता ह-मनोरजञ्लन को इठाया जा सकता है। परन्तु जिस अर्थ के ऊपर 
प्राणीमात्र के शरीर स्थिर हे और प्राणीमात्र की जिंदगी ठद्दरी हुई है, उस अर्थ की प्रधानता 
फा अनुमान सहज दी कर लेना चाहिये ओर उसकी मीमांता बहुत ही सावधानी के करना 
चाहिये | क्योंकि उसके अनुचित संग्रह से मोक्षमार्ग बिगड़ जाता है। आरयों ने अर्थ के इस 
महत्त्व को समझा था| यही कारग हे कि उन्होंने अर्थ के विषय में बहुत ही सूक्ष्म ओर 
उदारभाव से विचार किया है। मभनुस्मृति में छिखा हे कि “ सर्वधाभव शौच।,नामथशोच 
परं स्मृतमू ” अर्थात्‌ समस्त पवित्रताओं में अर्थ की पविन्नता ही सर्वश्रष्ठ है | इसलिए. संसार 
से अथंसंग्रह करते समय बड़ी ही सावघानी से काम लेना चाहिये। अथ9ंग्रह के विषय में 
सनु भगवान्‌ कहते हैं कि--- 

अद्रोहदणेब भूतानामल्पद्रोहेण वा पुनः । 

या वृत्तिस्तां समास्थाय विप्रो जीवेदनापदि ॥ 

यात्रामात्रपसिदृथ थे स्वेक्रेमभिरगरहितेः ॥ 

अक्केशन शररारस्य कुर्बीत धनसंचयः । 

सर्षान परिद्यनेदर्थात्‌ स्वाध्यायस्य विशोषिनः ॥ ( मनुस्मृति ) 

अर्थात्‌ जिस वृत्ति में जीवों को बिलकुल ही पीड़ा न हों, अथवा थोड़ी ही पीड़ा हो, 

उस चृत्ति से आपत्तिरहित काल में वेदिक आये निवांह करें॥ विना अपने शरीर को छेश 
दिय अपने ही अर्गाईत कर्मों से केवल निर्वाइमात्र के लिए अर्थ का संग्रह करे ओर उन 
समस्त अर्थों को छोड़ दे, जो स्वाध्याय में विन्न डालते दों। इन छोकों में आपत्तिरहित रुमय 
में अर्थाग्रेद के पंच नियम अतहायें गो हैं । परदेका नियम यह है कि अथंसग्रह करते 
सप्य किसी भी प्रागी को कष्ट न हो। दूसरा नियम यह है कि अथंक्षप्रद करते 
समय अपने क्षरीर को भी कष्ट न हो | तीतरा नियम यह हे कि अउने ही पुरुषार्थ से उत्पन्त 


(७२८ ) बेदिक सम्पत्ति । 


किये गये अर्थ से निर्वाह किया जाय, दूसरों की कमाई से नहीं। चोथा नियम यह है कि 
अपना उत्पन्न किया हुआ अर्थ भी किसी ग््ित कम के द्वारा न उत्पन्न किया गया हो। 
पाँचवा नियम यह है कि अथोपाजन के कारण स्वाध्याय में-प्दन ढिखने में-विप्न डलन्न 
न होता हो । अथांव्‌ जो अथ इन पाँचों नियर्मों को ध्यान मे रखकर उपाजन किया जाता 
है, वही अर्थ आरयस्म्यता के अनुसार पतेत्र होता है, किन्तु जो अर्थ इन नियमों को 
दुलक्ष्य करके संग्रह किया जाता है, वह अनथ हो जाता हैं। दृ्तालए प्रत्येफ़ आर्य को 
अनथ से बचते हुए ही अथोपानन करना चाहिये । क्योकि वेद उपदेश करते हैं कि--- 

इंशावास्यमिद" सवे यर्त्कि च जगत्यां जगत । 

तन त्यक्तन भुप्लीथा मा गृधषः कस्य स्विद्धनम्‌ ॥ 

कुबज्नेवेह् कमाणि जिज्ञीविषेच्छत< समा: । 

एवं त्वयि नान्यथेतोडस्ति न कमे लिप्यते नरें ॥ 

( यजुवेंद ४०।१-२ ) 
अथांवू इस संतार में परमात्मा को स्चन्र हाज़िर नाज़िर समझकर किमी के भी धन 
की इच्छा न करो, किंतु उतने ह्वी से निर्वाह करो, जितना उसने तुम्दोर लिए त्थिर किया 
'है। आजीवन इस प्रकार कर्म करने से ही मोक्ष हों सकता ६ और कोई दूभरा डपाय नहीं 
है। इन दोनों मंत्रें का तात्यय यही है कि मोक्षार्थी को संघार से उतने ही पदार्थ लेना 
चाहिये, जिनके लेने में किसी भी प्राणी को कष्ट न हो । इस नियम का पालन केबल इसी 
एक सिद्धांत के अवलम्बन से हो सकता दे कि जहाँ तक बने इस संदर स बहुत ही सरल 
डउपाया के द्वारा बहुत ही कम पदार्थ लिये जायें। क्योंकि संतार मे जितने प्राणी ६, सभी 
को अर्थ की आवश्यकता है। इसलिए जनत्र तक बहुत ही कम लेने का नियम न होगा, तत्र तक 
सबके लिए अथ की सुविधा नहीं दो सकती । 
यद्यपि संतार में सभी प्राणियों को अर्थ की आवश्यकता है, पर मनुष्य की अर्थम॑ं+धी 

आवश्यकता अन्य प्राणियों की अपेक्षा बहुत ही विलक्षण है। संसार में देखा जाता इ कि 
मनुष्य के अतिरिक्त जितने प्राणी हैँ, उन सबका अर्थ केवल आह्वार और घर तक ही सीमित 
है। उनको आहार ओर घर के अतिरिक्त शरीररक्ष। से संत्रंध रखनेवाले अन्य किसी भी 
अथ की आवश्यकता नहीं होती । बहुत स प्राणियों का तो आह्वर के अतिरिक्त घर की भी 
आवश्यकता नहीं होती, पर मनुष्य का अर्थ चार भागों में विभजित है। इन चारों विभागों 
के नाम माजन, वस्जर, गई और गदस्थी हैं। संसार भें जितने मनुष्य है, चाहे वे जंगलों भे 
रहनेवाले कोलमील हों, चाहे फ्रांत के रनेवाले बड़ बढ़ शक्तीन हीं, चाहे राजा और 
बादशाह हों, ओर चद्दि त्यागी संन्यासी हों, सब्र को उपयुक्त चारों प्रकार के अर्थों की आब- 
इयकता होती है। जिस प्रकार एक सम्राट को नाना प्रकार के व्यंजनों की, अनेक प्रकार के 
बहुमूल्य बस्तरों की, बड़े बड़े राजप्रासादों की ओर रघच्बनमहलीं की तथा इज़ारों प्रकार के 
बर्तन, फ़रनीचर, असर, यान और अन्य अनेकों ऐसे दा पदार्थों की आवश्यकता शेती है, उसी 
प्रकार एक त्यागी परितराट को भी मिक्षात्र, कौपीन, कदर ओर दण्ड-कमण्डलु की आव- 
श्यकता होती है ओर जिस प्रहार सम्राट और परित्राट्‌ को इनकी आवध्यक्रता द्वोती दे, 
उसी प्रकार एक अमेरिका के नागरिक से लकर आक्रिका के जूदू तक को उक्त चारों पदार्थों की 


बेदिक आया की सभ्यता | (७२९ ) 


आवश्यफता होती है| इसका यही मतलब है कि संसार के सभी मनुष्यों की आर्थिक 
अवश्यक्ताएँ. एऐँक ही समान हैं। तु देखते हैं कि इस समानता में ही इतनी असमानता 
विद्यमान हैं कि जिसका सामज्जस्य करना बड़ा हीं कठिन है | कोई मांस खाकर, कोई फल खाकर, 
कोई अन्न खाकर ओर कोई सब कुछ खाकर गुज़र कर रहा है। इसी तर कोई लँगोटी छगाकर कोई 
काट पटलून पहनकर, काई घोती डुपट्टा पहनकर और कोई तहमत चुग़ा पहनकर कपड़े का 
उपयोग करता है। इसी तरह कहीं के मकान अनेकों मंजिल उँचे आसमान से बांत कर 
रहे ई। और कहीं के मकान तदखानों की भौति जमीन के नाचे बने हुए. पाताल से बाते कर 
रहें हैं । जो दाल माजन, वस्य्र ओर घरों का है, वही हाल ग्रदस्थी का भी है । कहीं सोलह 
सोलइ टेक क़मीजें, बावन बावन बोड़े जूत, नाना प्रकार की कुर्तियाँ और अल्मारियों हैं ओर 
कहीं साफ़ सुथरे कमरों में केबल चटाइयेों बिछी हैं ओर थोड़े से खाने पकने के बतंन 
रक्ख है | कहने का मत॒त्र यह हि यदत्रपि मनुष्योंकी आवश्यकताएँ एक ही समान हैं, 
तथापि उनकी संख्या और प्रकारों भें इतना अन्तर और इतना विषमता है कि जिसको 
देखकर यह प्रश्न स्वाभाविक ही उपस्थित होता है कि इन सन्नर्म कौनसा प्रकार उत्तम है! 
जहाँ तक दमकों स्मरण है, इस प्रश्ष कों आज तक संसार में किसी ने ऐसे ढंग से नहीं 
सुलझाया, जो संघार की आथिक समस्या को हल करते हुए. मनुष्य को मोक्षाभिमुखी बना 
सके | 

किंतु बड़े गन्ने से कह्ा जा सकता हैं कि आरयोंने बढ़े ही खोज के साथ अथ से 
संत्रेंध रखनवारे इन चार्ते विभागों को इस टंग से सुलझाया है कि जिसके द्वारान तो 
किसी प्राणी को दुःख ही हों सकता है ओर न अपने आप द्वी को कष्ट द्वो सकता है। प्रत्युत 
संसार की आर्थिक असमानता को नष्ट करके एक ऐसा मागे बन जाता है कि जो मनुष्य को 
लोक ओर परलोक के सुखें। को आधानी से प्राप्त करा सकता है। यही कारण है कि आयों 
ने इस प्रहार के अर्थ को अयनी सम्यता में प्रधान स्थान दिया है | यर्तों हम अर्थ से संत्रंघ 
रखनेवाले उक्त चार्रो विभागों को क्रम से लिखते हैं ओर दिखलाते हैं कि आयों ने कितनी 
बुद्धिमत्ता से अर्थ को इल किया है । 

आये भोजन । 

आयों ने अर्थ के प्रधान अज्ञ भोजन भर्थातव्‌ आहार की बड़ी ही छानबीन की है | 
उन्होंने आयय-आहार को धार्मिक ओर वेज्ञानिक ठिद्धांतो के अनुसार स्थिर किया है। उनका 
विश्वास था के “ आहारशुद्धी सत्तवशुद्धिः सत्त्वशुद्धों श्रवा रसृतिः ! अर्थात्‌ आहार की 
गुद्धि से सत्त की शुद्धि होती है और सत्त्त की शुद्धि से स्मरणशक्ति निश्चलक होती है, परल्तु 
अशुद्ध आइार से सत्त ओर स्मृति भी अशुद्ध दो जाती है। यहाँ तक की अनदोष से आयु 
भा कप हो जाती है। मनु मगवान्‌ स्पश्ट कहते हैं के * आल्स्यादश्नदोषाश्व सृत्युविंप्रा- 
ख़िघांसति ! अर्थात्‌ आल्स्य और अन्नदोष से मनुष्य शीघ्र मर जाता है। इसलिए जो 
आह्वर अयु, बल, रूप, कान्ति ओर मेधा की दृद्धि करनेवाला हो, वही आयों का मोजन हो 
सकता है। इतना ही नहीं प्रत्युत जिस भोजन के संग्रह करने में अर्थ के पॉँचों नियर्मो की 
अनुकूल्ता होती हो, किसी भी प्राणीकी आयु और भोगों में विन्न न पड़ता हो ओर आयु, बल, 
रूप ओर मेघा के साथ साथ मोक्ष प्राप्त करने से भी खह्ायता मिलती हो, बदी आहार 
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(७३० ) वैदिक सम्पत्ति । 


आयों का भोजन हो सकता है। अर्थात्‌ आर्य-भोजन चार कशोटियों से कमा होना चाहिए । 
पहिली कसोटी यह दे कि जिस आहार से आयु, लू, कान्ति और बुद्धि की बृद्धि होती हो । 
दूसरी कसोटी यह है कि जिस के प्राप्त करने में किसी को कष्ट न हो अर्थात्‌ किसी प्राणी की 
आयु और भोगों में विन्न उत्पन्न न हो । तीसरी कसेटी यह है कि जो आहार विना क्रिस्ी 
कष्ट के केवल अपने ही आगद्दित कर्मों से उत्पन्न हुआ हों ओर चोथी कसोटी यह है कि जो 
आहार मोक्ष प्राप्त करने में सहायक हो, वही आर्यों का भोजन हो तकता है, अन्य नहीं। 
ऐस आहार को आयों की परिभाषा में सात्तिक आहार कहते हैं। सात्त्तिक आहार का 
स्वरूप ओर प्रभाव वर्णन करते हुए भगवद्गीता में श्रीकृष्ण भगवान्‌ कहते हैं कि-- 


आयुःसत्त्वबढारोग्यसुखप्रीतिबिव घना: । 
रस्याः स्निग्धा स्थिरा हद्या आहाराः सात्त्विकप्रियाः ॥ 
विविक्तप्तेबी रष्बाशी यतवाक्कायमानसः | 


अर्थात्‌ आयु, सत्त्व, बल, आरोग्य, सुख और सोन्दर्य के बढानवाले रसीले, चिकने, 
पुष्ठ आर रुचिकर आह्दार ही सात्तविक पुरुषों को प्रिय हैं। इर्सालप मोक्षार्थियों को सदेव 
एकान्त-सेवी, हलकी खूराक के खानेवाले और शरीर, वाणी ओर मन को व में करनेवाले 
होना चाहिए। इस सात्तिक और इहकी खुराक का खुलासा करते हुए वेद भगवान्‌ 


कहते है कि--- 


ऊजे वहन्तीरमसृतं घृतं पयः कीलालं परिश्रतम्‌ । 
स्वधास्थ तपेयत मे पितृन्‌ | ( वा० यजु० २।३४ ) 
अर्थात्‌ पी, दूध, अन्नरस ( मिश्री ), पके हुए परिश्रति ( टपके हुए ) फल ओर जल 
आदि बलकारक पदार्थों को खा पीकर हे स्वधास्थ पितरो | आप तृप्त हों। इस मन्त्र में उस 
आहार का स्वरूप स्पष्ट कर दिया गया है जिसको गीता ने सात्त्विक आद्वार कहा है ओर जिम 
को पितृपूजन के बाद आरयों को नित्य खाना चाहिये। गीता ने सात्तिक आहार का छक्षण 
रसीला, चिकना, पुष्ठ ओर रुचिकर किया है और वेदमन्त्र ने उसी को घी, दूध, मिश्री, 
जल और फल बतलाया है। दोनों का एक ही तात्पर्य है। घी, दूध, भिश्री, जल और 
फल ही रखीले, चिकने, पुष्ठ और रुचिकर होते हैं। इसलिए घी, दुध, मिश्री, जल ओर 
फल ही आयों का आहार है। यही आद्दार उपयुक्त चारो परीक्षाओंसे परीक्षित भी दे। इन्दीं 
पदार्थों के खाने पीने से आयु, बल, मेघा और सत्त्व की बृद्धि होती है, इन्हीं पदार्थों के 
खाने से न किसी को कष्ट होता है ओर न किसी प्राणी की आयु और भोगें। में बाधा पड़ती 
है। येही पदार्थ विना किसी प्रकार का कष्ट उठाए. केवल फलों की वाटिका छगाने और गौवों 
की सेवा करने से ही प्राप्त हो जाते हैं और हलकी खूराक होने से यही पदार्थ अ्ह्मचर्य 
और योगाम्यास में भी सहायक होते हैं ओर मोक्षताघन के योग्य बनाते ई६। इसीलिए 
आयंशास्रों में इश्ापूर्त के द्वारा बाग बग्रीचों से फलें की ओर गौरक्षा के द्वारा घी दूध की 
प्राप्ति करना उत्तम कहा गया है | जो लछोग कहते हैँ कि फलें। के खाने से ओर गो का दूध 
पीने से भी हिंसा होती है, वे न फल उत्पन्न करने की विद्या जानते हैं, न फलों का खाना 


वेदिक आया की सभ्यता । (७३१ ) 


जानते है ओर न गोर्बो के दूध का ही कुछ हाल जानते हैं। इसलिए हम यहें थोड़ा सा 
इन दोनों विषयें में भी प्रकाश डालने का यत्र करते हैं । 
मनुष्त-आहार के चार प्रकार हैं, जिनकी प्राप्ति वृक्षे और पद्ुओं थे होती है। इनमें दो 
प्रकार का आहार वृश्ञों से और दो प्रकार का पशुओं से प्राप्त होता है। दूध और मांस 
पश्चुओं से तथा फछ और अनाज बवृक्षें। से प्राप्त होते हैं । इनमें फल दूध और घृतादि 
सात््विक, अनाज और शाकादि राजम और माँस मत्रादि तामत अःन हैँ। खात्तिक 
अन्नों म॑ फल और दूध-घ॒तादिकों की गणना है। फर्लों और घृत-दुग्धादिकों को विधिवत्‌ 
ग्रहण करन से हिंसा ब्रिलकुल ही नहीं होती। प्रुथिवी को उबेरा बनाकर ओर बीज को 
क़लम आदि से सुक्षकृत करके सिंचाई ओर निराई गोड़ाई के द्वारा जो फल उत्पन्न किये 
जात ४, व कुदरती वन्य फलों से बड़े होते ह ओर उनमें बीज कम होते हैं। इसलिए स्वभाव 
से पके हुए ओर आप ही आप टपके हुए फर्ले को बीज निकालकर खानें से कुछ मी हिंसा 
नहीं हती । क्‍योंकि बीज निकालकर खाने से वृक्षें को उत्पन्न करनेवाले बीज का नाश 
नहीं होता । इसी तरह पारस्कर की शिक्षा के अनुसार वृषोत्सर्ग के द्वारा उत्तम क्षेत्र के 
सांड' को स्वतन्त्रतपूवंक चराकर ओर उससे अमुक क्षेत्र की गो से संतति उत्पन्न कराके 
ओर इस संतति की भी सन्‍्तान को उसी क्रम से गोबभन ( 00जण़-976९१४४४९४ ) के 
सिद्धान्तानुसार तैयार करने से पाँचवीं पीढ़ी में दूध की मात्रा चोगुनी हो जाती ६ ओर एक 
एक गो डढ डढ़ मन दूध देनेवाली हो जाती है। परन्तु गोबों को जंगल में छोड़ देने से 
और मनमानी स्वाभाविक नसऊू उत्पन्न होने से कभी भी इतना अधिक दूध उत्पन्न नहीं 
होता | इसलिए बहुत सी गायों को इस प्रकार अमित दूध देनेवाली बनाकर, उनसे थोड़ा 
थोड़ा दूध ले लेने से हिंसा नहीं होती | क्योंकि जितना दूध बच्चों के लिए आवश्यक होता 
है, उतना तो उनको मिल ही जाता है। मनुष्य तो फलों की भौति अपनी कारीगरी से 
गोवों की सेवा करके दूध को स्वाभाविक परिणाम से अधिक बढ़ा लेता है, इसलिए 
जितना अधिंक बढ़ा लेता है, उतना लेने में किसी की द्वानि नहीं होती अतएव हिंता भी 
नहीं होती । अब रहे राजस आर तामस अन्न | तामतात्रों के लिए मनुस्मृति में स्पष्ट ही 
लिखा है कि “ यक्षरक्षःपिशाचात्न॑ म्य मासे सुरासवम्‌ ? अथाव्‌ मांध और मद्य राक्षर्सो 
ओर पिशाचों के अन्न हैं, आयों के नहीं। इसीलिए मांस मद्य आदि हिंसारूप तामस 
आहारों को आये-छश्यता में स्थान नहीं दिया गया। किन्तु राजपान्न-अनाज और शाकान्ष- 
जिनके खाने से कुछ हिंसा की संभावना है, उनको आपत्काल के समय ही सेवन , करने की 
आशा है। इसीलिए यशशेषाज्न खाने का विधान किया गया है। कुछ छोग कहते हैं कि 
आयों की सभ्यता में अन्न ओर कृषि के लिए भी स्थान है, क्योंकि अनेकों स्थानों में अन्न 
और कृषि की प्रशंसा की गई है। हम कहते हैं कि ठीक है, आर्यों की सम्यता में अन्न ओर 
कृषि का वर्णन आता है, पर उस वर्णन का आभिप्राय दूसरा है। 
अथांत्‌ जग जहां अन्न का वर्णन मिलता, वहाँ वहों सर्वत्र ही अन्न का तात्पर्य आहार 
ही है, अनाज नहीं । इसीलिए आहार की परिभाषा करते हुए उपनिषद्‌ में लिखा गया है 
कि ' अद्यतेडत्ति च भूतानि तस्मादज्न तदुच्यते ” अथांत्‌ प्राणीमात्र का जो कुछ आइ्र 
है, वड़ सब अन्न ही है। क्योंकि अन्न शब्द 'अद्धक्षणे' घातु से बनता है, जिसका अर्थ यही 
कै 


(७३२ ) बेदिक सम्पत्ति । 


होता है कि जो कुछ खाया जाय वह सच अन्न ही है। इसीलिए मनु भगवान्‌ ते पिशा्ों 
और राक्षतों का अन्न मद्य ओर मांप बतलाया हैे। कहने का मतलब यह कि अन्न शब्द 
से अनाज का ही ग्रहण नंहीं है, प्रत्युत अन्न में उन समस्त पदार्थों का समावेश है, जो 
प्राणीमात्र का आहार हैं | अब रही कृषि । कृषि के लिए. लिखते हुए मनु मशवान्‌ कहते 
है कि. 

बेश्यवृत्त्यापि जीवंस्तु आह्यणः क्षत्रियोडपि वा । 

हिंसाप्रायां पराधीनः कृषि यत्नन वजयेत्‌ ॥ 

कृषि साध्विति मन्यन्ते सा वत्तिः सद्दिगहिंता । 

भूमि भूमिशयांरचव हृस्ति काप्ठमयोमुखम्‌ ॥ ( मनु० १०।८३-८४ ) 


अथात्‌ वैश्यजृत्ति से जीते हुए भी ब्राह्मण ओर क्षत्री बहुत द्विंलावाठी और पराधान 

खेती को यत्र से छोड़ दें | खती अच्छी है ऐसा लोग कहते हैँ परतु यद बृत्ति सत्पुरुषषो 
द्वारा इसलिए निन्दित है कि किसान का छोहा छगा हुआ इल भूमि ओर भूमि के 
रहनेवालों का नाश कर देता है। क्योंकि घान्य की खती से वन ओर वाटिक्राओं का नाश 
हो जाता है, पशुओं के चरागाह नष्ट हो जाते है और वनवृक्षों से जो प्राकृतिक शीतलता 
प्राप्त होती है वह नहीं रहती । जंगलों की शीतलताके अभाव से वो कम हो जाती है 
ओर प्राणनाशक वायु का खर्च कम हो जाने से वायु ज़दर्रकी हो जाती दै ओर नाना 
प्रकार की बीमारियों पेदा हो जाती हैं। अत्र्षण से भूमि निरस दो जाती है और अनाबृष्टि 
तथा बीमारियों से मनुष्य पश्वादि मर ज्ञाते हैं। इसीलिए कृषि को गद्ित बतलाया गया 
है और कह्टा गया है कि कृषि से भूमि और भूमि के प्रणी मर जते हें। इसके अ.ग मनु 
भगवन्‌ कहते है कि-- 

अक्ृत च ऊतात्क्षेत्राद गोरजाविकमेव च 

द्रिण्यधान्यमन्नं च पूत्र पूवरेमदोषबत्‌ | ( मनुध्मति १०।११६ ) 


अथांत्‌ बनाए हुए खेत से, स्वाभावेक खत में, भकरी भेड़ से गो में और घान्य तथा 
अन्न से सोना में कम दोष है अयांतू उत्तर उत्तर से पूर्व पूर्व अच्छा है। अन्न से साना 
अण्छा है, बकरी से गो अच्छी है और अन्नवाड़े खतों से बाटिकावाले अकृत खत उत्तम $ । 
इसमें भी पाया जाता है कि अन्नवाली खेती का दर्जा आर्यसम्यता में बहुत ही निद्ृष्ट हैं । 
मनु भगवान्‌ जहाँ खेती को इतनी हीन दृष्टि से देखते हैं, वह बृक्षों की हिफ़ाज़त के लिए 
बहुत बड़ा जोर देते हैं आप कहतें हैं कि--- 


इन्धनाथमशुष्काणां द्रमाणामवपातनम्‌ | 

 आत्माथ च क्रियारम्भो निन्दितान्नाद्न तथा ( मनु०११॥६४ ) 
फडदानां तु वृक्षाणां छेदन जप्यम्ृक्शतम्‌ । 
गुल्मबछलीछतानां च पुष्पितानां व वीरुधामू ॥ ( मनु० ११॥१४२ ) 
बनरपतीनां सर्वेषामुपभोग यथा यथा । 
तथा तथा दमः कार्यों हिंसायामिति घारणा॥ ( मनु० ८।२८५ ) 


# ७ 


बट 
बदिक आयों की सभ्यता । (७३३) 


अथांत्‌ ईंधन के लिए हरे बृक्षें क। काटना और निन्दित अन्नें। का खाना उपपरातक है। 
फल देनेवाले दृक्षें, गुल्म, बल, लता और पुष्पित वीरुधों का काटनेवाला एक सो ऋचाओ का 
जप करे | समस्त वनश्पतियों का जो मनुष्य जसा जैसा नुकसान करे उसको राजा उसी 
प्रकार दण्ड दवे | इन आश्ञाओं से सिद्ध होता है कि ध्नन ओर वाटिकराओं का दर्जा खेती 
से बहुत बड़ा है। ऋग्ेद १०।१४६।६ में लिखा है कि  बहन्नमक्रषीवलम्‌ ! अर्थात्‌ 
चनवृक्ष। से बिना खेती के ही बहुत सा अन्न अर्थात्‌ मनुष्य के आहार की उत्व'त्त होती ह। 
करने का मतलब यह कि आर्यत्रभ्यता में कृषि से बाग बगीचों का माहात्मम अधिक है । 
यद्यपि बग बर्गाचों का माहमत्य बढ़ा है, तथापि जीविका प्रबन्ध रखनेवाले वैश्यों को कृषि 
करने की भी थोडी सी आशा है। इस निनत्रल आज्ञा के तीन कारण ईं। एक तो कृषि से 
उत्पन्न अनाज यों के काम भ॑ आता है अर्थात्‌ अनेक प्रकार के यश्ञ अनेक प्रकार के अन्नों 
से ही होते है| दूधरे अन्न पश्चुओं को भी दिया जाता है, जिससे दूध और घृत की प्राष्चि 
होती है। तीसरे थाड़ा बहुत यशगेषान्न प्रसाद के तोर पर रोज़ खाने का भी अभ्यास रक्‍्खा 
जाता है, जितसे संकट के समग्र अन्न से भी निर्वाह किया जा सके # | इसीलिए कहा 
गया है कि यशशेष अन्न ही खाना चाहिये, अपने लिए पकाकर नहीं +। तात्पय यह कि 
अनाज ओर शाकान्न आदि राजस आहार आय्यों की स्वामाविक्र खूराक नहीं है। आर्यों का 
सात्ततिक आदर तो फल ओर दूध ही है, जो अर्थ ओर आह्ारखंग्रह के समस्त नियमों के 
अनुमार है और मोक्ष का सहायक है । इसीलिए शथपथ ब्र,क्षण २।५।१६ में लिखा हे 
कि * एतद्वे पय एवं अन्न मनुष्याणाम्‌ ? अर्थात्‌ यह दूध ही मनुष्य का अन्न ह-आदइार है। 
इसी तरद ऋग्वेद १०१४६ ५ में लिखा हे हि “ स्वादोः फलछस्य जम्ध्वाय ' अथांत्‌ 
मोक्षमार्गी को सुस्वादु फलेो का आहार करना चाहिये | यह बात आर्यों की आदिम सम्वता 
के इतिद्वास से मी अच्छी तरह पुष्ट होती है । क्योंकि आदिम काल में तपत्वियों का आहार 
प्रायः फल फूल ही था, अन्न नहीं। वनसथों के आहार का वर्णन करते हुए मनु लिखते 
हैं कि--- «५ 

पुष्पमूठफलेबापि केबलेवेतेयेत्सदा । 
कालपक्केः स्वयं शीणे+खानसमते स्थिति: ॥ ( मनुस्मति ६।२१ ) 

अर्थात्‌ पुष्प >< मूल अथवा काल पाकर पके ओर स्वयं टपके हुए फले से व्ानप्रध्यी 

निर्वाह करे । वाल्मीकि रामायण में लिखा है कि रामचन्द्र, भरत, लक्ष्मण और सीता 


# आहार का अभ्यास एकदम नहों बदछा जा सकता, इसलिए आपलाल का ध्यान 
रखते हुए प्रसाद के रूप में थोड़ा सा यशशेषान्न अवश्य खाना चाहिये | नित्य यज्ञान्न खाने 
से उसकी अच्छी तरह पकाने की भी चिन्ता रहेंगी ओर अच्छा पका हुआ सुन्नादु अन्न ही यज्ञ 
में भी गुणकारी होगा । 

+ यज्ञशिष्टाशन शछ्ेतत्दतामन बिधीयते। . ( मनुस्मृति ३११८ ) 

» महुवा के एक ही बृक्ष में इतने अधिक फूछ होते हैं कि उनसे एक आदमी पूरा एक 
साल निर्वाद कर सकता है | फूलों के सिवा उसते फल, तेल, पत्ते और लकड़ी आदि पदार्थ 
भी प्राप्त होते हैं जिनके कारण मनुष्य को फिर ओर किसी अन्य आहार वी आवश्यकता 
नहीं रहती । 


(७३४) बवैदिक सम्पत्ति । 


फल्शहार करके ही तपस्वी जीवन निर्वाह करते थे। गुहराज के आातिथ्य करने पर रामचन्द्र 
कहते हैं कि-- 
कुशचीराजनघधरं फलमूलाशन च माम्‌। 
विधिप्रणिहितं धर्म तापत बनगोचरम्‌ | 
( वाल्मीकि रा० अयोध्या ० ५०।४४ ) 
अर्थाव्‌ में कुशचीर पइने हुए, तापत भेष और मुनिययों के धर्म में स्थित केबल फल फूल 
ही खाकर रहता हूँ | भरत ने भी कह्टा है कि-- 
चतुदेश ट्टि वर्षाण जटाचीरधराम्यहम । 
फलमूलादनो बीर भवेये रघुनन्दून ॥ ( वाल्मीकि रा० अयोध्या० ५० ) 
अर्थात्‌ मैं भी चोदह वर्ष तक जठा घारण करके ओर फल मूल ही खाकर रहूँगा | लक्ष्मण 
भी कहते है किल्‍- 
आदष्यामि ते नित्य फूछानि च फलानि च | 
वनन्‍्यानि च तथान्यनि स्वाह्याह्माणि तपस्विनाम्‌ | 
( वाल्मीकि रा० अयोध्या० ३१।२६ ) 
अर्थात्‌ आपके तपस्वियों के से वन्य पदार्थ छाकर दूँगा ओर में भी फल फूछ ही 
खाकर रहूँगा। इसी तरह अयोध्याकराण्ड २७।१६ के अनुसार सीताजी भी कहती ई कि 
* फलमूछाशना नित्या भविष्यामि न सेद्ायः ? अर्थीत्‌ मैं सदैव फछ गूछ ही खाकर 
हूँगी, इसमे संदेह नहीं। इन प्रमाणों से ज्ञात द्वोता है कि चोदह वर्ष तक फल फूल 
खाकर वृद्ध नहीं किन्तु जवान आदमी भी रह सकते थे आर बड़े बड़ यांद्धाओं के 
साथ युद्ध करके विजय प्राप्त करते थे। अब भी युक्तप्रान्त के बसवाड़े में अम की फ़पल 
पर तीन मद्दिने कब आमों को ही खाकर लोग पदलव्रानी करते हैं। कहनेका मतलब यह 
कि आर्यसभ्यता के उच्चादर्श के अनुमार मनुष्य का खूराक फल, फूछ, दूध, दद्दी ही है । 
अन्न तो यशशेष पुरोडाश ही के नाम से खाया जाता था | पर जन्न खेती बढ़ी ओर जंगलों 
का नाश हुआ तत्र लोग अन्नवाली ज़मीन का आश्रय करने लगे | कलियुग का वणन करते 
हुए. महाभारत वनपव अध्याय १९० में लिखा है कि-- 


ये यवान्ना जनपदा गोधूमान्नास्तथेव च । 
तान देशान संश्रयिष्यन्ति युगान्ते पयुपारंथते ॥ 
अर्थाव्‌ जिन देशों में यव और गेहूँ आदि विशेष रूप से उत्पन्न होते है, कलियुग के लोग 
उन्हीं देशों। का आश्रय लेंगे | इससे ज्ञात होता है कि दूसरे यु्गों में लोग उन देशों का 
आश्रय लेते थे, जहोँ। फल फूल ही अधिक हो, अन्न नहीं | यह्दी कारण है कि हिन्दू जगव 
में फछाहार की अब तक जितनी प्रतिष्ठा है, उतनी दूसरे खाद्य की नहीं है। फलाहार 
एक प्रकार का महान डच्च आचरण और तप समझा जाता है। यही नहीं, किन्तु जितने 
ब्रत, शुभ अनुष्ठान अर्थात्‌ सतोगुणी कार्य हैं, सबमें फलछाहार ही का वधान है। इतधका 
भाव स्पष्ट है कि फलाहार सात्तविक आहार है, इसलिए सतोगुणी अनुष्ठानों में उसका 
उपयोग होता है | इसी से हम बल्पूर्वक कहत हैँ क्रि आये-भोजन फलछाहार ही ह। 


बेदिक आया की सभ्यता | (७३५ ) 


इस आये भोजन की अधिक प्रतिष्ठा का कारण यह है कि फलाहार कामचेष्टा का 
भी प्रतिष्रेधक है। कोई मनुष्य यदि ब्रह्मचारी रहना चाहे, तो उप्त फलाहार ही करना 
चाहिये | फलाहार से कामचेष्टा कम हो जाती है। इसालेए विधवा स्ियों को फलाहार 
के द्वारा काम को शरीर में ही शोषण करने के लिए मनु भगवान्‌ ने विधान किया है +। 
इसके अतिरिक्त फल ओर फूलों » से मनुष्य का सारा जीवन निर्विन्नता से ब्रीत सकता है। 
आज्न भी साल के तीन मास हमारे अवध के बेसवारा प्रांत में आम, महुवा ओर जामुन से ही 
काट जाते है। ज्पेष्ठ से भाद्धाम तक आम, महुवा और जामुन के कारण बहुत से घरों में 
चूल्हा जझत ही नहीं, पर बोई भूख से व्याकुल या दुबंठ दिखलाई नहीं पड़ता | यह तो 
हुई आयंशात्र ओर आर्यावतत की बात | अब हम दूसरे देश के प्रमाणों से भी <खलाना 
चाईत हैं कि फलाद्वारी लोग कितने बलवान, पश्थ्रमी ओर दीध॑काय होते है| एक ही 
प्रकार के फलों को खाकर मनुष्य ही शारीरिक अबध्या का वर्णन करते हुए सीरिया प्रान्त 
के अह्सद याकूत्र कयात नामी एक विद्वान्‌ ने अपने भाषण में कहा है कि में लेबेनन पर्वत 
पर गया था । वहां मेने मनुष्यों को राक्षसों की भाँति बछबान ओर चश्चल देखा। ये लोग 
केवल खजूर पर द्वी निवाह करते हैँ | इनमें से अनेकों की आयु एक सो दश वर्ष की थी # | 


इस वर्णन से ज्ञात होता है कि जब एक प्रकार के फल से इतना लाभ है, तो नाना प्रकार 
के फलाहार से बहुत बड़ा लाभ ध्षमत् है। अतएव स्पष्ट है कि मनुष्य फर्लो के द्वास 
अच्छी प्रकार निर्वाह कर सकता है ओर फलाहार स दीघांयु, दीर्घधकाथय और बलवान भी हो 
सकता है। जो छोग समझते हं कि फलाहार से मेहनत करने की ताक़द नहीं रह जाती, वे 
भी ग़लूती पर हैं। सन्‌ १९०२ में जरमना के विट्सनटाइड नामक स्थान में अन्तरजातीय 
पैदल दोड़ हुईं थी। यह दोड ड्स्डन से बलिन तक १२४॥ मील लम्बी थी। दौडनेवाले 
सब ३२ आदमी थे | मोसम गर्मी ( अर्थात्‌ १८ वीं मई सन्‌ १९०२ ) का था। दोडनेवाले 
डस्डन से ७|॥| बजे निकले । इनमें कुछ फलाहारी, कुछ शाकान्नहारी ओर कुछ मांताहारी 
थ। शाकान्नहारियों में बलिन का प्रसिद्ध चलनेवाला कालमान भी था। बर्लिन में जो 
सबसे पहिले पहुँचानवाले ६ मनुष्य थे, वे तो शाकात्र और फलद्ारी ही थे इनमें कारले- 
मान प्रथम था। कार्मान ने २६ घंटे ओर ५८ मिनट में यात्रा सम्रात्त की थी। दोड़ की 
सर्माप्ति पर बह बिल्कुल तरोताज्ञा था, पिंतु बड़े बड़े प्रसिद्ध मांसाहदारा पहलबान थकावट 
से चकनाचूर हाकर पहुँच थे | यह घटना बतलाती है कि मनुष्य मांताहारी नहीं प्रत्युत 
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(७३६) बेदिक सम्पत्ति | 


[ 


फलाहारी है। क्योंकि मनुष्य के शरीर की बनावट, उसके दाँत ओर आऑँतों को देखकर 
डॉक्टरों ने निर्णय किया है कि मनुष्य की स्वाभाविक खूराक फल ही हे। डॉब्टर छुद्द कुन्हें 
के इवाले से पूज्य प.ण्डत महावरिप्रसाद द्विवेदी कहते हैं कि मनुष्य का स्वाभाविक भोजन 
फल, फूछ और कंद आदि हैं। स्वामावक भोलन के छोड़ने ही स हम लोग विविधि भांति 
के रोगों से पीडित हं। रहे हैं। अम्यात्त से मनुष्यों ने अपनी इंद्रियों की स्वाभाविक शक्ति 
की एसा त्रिगाड़ा है कि जिस वम्तु को देखकर हमें घृणा होनी चाहिये, उम्र ही हम 
प्रमन्नत पूजड खते हैं। ह तिपय में पश्च ही हमसे अच्छ हैं | जो पद्म घास खाते हैं, वे 
मांत की तरफ़ देखते भी नहीं ओर जो मांव खाते हैं, वे घ्रात की आर दृष्टिपात भी नहीं 
करते | इसी प्रकार फठ ओर कंद आदि के खानवाले जीव भी उन पदार्था का छाड़कर घास« 
पात ,ढीं खाते आर प्यास लगने पर भी सोडावाटर ओर मद्र नहीं पीते, परंतु मनुप्य एक 
विलक्षण पश्चु है | वह घास-पात, फल-फूछ, मांस-मदिरा सभी जदरस्थ कर जाता है । फिर 
भरा उसका शरीर क्यों न रोगों का घर बन जावे ? भोजन के अनुतार स्थठचर पशुओं के 
तीन भद ई-मांसभक्षी, वनस्पतिभक्षी ओर फलमक्षी | बिल्ली, कुत्ता और तिंह आदि 
जितने दिल जंतु है, वे सब्र मांसमश्षी हैं। उनका स्वाभाविक भोजन मांप ही है। इसीलिए 
उनके दोंत हम्बे ह्येर नुक्लले ओर दूर दूर होते है। इस प्रकार क॑ दोंतों से ये जीव मांस 
को फाइफर निगल जाने हैं | उनके दाँतों की रचना से यह सूचित होता है कि इंश्वर ने 
इन्हें मांस खाने के ही लिये वेते दाँत दिये हैं | गाय, घ्छ, भैंस, बकरी आदि जीव वनध्पति- 
भक्षी हं। इसीलिये इंशवर ने उनके दौत ऐसे भनाये हैं, जिसते वे उन दाँतोंसे घाप्त को सहज 
ही में काट सकें । उगके दाँतों की रचना ही उनके वन्स्पतिभष्टी होने का प्रमाण है। किंतु 
मनुष्य के दाँत नतो मांसभक्षी पश्चुओं से मिलते ई ओर न घासभक्षी पशुओं से ही। 
उनकी बनावट ठाक वेती ही है, जैसी अन्दर आदि फलभोगी जीवों की होती है | इमालिए यह 
बात निर्विबाद है, निश्नन्‍्त है ओर निःश्रंशय है कि इंश्वर ने मनुष्यों के दँत फल खाने ही के 
लिए बनाए हैं। परन्तु हम लोग जब उनते मांध ओर मच्छली काटने छगे हैं, आगरे की 
द।लमीठ आर €खनऊ की रेबड़ी तोड़ने लगे हैं, इस पर भी कोइ नीरोग होने का दावा 
कर सकता है। 

मांतभक्षी जीवें। का मेदा छोटा और गोर होता है। उनके शरीर से उनकी उ्डियों 
३ से लेकर ५ गुणा तक अधिक हरूम्बरी होती हैं। वनस्पतिभक्षी पश्चुओं का मदा बहुत 
बड़ा होता है। वे खाते भी अधिक हैँं। उनकी अँतड़ियाँ उनके शरीर से २० से लकर 
२८ गुना तक अधिक हरम्ती होती हैं अब रहे फलमनक्षी जीव। उनका मेंदा मांतभश्नी 
जीवों के मेदे से अधिक चोड़ा होता है ओर उनकी अऑतड़ियोँ उनके शरीर से १० से 
लेकर १२ गुना तक अधिक हरमम्बी होती हैं। अब इन तीनें| प्रकार के जावों में मनुष्य का 
मिलान कीजिए | छर से लेकर रीढ़ की हुड्डी के छोर तक मनुष्य की छम्बाई १॥ से श॥ फुट 
तक होती है ओर भनुष्य की अतडियों की लम्बाई १६ से २८ तक होती है। अर्थात्‌ उनकी 
लम्बाई दारीर ( छिर से लेके रीढ़ के छोड तक ) की लंबाई से १० से १४ गुना तक अधिक 
हुई | यहाँ भी फलभक्षी पशुओं से मनुष्यों की समता मिली | शरीर के अनुसार मनुष्य की 
अंतडियोँ फल खानेवाले पशुओं ही की सी निकली | अतएव मनुष्य के फल्भक्षी होने का यह 
दुसरा प्रमाण हुआ । 


बैदिक आयो की सभ्यता। (७३७ ) 


इसी तरइ * (१00706827४ए9 ' नामी अन्थ के पृष्ठ ४७१ में प्राफ़मर 0चज्नशा 
कहते हैं कि मनुष्यों के दोत बनमानुष ओर बन्दरों से बहुत कुछ मिछते जुलते है ओर इनका 
भोजन भी फल, अन्न एवं मेत्रा एक ही प्रकार का है। इन चोपायों और मनुष्यों के देति- 
सम्बन्धी साहइ्य से विदित होता है कि सृष्टि के आरम्म में मनुष्यों के लिए. स्वाभाविक भोजन 
फल ही निर्माण किया गया था | इसी सम्बन्ध में लिनाकुध् ( [॥0॥92८ए६ ) कहता है कि फछ, 
मूल मनुष्यों के लिए अत्यन्त दितकर भोजन है, जो चोपारयों से प्रकाशित होता है, तथा जद्जछी 
मनुष्य और हूंगूरों के साहह्य एवं उनके मुख, पेट ओर द्वाथें। की बनावट से भी प्रकट है #। 
इसी तरह डॉक्टर एज्रामाउस्की जो एक प्रसिद्ध चिकित्सक हैं ओर जिन्होंने सब रोगों की एक 
ही सहज दवा निकाली है, लिखते हैं कि हम जो पका हुआ, रँचा हुआ, भुना हुआ, ऋृत्रिम 
भोजन करते हैं, वह हमारे लिये बहुत ही अस्वाभाविक है। इमारे शरीर के बढ़ने तथा पुष्टि पाने 
के लिये प्राय: ऐन्द्रिक पदार्थों ( 0/2&770 (800९7 ) की ही आवश्यकता द्वोर्त' है | फ्लो तथा 
अनाजों में बरहुतायत से विद्यमान रइता है| किन्तु यदि फर्कों तथा अनाओजों को अभि मे 
पकाया जावे, तो उनका बहुत सा ऐन्द्रिक अंश प्रथक्‌ हो जाता है। शेष पदार्थ न केवल मुद्िकिछ 
से पचनेवाला ही होता है, किन्तु पचकर हमारे शरीर के लिये कुछ लाभ भी नहीं दे सकता | 
जब ऐसा भोजन करने में बहुतसा अनुपयोगी पदार्थ इमारे शरीर में घर कर लेता है, तब अनेकों 
रोंगें। की उत्पत्ति होती है | प्रायः सभी आन्तरिक रोगों की उत्पत्ति इसी निकम्मे पदार्थ के 
एकत्रित हो जाने से होती है । अतः इन सब रोगों का एक यही इलाज है कि किसी प्रकार 
बह अनुपयोगी पदार्थ हमारे झरीर से निकल जाय और नया प्रवेश न करे | ऐसा होते ही 
वे रोग स्वयं ही नष्ट हो जाएँगे । इसीलिये प्रायः नई सम्पोत के चिकित्सक छोग भी रोगियों 
से उपवास करवाते हैं । उन्हें कई दिन तक सिवा गम पानी के और कुछ नहीं दते। यह 
ओषधि प्राय: बड़ी छाभदायक हिद्ध हुई है। यथाशक्ति उपब्रास से प्रायः रोग दूर हो 
जाता है। फिन्तु इस ओषधि के करने में एक डर यह है कि कभी कभी बहुत दिन तह 
दरीर को आधारभूत पदार्थ न मिलने से रोगी इतना निरबंल हो जाता है कि इद्धि होने 
की जगह धीरे धोरे क्षय का राज्य हो जाता है ओर रोगी थोड़े ही दिनों में मृत्यु का ग्रास 
बन जाता है| इसलिए खाली उपवास + स्थान में फलोपवास अधिक उपयोगी है। क्योंकि 
फलों के खाने से कोई अनुपयोगी पदार्थ शरीर में नहीं घुछुता ओर बल प्राप्त द्वोता है, 
रोग न हो जाता है और शक्ति नहीं घटती। 

इन विदेशीय प्रमाणों से भी सिद्ध होता है कि मनुष्य की आदिम और मोलिफ खूगकू 
फल ही है ओर फ्लो के सेवन से मनुष्य कमी बीमार ठो होता ही नहीं प्रत्युत यद्वि बीमार 
हो भी तो अच्छा हो जाता हे और सुददद तथा दीघेजीवी हो जाता है | इसीलिए आयों ने अपनी 
मूल सम्यता में फल और दूध ही को स्थान दिया है ओर कृषि को तथा कृषि से उत्पन्न दोने- 
वाले अन्नों को आपत्काल में खाने की व्यवस्था की है | जतों भोर उपवासों में फलाइर की 
महिमा से तथा आये रिवा्ों ओर आये सम्यता में पिरोइ हुई विशेषताओं से यही 
सूचित होता है कि आयों का आह्वार सात्विक ही ह, जिसमें फल ओर दूध, घृत की ही 
प्रधानता हैं। क्योंकि फछ, फूल और दूध, घृतादि सात्विक आदार ही अर्थ की पाँचों शर्तों 
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(७३८ ) वैदिक सम्पत्ति । 


के साथ संग्रह हो सकते हैं और उम्हींसे आयु, बल, कांति, मधा ओर सत्व आदि भी 
प्रात हो सहझते हैं, तथा उन्हीं के आहार से संतार में किसी की आयु ओर भोगों में 
हस्तक्षप भा नहीं हो सकता और योगामभ्यासादि मोक्षमाघन में भी सहायता मिलती है । 
इसीलिए आयों ने अपनी सभ्यता मे सात्विक आहार ही को स्थान दिया है। 


आये वस्त्र ओर वेषमृषा | 

अथ में भोजन के बाद दुसरा नम्बर बस्मों का है । भोजन की तरइ आये सम्यता में 
वच्लों पर भी विशेष प्रकाश डाला गया है। और सिलाई का काम जानते हुए. भी )८ 
आयों न अपनी सभ्यता में कमी छिले हुए वल्नों को स्थान नहीं दिया | बुद्ध भगवान्‌ के 
समय तक इस देश के आये सिला हुआ वसद््न नहीं पहनेत ये | क्‍योंकि बौद्ध काल के पूर्व 
लिखित साहित्य में कहीं भो सिले हुए वद्नों का वर्णन नहीं ह। बोद्ध मूर्तियों में सिले हुए. बस्नों 
का कहीं दर्शन नहीं हेता | बंगाल और उड़ीसा आदि प्रांतों में अब भी आमीण आर्य 
सिला हुआ वस्त्र नहीं पहनत | कुलीन आयों में अब तक पंक्तिभोनन के समय, देवाराधन 
अग्रवा यशादि के समय ओर यशोपवीतादि संस्कारों के समय सिले हुए बल्लों का उपयोग नहीं 
दोता । देवपूजन के समय यदि कोई सिला हुआ वज्श पहने होता है, तो उसका बटन खुलवबा 
दिया जाता है। इसके सिवा विवाह के समय वर और वधू को वस्र और डपवस्र ही के देने 
का विधान है, सिला हुआ वद्् देने का नहीं + | वस्त्र ओर उयवस्त्र का आधुगिक नाम धोती 
उपना है। बंगाल और डड़ीसा में यह घोती उपनो एक ही में बुना हुआ बिकता हे। 
नदिया शान्‍्तापुर का धोती उपना प्रसिद्ध था। इसमें एक धोंती और एक डुर्द्मा ही 
होता था। नही पोशाक स्लियें का भी था। वे भी एक घोताी ओर एक चादर ही धारण 
करती थीं। अब पंज॑न्र, युक्तप्रान्त, बंगाल और मद्दाराष्ट्र में यह रिवाज है। भह्ाराष्ट् 
में तो गर्मी के दिनों में भी स्लियों शाल ओढ़ती हैं। इन सम्रस्त रिवार्जों से शात होता है 
कि आये सम्पता में सिले हुए वस्त्र के लिए. स्थान नीं है। उनकी असली आर्य पोशाक 
घोती ओर दुपट्टा ही हैं। महाभारत मीमांपा प्ृ० २६३-२६४ में श्रोयुत रायत्रद्यनुर चिंता- 
मणि विनायक वेद्य, एमू० ए० लिखते हैं कि * महाभारत के समय भारती आ.े पुरुषों की 
पोशाक बिलकुल सादी थी। दे धोतीयों है उनकी पोशाक थी। एक धोती कमर के नीचे 
पहिन ली जाती थी ओर दूसरी शरीर पर चाहे बेसे डाल ली जाती थी। उलिखित दोनों 
वस्त्रें के सिवा भारती आयों की पोशाक में ओर कपड़े न थ। .... .... आजकल स्ल्रियों जैसे 
लगे आदि वस्त्र पहनती है, वेसे उठ समय न थे | पुरुषों की तरह, पर उनके वस्त्र से लम्बे, 
स्त्रियों के बस्तर होते थे | ! 

वस्त्ों की आवश्यकता के दे ही कारण हैं। एक वर्षा ओर सर्दी गर्मी से रक्षा ओर दूसरा 
लजानिवारण | सर्दी गर्मी ओर वर्षा के ही कारण रुई, ऊन ओर चमें अथवा वल्कल आदि 
वनों का विधान है परन्तु आरयों की उच्बतम आददे सभ्वता में ऊन और रेशम के उतरे 
का विधान नहीं है। संन्यासी के लिए. उन ओर रेशम का वस्त्र पशनना उचित नहीं समझा 
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बेदिक आया की सभ्यता । (७३९) 


गया # | हो, प्रवास के समय पहाड़ी प्ररेशों में जहां बफ़ पड़ता है, वहौंँ के लिए ऊन के वस् 
उदयोगी कहे गये हैं। अब रही लजानिवारण की बात । वह सर्दी गर्मी से अधिक आवश्यक 
है। क्योंकि परमात्मा की यही आशा है कि गुप्त ज्ञो| को खुला न रकखा जाय | उसने पशु और 
पक्षियों के भी गुप्ताक्षें को पूँछ से ढक दिया है। इशलिए मनुष्य को डचित है कि वह गुप्ताडं 
को ढका रक्‍्खे। बेद में लिखा है कि “मा ते कशप्छको दृशन्‌ ! अर्थात्‌ तेरे गुप्तांग न 
दिखने पाँव । इसलिए गुप्तांगों का ढकना आवश्यक है। पर स्मरण रखना चाहिये कि गुप्तांगों 
का पदा ओर सर्दी गर्मी से रक्षा बहुत ही थोड़े और बहुत ही सादे वर्त्री से हो जाती है । 
इसलिए जहाँ आये सम्यता, शरीररक्षा ओर पद के लिए वल्चेों की अनिवाय आज्ञा देती 
है, वहें कामकाज में असुविधा और विलास, असमानता तथा इर्षा द्वेषाद के उत्पन्न करने- 
वाले वर््त्री के उपयोग को मना भी करती है। आर्यसमभ्यता उतने ही ओर उसी प्रकार के 
वर्रों की आशा देती है, जिनसे कामकाज करन में सुविधा हे । धोती एसी ही पोशाक हे । 
घोती के उपयोगिता के विषय में मितिज्ञ मिनिज्ञ ( ऐक्ाणा?2 ) कहती हैं कि, “ समस्त 
पोशा्कों में धोती पूर्ण है ओर चलने-फिरने, डठने-बैठने में सुविधा देनेवाली है। इससे 
अच्छी दूसरी पोशाक असम्भव है ? %। इसी तरह लाई डफरिन कहते है कि * पोशाक के 
विषय में पर्चिम को पूर्व से बहुत कुछ सीखना दे ”+। इस धोती ओर चादर की पोशाक 
से जहाँ अंगस्क्षा, पदा ओर कामकाज में सुविधा होती है, वहाँ समाज में विवास और 
इंपो-देष नहीं बढ़ता । समाज को विलासी और असमान बनानेवाली पोशाक ही है। अपने 
घर में मनुष्य ने चाहे ज्ञो कुछ खाया हो, पर उसका प्रत्यक्ष अनुमव समाज को नहीं 
होता | किन्तु पोशाक बाह्य आडम्बर हे-यह दिखलाई पड़ती है-इशलिए इससे समाज 
भें विछात और असमानताजन्य इंषौं-द्वेष के उत्वन्न हो जाने का भय रहता है। तज़ं, फेशन 
और बनावट से ही समाज में असमानता उत्पन्न होती है, इसीलिए आये सभ्यता में सादी 
सीधी घोती और चादर ही के पहिरने ओढने की आशा है। 

बतंमान समय में वल्जी के अनेको तज्ञ और फेशनों से भले अत्दमी कहलनेवाले 
गहसथें को कितना कष्ट हो रहा है, यह किसी समझदार आदमी से छिपा नहीं है| साल 
की सारी कमाई कपड़ों में ही जाती है, तब्र भी पोशाक में कमी बनी रहती है। एक एक 
गृहस्थ के घर में एक एक आदमी के लिए चार चार छे छे सन्दुक कपड़े रखे हुए है ओर 
उनका सारा दिन उन्हीं के बदलने में व्यतीत होता ६ै। अतएब मनुष्य के लिए. उतने ओर 
उसी प्रकार के वस्त्र होने चाहिए जिनको वह रक्षा ओर पदों के लिए खुद ही तेयार कर ले। 
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(७४० ) बैदिक सम्पात्ति | 


इस दृष्टि से भी धोती और चादर का ही मशत््व समझ में आता है। इस समय हछोँंगा, 
पाजामा, पटलछून ओर कुरता, कोट, क्रमीज्ञ तथा चुग़ा, आदि जितने विले हुए वन्न पाये जाये हैं, 
हब उन्हीं धोती चादर के ही रूपान्तर हैं। धोती से तहमत और लहँगा बना है इन्हीं दोनें 
के मेल से दीला पाजामा, पाजामा, पटलून और जोधपुरी आदि बनी हैं। इसी तरह चादर 
से कफ़नी, (जिसको बीच में फ़ाड कर गहरे में डाल लेते हैं), कफ़नी से कुरता और कुरता से 
कीट और चुगा आदि भने है। हसी तरइ शिर के केशों। से साफ़ा की और साफ़ासे टोपी की सृष्टि 
हुईं है। प्राचान मौलिक आये सम्यता की पोशाक में नीचे धोती, शरीर में चादर का 
ओदना, शिर पर केश का मुकुट ओर गले में फूली की माछा है। यही फ्रेशन सुविधाजनक 
भी है| किंतु आजकल की पोशाके के कारण ज़रासा कीचड़ हो जाने पर, नदी उतरते 
समय, लगी हुईं आग को बुझाते समय अथवा और किसी दोष्ध धूप के समय बड़ी ही 
दुअशा होती है | परन्तु घोती चादर में यह असुविधा नहीं है । 

आर्य सम्यता में केशें। का भी बड़ा माहात्म्य है। बाल वृद्धांदि असमर्थों के अतिरिक्त 
किसी आये को केश कटाने की आज्ञा नहीं है। बाल्यकाल में जब लड़का असमथ होता 
है, तब्र उसका मुण्डन कर दिया बाता है ओर जत्र अत्यन्त वृद्ध होकर अथवा शरीर रोगी 
होकर अममर्थ हो जाता है, तत्र मी मुण्डित करने की आशा है। संन्यासियों का मुण्डण 
इसी दशा का सूचक है। इन दशाओं के अतिरिक्त आरयों को सदैव डाठी, मूल और शिर के 
केशों की रक्षा करता चाहिये। इस कठिन नियम का यह कारण है कि बालों में विद्यत्‌- 

ग्रहण करने का अद्मुत शक्ति है। इस शक्ति के सहोरे केशों के द्वारा द्यो-तत््त मनुष्य के 

मस्तिष्क में शानतन्तुओं को बल पहुँचाता है। वेद में लिखा है कि ' बृहस्पतिः प्रधम: 
सूयोये शीर्ष केशमकल्पयत्‌ ! अर्थात्‌ शानाधिष्ठान बृहस्पति-आकाश-ने पहिले ही यथा 
के द्वारा शिर में केशों को उत्पन्न किया | इससे ज्ञात होता है कि ज्ञान ओर सूय का केशों के 
साथ अपू्व संबंध है | क्योंकि रंग सू से उत्पन्न होता है ओर मनुष्यशरीर के केश अपना 
रंग चार बार पलटते हैं । 

वाल्यकाल में जन्न शात ग्रहण करने की शक्ति नहीं होती, तन बालक के त्रालों का रंग 
पीत लाल होता ह ओर जब्र वृद्धावस्था में ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति नहीं रह जाती, तत्र 
बालें का रंग ठफ़ेद हो जाता है किन्तु युकवस्था में जन्न ज्ञान ग्रहण करने की शक्ति पूर्ण 
रूप से विद्यमान रहती हे, तब बालें का रंग-काला रहता है। काले रंग में यूर्य की किरणों 
का प्रभाव विशेष पड़ता है, इसीलिए काछे केशवाले युवा मनुष्य ही शान ग्रहण करने की 
दाक्ति भी रखंत हैं । यह बाल के रंगों का परिवर्तन केवल मनुष्यों में ही देखा जाता है, 
पश्मपक्षियों में नहीं । इससे और सी अधिक स्पष्ट हो जाता है कि, असमर्थ दशा को छोड़कर 
अन्य समस्त दशाओं में केशो को घारण ही किये रइना चाहिये | इसीलिए कहां गया है 
कि * जटिलो मुण्डितों वा * अर्थात्‌ चाहे समस्त केश रकक्‍ले और चाहे मुँडवा दे। तात्पर्य 
यह कि जो छमये है, वे रकखे और जो असमर्थ हैं, वे निकलवा <द। निकलवा देना बाल, 
वृद्ध और रोगियों के ही लिये है। क्योंकि वेद में ब्रक्षचारी, शइस्‍स्थ और वानप्रस्थी आदि 
सभी स्त्रीपुरुयों के लिए केश रखने का उपदेश किया गया है। त्रक्मचारी के लिए. अथवेधेद 
११॥३।६ में लिखा हे कि--- 


बेदिक आयों की सभ्यता | (७४१) 


* ब्रद्मचायर्यति सामिधा समिद्धः काण्णे बसानो दीक्षितों दीघेदमश्रः । * 
इस में अद्षाचारी को दीर्घ श्मश्र॒वाला अथांत्‌ बड़े बड़े दाढ़ी मूँछोंवाला कहा गया हे। 
बह्मचारी के लिए. दूसरी जगह स्पष्ट लिखा है कि ' क्षुरकृत्य बजय ? अर्थात्‌ ब्रक्षचारी को 
बाल बनवाना मना है। जिस प्रकार ब्रह्मचारी के लिए बार अनवाना मना है, उसी तरह 
गृदस्थ के लिए भी मना है। राजा के लिए लिखा है कि--- 


शिरो में श्रीयशों मुर्ख त्विषिः केशारच इमश्रुणि। 
राजा में प्राणो अमृत सम्राट चक्षुविराद भ्रोन्नम ॥ ( यजु० २०५ ) 


इसमें राजा के शिर के केशों। और डादी, मुँछें की भी प्रसंशा की गई हैं। इसी तरह 
वनस्थ के लिए भी लिखा दी है कि * जटादच विश्वुताश्नित्यं इम्रश्ुुलोमनखानि च॑ ? अथांत्‌ 
वानप्रस्थ सदैव जटा रक्‍्खे और कभी बाल और नाखून न कढावें | कहने का मतलब यह है कि 
असमर्थ दशा के अतिरिक्त आर्यरम्यता के अनुसार मनुष्य को कभी केश ओर बाल न निकरल- 
वानां चाहिये । वेदों में जहाँ बालों के रखने का आदेश किया गया है यँहों उनके स्वच्छ रखने का 
भी उपदेश है। अथर्वदेदमें लिखा है कि ' कृत्रिम: कण्टकः शतदन , शीर्षकेश अपः 
लिखात * अथांत्‌ अनेक कृत्रिम कौंटोंवाले कंघे से शिर के बालों का विन्यास किया जावे | इन 
समत्त आशाओं में पता लगता है कि आयेस्म्यता में केशें। की रक्षा का विधान है। यही नहीं, 
किन्तु इतिहास ओर प्राचीन चित्रकछा से भी पाया जाता है कि ऋषि, मुनि और राजा, 
महाराजा सब केश रखते थे। रामचन्द्र के शिर पर केश पहले ही से बड़े बड़े थे, तभी वे 
तुसन्त ही वटक्षीर से उन्हें जटिल बना ध_के | कृष्ण, अर्जुन और अन्य योद्धाओं के वर्णनों 
में भी केश ऑँमालन का जिक्र आता है। ऋषि तो जटाधारी थे द्वो। इसके अतिरिक्त प्राचीन 
काल में केशों से ही आयो ओर दस्युओं की पहिचान भी होती यी । 


प्राचीन काल भें जिस प्रकार ब्राह्मण, क्षत्ी ओर वैश्य की पहचान के लिए सूत, सन और 
उन का यशोपदीत पहिना जाता था, उसी प्रकार आये और दस्यु की पहिचान के लिए शिर 
के केशों में एक ग्राथि लगाई जाती थीं। जिनके शिर में ग्रंथि होती थी, वे आये ओर जिनके 
शिर के केशो में अंथि न द्ोती थी, थे दस्यु अथातू अनाय समझे जाते थे | इसका कारण 
यह दे कि आयों के अदर ब्राह्मण, क्षत्री, वेश्य ओर छुद्र थे चार उपभेद थे। इन चारों में से 
तीन द्विज ये, जो यशोपवीत की मिन्नता से “इचाने जाते थे, किन्तु छुद्र आये होते हुए भी 
यशोपवीते नहीं पढनेत थे, अतएव वे केश को ग्रंथि से ही पहचाने जाते ये। इस 
प्रकार से केशग्ंंथि आयंत्व का चिह् था। कभी कारणवश जब लोग शिर के बाल मुँडवा 
डालते थे, तो ग्रंथि के लिए थोड़े से बाठ रख लेते थे ओर उसी को शिखा कहा करते थे, 
अथाव आयेत्व का चिह्र शिखा थी और द्विजातिभद्‌ का चिह्न सूत्र था। सूत्र दिजों का ओर 
शिखा आरयत्व का चिह्न थी, यह हमारी केवल कल्दइना नहीं है, प्रत्युत सप्रमाण सिद्ध है कि 
पूबसमय में जब जब कभी आयों ने किसी को भी जातिच्युत करके अनार्य किया है अथवा 
उस्ते आयों से पृथक करके दृध्यु बनाया है, तब तन्न उसके केशों को कटवा दिया है अथवा 
. शिखाग्रंथि को खोलबा दिया है। ये बाते महामारत हरिवंश ओर विष्णुपुराण में अच्छी 


तरह वर्णन की गई ६। अतः हम यह इस विषय के दो श्लोक लिखते ६--- 


(७४२) बेदिक सम्पत्ति । 


अध शकानां शिरसों मुंडयित्वा ठयसजंयत्‌ । 

यबनानां शिरः सर्वे काम्बोचानां तथेष च ॥ 

पारदाः मुक्तकेशाइच पहवाइमश्रुधारिणाः । 

निःस्वाध्यायवषद्का राः ऊृत|स्तन महात्मना ॥ 

अथांतू श्कों का आधा दिर मुँडवा दिया गया, यवरनों का कुल शिर मुंडबा दिया गया, 
कम्याजों का समस्त शिर मुँडवा दिया गया, पारदें। की शिलाग्रंथी खुलता दी गई ओर 
पहवा के केबल मोछ रकख गये ओर शिर के डाढदी के बल मुँडवा दिये गये। इन वर्णनों 
से स्पष्ट हो जाता है कि शिर के केश अर्थात्‌ शिक्षा आयेत्व का चिह् समझी जाती थी। अग्े 
की जाने दीजिये, अमी १०० वर्ष पह्लि भी यही रिवाज था कि कभी किसी पतित को 
त्यागत थ, तो उसका शिर मुँडवाकर ओर गधे पर चढाकर निकलवा दंते थे । इन घटनाओं 
से समझ में आ जता है कि हमारे केश किस प्रकार बिहान से भेरे हुये, धार्मिक ऐतिहासिक 
भोर आयत्व के प्रतिपादन करनवाले हैं । इम देखंत हैं कि आजकल लोग हिन्दू ( आये ) का 
लक्षण अनक प्रकार का करते हैं, पर विना आयेइतिहास के समझ वे दिंदू का ठीक ठीक लक्षण 
ही नहीं कर सकते | पर वेदिक जानते है कि शिखासूत्रधारी को आये (हिंदू) बहते हैं । 
शिखा में सिक्‍ख, बोद्ध, जेन, शूद्र आर कोलभीछ समा जात ई ओर सूत्र में द्विजाति तथा पारसी 
आ जाते है ओर इस प्रकार से केशों की खूबी समझने पर आर्यफ़शन, आयवेशमूषा और 
आयपोशाक का महस्त्व स्पष्ट हो जाता है । 
आर्य सभ्यता में केशों की भाँति नाखूनों का भी बड़ा महत्त्व है । नाखूनों के ढारा भ्रम 

की इयत्ता अर्थात्‌ मर्यादा आर प्रकार अर्थात्‌ विधि से संबंध रखनवाली दो बातें जानी जाती 
हैं । एक तो यह कि ऐसे काम किये जाये, जिनसे नाखून आप ही आप घिस जॉँगे, काटना 
न पड़े और दूसरा यह कि इतना काम किया जाय, जिससे न तो नाखून परिणाम से अधिक 
घित ही जाये ओर न बने ही रं। खती करनवाले किसान ओर घरों में काम करनेवालो 
स्त्रियों का कभी नाखून बाटन को आवश्यकता नहीं होती। परन्तु कसरत के द्वारा श्रम 
करनेवालों को अथवा कुछ भी क'म न करनेवालों को बद्यूत कटाना पड़ते हैं। इससे शात 
हाता है कि न तो नि+म्मे बैठना ही अच्छा है और न डण्ड' बैठक जैसे व्यर्थ श्रमो का करना 
ही अच्छा है, प्रस्युत इस प्रकार का काम करना अच्छा है, जि प्रकार के काम किसान अथवा 
घर में काम करनवाली स्त्रियाँ करती है । किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि कृषकी के समान 
काम करनेवालों के भी नाखून इतना न घिस जाना चाहिये हि, जिससे ज़िन्दा नाखून कट 
जाय । मनुष्यों को श्रम करने का क्षेत्र केवल भोजन और वश्नत्रादि उत्पन्न करना ही है । 

' इसलिए तात्सम्बन्धी श्रम ही उसके लिए आवश्यक है। 5तु दुःख स कहना पड़ता है कि 
कसरत करनेवाले व्यथ ही घण्टें। श्रम करते हैं आर उस श्रम से कुछ भी डीविका उत्पन्न नहीं 
कर सकते । उब्या दूसरों की कमाई खाते ह ओर अपनी खूराक में इतना अधक खर्च 
करते हैं कि एक पहलवान की खूराक में चार भले आदमियें। का निर्वाह हो सकता है। अगर 
नाखून का विज्ञान शात होता, तो वे कभी ऐसा न करते | ना|खूत कटाना निकम्मपन की 
दर्काल है | २५ वर्ष पूर्व चान में वह आदमी अधिक अमीर समझा जाता था जिसके नाखून 
बहुत बड़ हैं' | यह अमीरत की स्पर्धा यहाँ तक बढ़ गई थी कि छोंगों के नाखून चार चार 


वैदिक आयों की सभ्यता । (७४३ ) 


इस तक बढ गये ये। नाखून बढ़ाने की ग़रज़् से वे लोग कुछ भो काम नहीं करते थे । 
तात्पय यह कि नाखून चाहे बढाय जायें ओर चहे बढ़े हुए कटाये जायैं-दानें। का अर्थ 
निकम्पापन ही है। पर आयंस्तम्यता समिखलछाती है कि वानयस्थी फछ, फूछ खाकर रहे ओर 
क्श तथा नाखून न क्टाएँ | इसका मतलब स्पष्ट है कि वानप्रस्थ वन ओर बाटिकाओं में 
भ्रम करक खूरगऊ पेदा कर, जितस नाखून आप ही आप घिम जायें | यह बात थआज भी 
वनवासियों में दखों जाती है। जंगछनिवासी न कभी नाखून कटते है और न्‌ कभी 
उनके नाखून बढ़े हुए देख गये हैं | इससे यही शात होता है कि नाखून इमारे श्रम की 
कसाटी हैं--प्माना ईं--इसलिए नाखून कभी न कटाना चाहिये, प्रत्युत खेतें। ओर 
बाडिकाओं में इतना और इस प्रकार का काप्त करना चाहिये, जिससे नाखून स्वयं बित जायें। 

आये सम्यता में धातु के आभूषणों के लिए. स्थान नहीं है। क्थेोंकि बेदिक आये 
सुर्गान्धित फूडों क ही आभूषण पहनत ये और सेनेचोंदी के आभूषण नहीं पहनेते थे। 
बे सोने चोँदी के आभूषण तो पश्चओं (गायों ) को परिनाते थ। इतना होने पर भी वे 
सुवर्ण के गुणों को खून ज्ञानंत थे, इसलिए यद्यपि सुबरण के आभूषण नहीं पहनेते थे, पर 
खुबर्ण को शरीर के किसी न किली भाग में छगा हुआ अवश्य रखते थे। इसका कारण 
यह है कि आयों की सम्यता के अनुसार सुतर्ण का घारण करना ओर सुबर्ण अथवा चोंदी 
का आभूषण पहनना दोनें। अलग अलग बातें मानी गई ६ । जिस प्रकार विना चेन की पड़ी 
केवल समय देखन के लिए गुप्त रीति से पाक्ट में पड़ी रहना एक बात है और सोने की 
सुन्दर चन में घड़ी को बँधकर कलाई में पहनना दूसरी बात है। उसी तरद सुबर्ण धारण 
करना और सुवर्ण का आभूषण पहदिनना दोनों अछ्य अलग समझा गया है। कलाई में सुबर्ण 
की चेन के साथ बाधना आभूषण की अणी में है ओर समय देखने के लिए घड़ी का 
पाकेट मे पडा रहना सुवर्भ के धारण करने की श्रेणी में है। जिस प्रकार घडी का मुण्य उद्देश 
समय देखना है, आभूषण बनाना नहीं, उसी तरह सुतर्ण का शरीर में लगा रहना स्वास्थ्य के 
लिये है, आभूषण के लिए नहीं । 

आये सभ्यता में सुबग आयुवधक माना गया है | यही कारण है कि आये लोग लडका 
के पैद। हाते ही सुबणे की शलाका से उसकी जिह्ा में ओश्म्‌ लिखते हैं ओर मरने के समय 
भी बीमार के मुँह में सुबण डालते ६। सुवर्ग डालते है नहीं प्रत्युत मृत्यु के कई दिन 
पूव के सुत्रण के बने हुए. चन्द्रादयादि रसें का प्रयोग करना आरम्भ कर देते ६। जन्ममृत्यु 
के समयें। के अतिरिक्त भी कुडछठ अथवा अगूडी के रूप में आये लोग सदैव मुबर्ण को 
घारण किये रहते थे, प९ कुंडल ओर अंगूठी का आभूषण नहीं समझते थे। कुंडल का अर्थ 
गोल छल्ला है और अंगूठी भी एक छल्ला ही ६। छछ्छा आभूषण नहीं है, क्‍योंकि इस में 
कुछ भी कारीगरी «” होती-फूल पत्ती का काम नहीं होता | कानों मे छिद्र होने के कारण 
है ओषधिरूप कुंडल पहने जात है, आभूषण के लिए नहीं | क्योंकि खुबर्ण के वर्कों और 
सुवर्ण से बने हुए चन्द्रोदयादि रसों के खाने ते अच्छी प्ररार शात होता है कि सुवर्ण 
में दीर्धायु का गुण है। इसी गुण का वर्णन करते हुए. वेद में बतलाया गया है छि 
दौर्घायु के लिए. सुत्रण अवश्य घारण करना चाहिये। अथर्वत्रेद और यजुर्वद में लिखा 


है कि-- 


(७४४ ) बदिक सम्पत्ति | 


पुनाति एवं एने यो हिरण्य विभतिं। ( अथववे० १९।१२६।९ ) 
जरासृत्युं भवति यो द्विण्यं विभर्ति। ( अथई० १९।२६।१ ) 
यो विभर्ति दाक्षायण हिरिण्ये स देवेषु ऋणुत दीघ॑मायुः । 
स मनुष्यदु कृणुत दोघमायुः ॥ ( यजुर्वेद ३४॥५ ) कु 
अर्थात्‌ खुबण उसको पविन्न कर देता है, जो उसे धारण करता है। जो सुवण धारण 
करता है, वह वृद्ध होकर मरता है। जो उत्तम खुबर्ण घारण करता है, वह दीघज्ञोवी होता है | 
सुवर्ण के इस महान्‌ गुण के ही कारण शतपथ ब्राक्षण ४।३।४।२४ और १०।४।१।६ में 
* आयुः हिरण्य, अमृत दिरिण्ये ? अर्थात्‌ सुबर्ण आयु है और सुत्र्ण अमृत है कहा गया है। 
इसी गुण के कारण आर्य छोग जन्म से स॒त्युपयंत सुवर्ण को कान में या अंगुली में पहिनते 
थ>८पर इन छल्लें को भी आभूषण नहीं कहते थे। आभूषण तो वे सदेव फूछों। का ही 
पहिनते थे । क्योंकि फूलों के आभूषणों से मन ५फुलित होता है और झीतलछता प्राप्त होती 
बचाते हैं। यही कारण है कि ऋषि छोग फूलों के आभूषण बनाकर ऋषिपलगयों को 
पहिनाते थ। “एक बार चुनि कुसुम सुशये। निज कर भूषण राम बनाथे। साताह 
वहिरयाये प्रथु खादर ? का २-दर वर्णन रामायण में किया गया है।. 
इससे ज्ञात होता हैं कि आययेलोग आभूषण फूलों के ही पद्ििनते थे और 
कुंडल आदि सादे छल्ले तो केवल आरोग्यता प्राप्त करने के ही अभिप्राय से पहिनते थ 
आभूषणों के अभिप्राय से नहीं । आर्यसम्यता से सम्बन्ध रखनेवाले जिनत प्राचीन 
आभूषण है, उनके नामों से शात होता है कि व फूलें। के ही होते थे | कर्णफूछ, कण्ठश्री और 
बेगीपर्ण आदि नाम फूल, पत्तों के ही सूचक हैं | इसके अतिरिक्त जितने आभूषण हैं, सम 
बेल, फूछठ, कली ओर पे ही बने होते है। फूल्पत्तों की ही नक्काशी होती है, अतएव 
यह बात निर्विवाद हे कि आदिम काल में आयों के आभूषण फूलों के ही होते थे | परन्तु 
अनुमान होता कि कुछ दिन के बाद गोभक्त आर्यों ने कारीगरों से धोने के फूलपत्ते 
बनवाकर आर उनमें फूलों के ही रंगें। के मूल्यवान्‌ पत्थर जड़वाकर गायें के लिए. आभूषण 
तेयार करवांय ओर मणिमुक्ताखचित आभूषणों से अपनी गायें को सज्ञाया | फल यह 
हुआ कि कुछ दिन के बाद फूलों के आभूषणों के स्थान में सुबर्ण के आभूषण बनने छगे 
ओर रत्न ल्यग धातुनिर्मित अनेक प्रकार के गहने पहिनने लग। परूतु आर्यों की आदिम 
रसुम्यता में धातुनिर्मित आभूषणों के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं है। जिस प्रकार 
उनके वस्त्र सादे है और जिस प्रकार उनका भेष सादा है उसी प्रकार उनकी भूषा भी 
सदी ही हे । 
आये गह, ग्राम ओर नगर । 


अर्थ की तीसरी शाखा गह है। सर्दी, गर्मी और वर्षा के कष्ट से बचने तथा अन्य 
सामाजिक कार्यों को सम्पन्न करने के लिए यद्यपि घर की आवश्यकता मनु-यमात्र को होती 


>< अण्डवृद्धि को रोकन के लिए कणेवेधसंस्कार होता है और कान में छिद्र किया जाता 
६। उत छिद्र की रक्षा ओर सुबर्ण का चारण कुंडलों से ही हो जाता है, इसीलिए, कान में 
। 
सुबर्ण पहनने का रिवाल हो गया है। 


वैदिक आया की सभ्यता | (७४५) 


है, तथापि आर्यसभ्पता में गुइ अथांत्‌ घर का विशेष महत्त्व है। इसका कारण यह है कि 
आरयों की आश्रमव्यवस्था के अनुसार उनके समाज की आधे से भी अधिक जनसंख्या के 
पास निज का घर नहीं होता । अक्षचारी, वनस्थ, संस्यासी ओर अन्य ऐसे ही उपयोगी 
मनुष्य केवर यहस्थें। के ही घरों में आश्रय ग्रहण करते हैं। इसलिए आर्योंकों घर के 
के विषय में बहुत है सोच समझकर नियम बनाने पड़े हैं। इमने जिन ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी 
ओर संन्यासियों को बिना घर द्वार के लिखा है, उनमें वानप्रस्थी और संन्यासी दोनों 
आजीवन का आन्तिम उद्देश्य पूरा करने के लिए मोक्षमार्ग का पूण अवरूंब्न किये हुए 
विचर्ते हैं | तीसरे ब्रह्मचारी छोग णदस्थ बनकर और फिर उन्हीं दोनों का अनुकरण 
करनेवाली शिक्षा ओर दीक्षा को प्राप्त करते हुए फिरते है। इन तीन दलों को सहायता 
देने ओर स्वय दोनों आंतिम दर्लों में प्रवेश करने के लिए ही ग्रहस्थाभ्रम की व्यवस्था है । 
इसीलिए तीन भाग जनता के पास मकान नहीं होते ओर एक भाग जनता के पास मकान 
शेतें है, जो केवल उपयुक्त तीनों आश्रमियों की सेवा करने के लिए ही होते हैं और 
मझचारियों, वानप्रस्थियों और रुन्यासिर्खे की चाल ढाल के विपरीत न हों, उन मोह 
किसी दूर काम के लिए नहीं। अतएवं आर्यों के मकान ऐसे ही होना चाहिये जो 
ओर वासना का ज़हर डालनेवाले न हों और गइस्थ के प्रति घणा, उपेक्षा तथा तिरस्कार 
उत्पन्न करनवाड़े न हों | प्रत्युत आर्यों के घर ऐसे हो जो मोक्षमार्गियों को अपने निकट 
बुलाते हैं। ओर गहस्थ को भी वनस्थ बनन में सहायता देते हों। 

एक आये जन ब्रह्मवयाशत्रम से आकर गहस्थ बनता है, तो ब्रह्मचारियों, वानप्राध्यियों 
ओर संन्यातियें में एक प्रकार का बल प्राप्त हो जाता है। उनको विश्वास हो जाता है कि 
हमारी सेवा करने के लिए झौर हमे सहायता देने के लिए अब एक ओर मज़बूत 
बाहुबलवाले दम्पति ने अपने घर में अपम्ि की स्थापना की है। इसी अभमिप्राय से आयों 
ने विवाह के बाद अपने कुद्धम्ब से पृथक हो कर जुदा रहने में ही धर्म माना है। मनु 
भगवान्‌ कहते है कि < प्रथक विवधते धमस्तस्माद्धम्या प्रथक क्रिया ? अयांवू अलग 
रहने से ही घम बढ़ता है, इसलिए अलग ही रहना चाहिये । यही बात गोतमसूत्र अध्याय 
२८ में इस प्रकार लिखी है कि “ पिता की मृत्यु के पश्चात्‌ अथवा पिता के जीते ही जी 
जनत्र माता के पुत्र जनने का तमय व्यतीत ह जाय, तब तक पुत्र पिता की रुम्पति को बॉट 
ले | इसी तरह शुक्रनीति में भी लिखा हैं कि-- 

सदारप्रोढपुत्रां दाक्‌ श्रयोडथी विभजेत्पिता । 
सदारा ज्ञतरः प्रीढाः विभजेयुः परस्परम्‌ ॥ 

अथांवू युवा ओर विवाहित पुत्र अथवा माई कल्याण के लिए परस्पर गइस्थी हो बॉँट 
हैं और जुदा हो जाये | इस प्रथक्‍्ता का केवल इतना ही कारण है कि प्रत्येक विवाद्दित 
पुरुष भहुकुद्धम्बर के कलह, प्रमाद ओर आल्स्य से हटकर अलग घर बनावे और अपन बाहुबल 
ख मोक्षाथियों की सेवा ओर सत्सज्ञ से खुद भी मोक्षमार्गी बन जाय | तात्पये यह कि गदम्थों 
के घर मोक्षमाग के केन्द्र होना चाहिये, जिनमें देव, पित्तर, ब्द्माचारी, संनन्‍्यासी, पाप- 
रोगी, श्रपच और पश्ञ पक्षी, कीट पतस्भध, तृण पकछव सभी की पूत्राहों ओर सभी को 


सहाग दिया जाय | ऐसे घर जिन में निरंतर मोक्षार्थियों की सेवा होती ही और जहों 
९४ 
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निरंतर मोक्ष प्रात्त करने का ही उद्योग होता हो वे ऐसे ही होना चाहिए जो स्वच्छ, सात्विक 
अमभयदान देनेवाले ओर रम्य हों। उन मकानों से अभिमान, विलास ओर अपविन्नता की बू 
न आती हो, प्रत्युत शांति मिलती हो | यही कारण है कि आरयों ने अपनी सम्यता में बहुत 
ही सादे मकानें। को स्थान दिया है और यही कारण है कि पुराने जमाने में आयो के मकान 
बहुत ही सांद होते थ। “ महामाश्त-मीमांधा ? पृष्ठ ३७५ में रायबदादुर चिंतामणी विनायक 
वेद्य, एमू० ए.० लिखते हैं कि ८ ईिंदुस्तान में प्राचनि काल में प्रायः लकड़ी और मिट्टी 
के ही मकान थे । दुर्योधन ने पाण्डवों के रहने के लिए जो छाक्षागृह भनवाने की आशय दी 
थी, उसमें लकड़ी मिट्टी की ही दावारें बनाने को कहा गया था। इन दीयारी के भीतर 
राल, लाख आदि ज्वालाग्राही पदार्थ डाल दिये गये थे ओर ऊपर से मिट्टी छीप दी गई 
थी | जत्र पाण्डवों सर्खल्ले राजपुरुषों के रहने के लिये ऐसे घर बनाने की आशा दी गई थी, 
तत्र यही बात होती है कि महाभारतकाल में बड़े छोगें। के घर भी मिट्टी के ही होते थे । 
यह बात बिलकुल ही ठीक है। आयों के घर ऐसे ही होते थे | पर इसका मतलब्र यह नहीं हे 
कि आर्य लोग ईंट बनाना या पत्थर काटकर जोड़ना नहीं जानते थे । वे ईंटों को पकाना 
जानते थे और ईटों से हवनकुण्ड ओर हवनमण्डप बनवाते भी थे, यहाँ तक की बड़े बढ़े 
लाई के किले भी बनवाते थे | यह भात “अग्न इष्टका ? का वर्णन करते हुए यजुर्येद में ओर 
आयपी पुर का वर्णन करते हुए ऋग्द में छिखी भी है। किन्तु जैसा कि हम अभी कह आये 
हैं आयों के रहनेवाले मकान मोक्षार्थओं के टिकने ओर मोक्षाथ की चरचा करने ही के 
लिये थे, इसलिये वे प्रमाद उत्पन्न करनेवाले ढंग के नहीं बनाये थये। भव्य मबनें ओर 
साधारण आर्य घरोर्म क्‍या अन्तर है और दोनों से क्‍या क्‍या हानि लाभ हैं यक्ष बतलाने 
का यल करते ६ । 
सादे सीधे, मिट्टी लकड़ी और घास के छोटे छोटे मकान झाड़ने ओर छीपने पे तने से 
नित्य पवित्र हो जाते हैं, परन्तु बड़ ऊंचे और ईट पत्थर के मकान इतनी जलदी रोज़ साफ़ नहीं 
हो सकते | ईंट पत्थर के मकान गर्मी भें अधिक गर्म ओर सर्दी में अधिक सर्द तथा वर्षा मे 
अधिक गर्मी उत्पन्न करते हैं, पर मद्दी लकड़ी ओर छंप्पर के मकान गर्मी में ठंदे, सर्दी में 
गर्म और वर्षा ऋतु में बढ़े ही हवादार हो जाते है । वर्षाकाल में घास का छप्दर तो बड़ा ही 
आनन्ददायक होता है। सादे मकान बहुत ही थोड़े श्रम ओर खर्च से बन जाते हैं, परन्तु 
ईंट पत्थर के भव्य भवनें। में लाखें रुपया लग जाता है । आज इमारत के व्यथ खर्च के कारण 
नवोन रखूलाीं और कंलिजों का खुलना कठीन हो रहा है। नवीन स्कूल का नाम लेते ही 
बिह्डिंग का प्रश्न सामने आता है आर हज़ारों की बात लाखों में बदल जाती है ओर सारी 
स्कीम दिमाग़ में ही पड़ी रह जाती है | परन्तु यदि सादे मकानें का अनुकरण किया जाय तो 
प्रत्येक तइसील में थोड़ी ही लागत से एक एक कंलिन खुल सकता है। इसलिए भव्य 
मबने से सादे मकान अधिक उपयोगी हैं। सादे मकानों की उपयोगिता उस समय बहुत 
ही अच्छी तरद्द समझ में आ जाती है, जब भूकम्प, अम्रिकाण्ड अथवा नदियों के प्रवाई से 
गाँवों का नाश होता है। ऐसी आपत्तियों में से भूकम्प के कारण तो छृप्परवाले मकान 
गिरते ही नहीं | रद अभिकाण्ड और जलप्रवाह, यद्यपि इनसे सादे मकान भी नष्ट होते है 
पर सोद घरों के न होने में भव्य भवनें की अपेक्षा बहुत ही कम हानि होती हैं। कम 
हानि के कारण छोटे मकानंवारू। दस ही बीस दिन में अपना नया मकान फिर बना लेता 


बैदिक आया की सभ्यता | (७४७) 


है, परंतु मव्य भवनवाढे का तो फिर दूसरा सब्य भवन आजीवन बनवाया ही नहीं 
बनता । इसका मतलब यह हुआ कि सादे मकान रुदैव क़रायम रहते हैं, पर भव्य भवनों 
की स्थिरता में संदेह है। बढ़े मकानवालों में स्वाभाविक ही अमभिमान और प्रमाद होता 
है, पर साधारण . मकानवाले .बहुत ही सरल होते हैं। बड़े मकानों में रहते ही नोकर, 
फ़रनीचर, सवारी ओर अनेक प्रकार की पोशा्कों और ठाटठ्यादों की आवश्यकता अकारण 
ही उत्पन्न है जाती है, पर खादे मकानों से ये बातें उत्पन्न नहीं होतीं। भव्य भवरनें ओर 
सादे मकानें में जो सबसे बढ़ा अतर है, वह मोह ओर पेतृक सम्पत्ति का है सादे 
मकानवाले जन्र चाहते हैं तब अपने मकान को छोड़कर सुविधा के साथ दूसरी जगह नया 
मकान बना छेते हैं ओर कृत की बात में आम, ज़िला और प्रांत को भी छोड़ «ते 
हैं, जिवका नमूना हम नित्य ख़निब्दोशों-नट, कंजर और हथूढ़ें! में देखते है। षर ऊँची 
हवेलीवाले इज़ार इज़ार मुसीबर्तों के आने पर भी अपनी कोठी के मोह से न कहीं जा 
सकते हैं ओर न अमीरत की व्यथ बू को दिमाग़ से निकाल सकते हैं, प्रत्युत उसी पुणनो 
कोठी का सम्पति मानकर उसी के पत्थरों में पेर रगड़ा करत हैं इसलिए भव्य भत्रन 
और बड़ी बड़ी कोटठियाँ मनुष्य की स्वाभाविक रहन सहन के बिलकुछ ही विपरीत ६। 
इन्हींने मनुष्यों में सनते पहले मिलकियत के भावों को उत्पन्न किया है ओर उन्हींने 
पैतृक सम्षति के भावों की जड़ ज्माई है इसीलिए मोह अभिमान ओर आल्स्य उत्पन्न 
करनेत्राले ऐसे मकानें को आयों ने अपनी सम्यता में स्थान नहीं दिया | आयों के मकानों 
का आदश वर्णन करते हुए अथवंवेद में लिखा है कि--- 

तृणेरावृता पछदान्वसाना रात्रीव शाठा जगतो निबेशनी । 

मिला पृथिव्यां तिष्ठातत हस्तिनीव पढ्वती । 

( अथवेबंद ९।३।१७ ) 
या द्विपक्षा दशपक्षा षद्पक्षा या निमी यते । 
अष्टापक्षा दशपक्षा शाल्लं मानस्य पत्नीमप्रिगेभे इबा शये। 
( अथवंबेद ९।३।२१ ) 
अथांवू तृण से छाई हुई और तोरण वन्दनवारों से सऔ हुई है शाला | तू सबको 
रात्रि के समय्र शांति देनेवाली है ओर लकड़ी के खंर्मीं भर इत्तिनी की भाँति थोड़ो सी 
जमीन में स्थित हैं। जो शालढा दो छप्परवाली, चार छप्परवाली, छे छप्पपवाली और आठ 
तथा दश छप्परवाली बनाई जाती है, उस इज्जत बचानेवाली शाला ( घर ) में में जठराप्मि 
और गर्भ के समान निवास करता हूँ। वेदिक आरयों के घर्रो का यही आदर्श है। इन्दीं 
घरों मे रहकर वे इंश्वरपरायण मोक्षार्थी भक्तों को आश्रय देते थे ओर स्वय उनेके रुत्सज् 
से मोक्षताघन में सदैव रत रहते थे। यही कारण है कि वेश्यवर्ण के द्वारा संशोधित 
पृथिवीखण्डो में जयाँ का जल वायु उत्तम होता था, पद्म के लिए चरने योग्य बड़े 
बड़े चरागाह होते थे और जंगलों तथा ऊँचे पहाड़ों का दृश्य हाता था, वहीं वे अपनी 
बस्ती बना देते थे | आयों के घर मिट्टी, लकड़ी और घास से और फूछ फलों की वादिकाओं 
से घिरी हुईं ऊँची भूमि पर, नदी के निकट कूप तड़ागों से आप्पायित ओर उवंरा भूमे 
पर बनाये जाते थे | मकान बनाते समय इस बात का ध्यान रहता था कि प्रत्येक घर दूर 
रे 
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दूर पर उतनी भूमि को छोड़ कर बनाया जाबे, जिप्तमें एक कुठ्म्बर के योग्य भोजन वश्त 
ओर पशुचारन उत्पन्न हो सके । मकानों का यह दंग बंगाल और मध्यप्रदेश में कहीं कहीं 
अब तक जीवित है । 

अच्छे आर्यगढ्दों में दश छप्पर अर्थात्‌ दश भिन्न भिन्न कमरे होते थ। इनमें पांच अदर 
की ओर ओर पौँच मकान की दीवार के बाइर की ओर | भीतरवालों में एक कमरा गइपति 
का, दूसरा गृहपत्नी और छोटे बच्चों का, तीसरा अतिथि का, चौथा पाकशाला का जहाँ 
गाईपत्यामि रहती है ओर पँचवों बाहर से अध्ययनार्थ आये हुए. ब्रह्मचारी का हाता था। 
घर से बादरवाले कमरों में एक नर पश्चुओं का, दूधरा मादा पशुओं का, तीसरा रोगी का, 
चोथा स्नान का, पौचवौं कृषि के पदार्थों के रुंग्रद का होता था। बत, श्तके आतरिक्त 
मकान में बहुत से खण्ड, बनाकर अनेकों कोठरियाँ बनवाना निरथथंक्र समझा जाता था। 
सच है, अधिक कमरों की आवश्यकता भी तो प्रतीत नहीं होती। आयेस्म्यता की स्थिरता 
तो सादे, स्वच्छ ओर छोटे घरों में ही रह सकती है। इसलिए सादे ही घर होना चाहिये 
और ऐसे ही सो दो सो सादे घरों का ग्राम दोना चाहिये, तथा प्रत्येक ग्राम बाद बहुत 
सा जगल छोड़कर फिर दूसरा ग्राम आबाद करना चाहिए। क्येंकि आम्य जंगल में ही 
वनस्थें का निवास हो सकता है। मनुस्मीत में लिखा है कि प्रत्येक ग्राम में चारों ओर 
एक सो घनुष भूमि छोड देना चाहिये ओर बड़े नगरों के चारो ओर इससे तिगुनी चरभूमि 
को छेड़ना चाहिये +। आर्य-आर्मों में जहाँ तक हो सभी वर्ग ओर सुभी पेशे के छोगों 
को बसाना चाहिये । वैद्य, राजकर्मचारी, वेदवेत्ता »र यश करनेवाला तो अवश्य ही बसे | 
जिस प्रकार के ये आम हों उसी प्रकार के सादे ग॒हों से बने हुए ही नगर अथवा पुर भी होना 
चाहिये । आय॑ग्राम ओर आयेपुर या नगर में बड़ा अन्तर नहीं है। जहों चड़ ज़गल से 
घिरकर दो चार कोस तक दस बीस छोटे छोटे ग्राम आ जाते ई, वहीं पुरहो जाता है 
ओर ये छोटे छोटे ग्राम ही उसके मुदल्ले हो जाते हैं। ऐसे पुर या नगर बहुधा बाज्ञार 
या राजा के कारण बन जाते हैं, पर वे आजकल के नगरों की भांति नहीं होते। आजकल 
के नगरों के मकानों में तो नीचे, ऊपर, अगल बगल सवत्र पेखाना ही पेखाना भंर होते 
हैं। किन्तु आर्यतादित् में मंगी और पैखाना के लिए. कोई शब्द नहीं है। इससे शात 
होता है कि आर्यनगर जंगलों से और उसके मुहल्ले बाग़ ब्ग़ीचों तथा चारागाहों से घिरे 
थे और छोग जगले में ही शौच के लिए जाते थे । यही आरयंगृरों और आरयग्रामों तथा 
आयर्यनगरों का दिग्दशन है। 


आयं-गृहस्थी । 


आये की चौथी शाखा गहस्थी है। भोजन, वस्त्र और गृह के तैयार करने में जिन पदार्थों 
की आवश्यकता होती है ओर जो पदार्थ स्वास्थ्य और शानबूद्धि में सह्दायक होते ६, उन 
सबकी गणना गुहर््थी के । आये-गृदस्थी के स्थूल रूप से सात विभाग हैं। इन खातों के 
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+ धनुःशर्त पशाहरों ग्रामस्य स्यात्‌ समंततः | 
शम्यापाताछ्यों वापि त्रिगरुणे नगरस्य तु ॥ ( मनु० ८।२३७ ) 


चेदिक आया की सभ्यता । (७४९ ) 


नाम बर्तन, पञ्चु, रोशनी, ओषधि, पुंस्कः और शक्मराम्त्र हैं| यहाँ दम क्रम से इन से 
का वणन करत हैं। 

आग ग्रहस्‍्थी में सबसे पहिली वस्तु बर्तन हैं | बर्तनों का उपयोग खाने पीने, पकाने 
ओर यहशों के कामों में होता है। खाने पीने के बर्तनों के लिए. अथवेवेद में लिखा है कि 
* अछाबुं पात्र पात्रम्‌ ? अथांत्‌ दूँषे के बतेन ही बर्तन हैं, अन्य नहीं । यही बात बर्तनों का 
बर्णन करत हुए मनु भगवान्‌ ने भी लिखी है वे कहते दे कि “ अछाबु दारुपात्र च मृण्मय॑ 
चेदरछ तथा ? अर्थात्‌ बूवे, लकड़ी, मिष्ठी और ब्रँस के ही बतंन होना चाहिये | इन 
चर्तनों में खाने पोने के पदार्थों को रखने से बिगड़ने का डर नहीं रहता और सबको एक 
समान आसानी से प्राप्त हो जाते हैं | इसी तरह काठ, मिट्टी और पत्थर के पात्र यज्ञों में 
भी काम अते हैं, इसलिए ऐश ही पात्र होना चारिये जो सबको आसानी से मिल जायें । 
इस पर कुछ छोग कहते हैं कि ये पात्र तो संन्यात्ियों के हैं, र॒दृस्‍्थों के नहीं। किन्तु इस 
देखत हं कि आज हमारे देश में लाखों ग्रहस्थ ऐसे हैँ जिनके घर्तों भें सिवा काठ के कठौते 
और कठेली के पत्थर के कूंडों और कूंडियों के, मिद्दी के इंडे और इंडियरों, तश्तरी और 
सकोरों के ओर बाँत, घास, पत्ते ओर मूँज के चर्तनों के एक भी पूछ या पीतल का बर्तन 
नहीं है । 

इसी तरह लाखों गदस्थ ऐसे हैं जिनके घरों में -तिछ की केवल एक ही थली, एक ही 
बटुवा ओर एक द्वी लोग है, शेष जितने बतंन हैं सत्र छकड़ी, मिट्टी पत्थर पत्ते ओर बाँस 
ही के हैं। इसलिए यह नहीं कहा जा सकता क्रिये बर्तन केवल संन्याप्तियों के ही हैं। 
इनकी संन्यात्तियों के चतंन कहने का कारण इतना .ही है ऊफ़ि संन्याखी इनमें से एक ही 
पदार्थ का एक द्वी बर्तन ले सकता है, सब पदार्थों के एक साथ अनेकों भतेन नहीं। परन्तु 
गशस्थ हर चीज़ के कई अतेन रख सकता है, इसलिये संन्यासी और गदस्थ के जअतेनों की 
तुलना नहीं हो सकती | इमारे देश में आज तक यह रिवाज है कि गइस्थ के धर में कुम्हार 
मिट्टी के बतंन, न बॉस के बतेन ओर बारी पर्त्तों के बतेन जितने आवश्यक होते है, डतने 
हमेशा दे जाता है ओर साल के अन्त में गुदस्थ की उपज का अमुक भाग ले जाता है, 
पर संन्यात्ती के साथ इस प्रकार का कोई बन्दोबध्त नहीं दे। इसलिये उपयुक्त बतंनों को 
केवल संन्यातियों के बतेन नहीं कहा जा सकता, प्रत्युत यह कहा जा सकता है किजो 
चतेन सबकी एक समान सरतता से प्राप्त हो सके आर जो भोजन को सु'श्षित रख सकें, 
उन्हीं का आयंसम्यता में सम्ताविश हें। फूछ, प.तल, एल्युमीनेयम, जमन मिल्चर और 
चॉंदी आदि के बतेनों का नहीं। क्योंकि ये सबको सरलता से एक समान प्राप्त नई 
हो सकते । 

पञ्च भी आर्य-गदस्‍्थी की प्रधान सामग्री हैं। इसीलिए वेदों में पशुओं की प्राप्ति के 
लिए. सेकड़ों प्राथंनाओं का वर्णन है। क्योंकि आयंतभ्यता में पशुओं से छे प्रकार का काम 
लिया जाता है। अर्थाव्‌ आयों के पद्म भोजन, बल्ल, खेती, खवारी, पहरा ओर सफ़ाई का 
काम देते हं। गाय, भेंस और भेड़ी से दृधधृतादि खाद्य पदार्थ प्राप्त होते हैं। 
भेड़ी ओर बकरियों से वस्त्रों के डिए ऊन प्राप्त होती है। बेठ, भेंसे ऊँठ, थोड़े, गधे ओर 
हाथी से लवारी, बारबरदारी और खेतों के जोतने तथा खींचने का काम लिया जाता है। 


(७५० ) वैदिक सम्पत्ति । 


कु 
कुत्ता पहरा देता है और सुबर सफ़ाई का काम करता "है। इसीलिए आये गृहस्थी में पशुओं 
का बड़ा मध्त्व है| 

आर्य गहस्थी में रोशनी भी प्रधान वस्तु है। क्योंकि आर्य सम्पता में दापदान का बड़ा 
मध्त्व है। जहों अतिथि के षोड़शोपचार गिनाये गये हैं, वहाँ अतिथिपूजा में दपिदान भी 
रक्‍्खा गया है | इसके सिवा आरयों का कोई भी धारमिक कृत्य आरंभ नहीं होता, जब तक 
दीपक न जला लिया जाय | हसलिए दिन के खमय में भी दापक बल्यया जाता है। आये 
का दीपक सदेव धी से ही जछाया जाता है। घत की रोशनी के समान नेच्न की सुख देने- 
वाली कोई दूसरी रोशनी नहीं है। इसीलैेए आये गदत्थों में अधकार को दूर करनेवाला 
दीपक आवश्यक समझ गया है । 


आर्य गृहस्थी में औषधियों का संग्रह मी आवश्यक है। पर इसका यह तात्पर्य नहीं है 
कि आयों को संदेव ओषधियों का सेवन करना चाहिए। ओषधियों के श्व्रह का कारण 
इतना ही है कि न मादूम किस समय कैसी दुर्घटना हो जाय ओर ओषधि ७ी आवश्यकता 
पड़ जाय | क्‍योंकि गइहस्थ को इस प्रहार के प्रसंग आया ही करते है, जिनमें तुरन्त ही 
ओषर्घों की आवश्यकता पड़ जाती है। इसलिए ऐसी आओशषधियाँ जो तुरन्त नहीं बन 
सकती और जिनकी आवश्यकता तुरन्त हो पड़ती है, उनका आये गहस्थी में अपश्य संग्रह 
रहना चाहिए। यद्यपि आयुर्वेदशास्त्र का यही मतलब है कि कोई कभी बीमार ही नहों। 
क्योंकि आयुर्वेद कहते ही उत्त विद्या को हैं, जो बीमारियों से बचन का ज्ञान देती है, तथापि 
दुर्देत के कारण शरीर में चोट लगने से, थक जाने से ओर म्लों के संचय हो जाने से जो 
अस्वस्थता उत्पन्न हो जाती है, उसका उपाय करना पड़ता है। चोट छगने से किसी भ्ेग 
के टूट फूट जानेते जो अवस्था होती है, उसमें दर्दी की देखभाल, सेवाशुश्रषा और मरहम 
पट्टी से ही आगम पहुँचता है, दवा दारू से नहीं। इसी तरह थरूावट से जो अस्वस्थता 
होती है, उसमें मी आराम करने से ही छाम होता है, ऑषधि से नहीं। किन्तु जो 
अस्बस्थता रोगों के कारण होती है, उसमें कुछ विलक्षण उपचारों की आवश्यकता होती है । 
क्योंकि माधव ने अपने निदान में छिखा है कि ९ सर्वेषामव रोगाणां निदान कुपिता मलाः ” 
अथांत्‌ समस्त रोग मल के संचय ही से उत्पन्न होते हैं, और वह संचित मछ ही कभी कफ 
होकर, कभी अतिशर होकर, कभी फोड़ा फुनसी बनकर ओर कभी ज्वर तथा वमन के रूप 
में परिणत होकर नाना प्रकार के रोगों के नामों से प्रकट होते हैं । इसलिए इन मलजन्य 
रोगों को चार उपायों से दूर किया जाता है | चरकाचाये कहते हैं कि--- 


पाचनान्युपवासहच व्यायमरचेति लद्वनम्‌ । 
चतुष्पकारा संशुद्धिवमनंद्ध विरेचनस्‌ ॥ 
अथांवू पाचक पदार्थों से खाने, उपवात, व्यायाम ओर रद्भन के करने तथा बमन ओर 
विस्चेन का प्रयोग करने से मर्ला की शाद्धि हो जाती है। इन उपचारों में फलेोपवाध, लंघन 
ओर वमनविरेचनों को सभी जानते हैं, परन्तु आर्यमम्यता में मर्लों की झुद्े का एक 
दूधरा ही उपाय बतलाया गया है, जिसे प्रायः लोग भूल गये हैं। वह तरीका प्राणायाम है। 
प्राणायाम का गुण वर्णन करते हुए, मनु भगवान्‌ कहते हैं कि--- 


वैदिक आया की सभ्यता । (७४५१) 


दष्मन्ते ध्मायमानानां घातूतां हि यथा मछाः । 
५ # प 
तथन्द्रियाणां दह्मन्त दोषाः प्राणस्य निम्रद्दात्‌ ॥ 


अथांतू जिम प्रकार अम में तपाने से धातुओं के मर नष्ट हो जाते हैं। उसी प्रकार 
प्रणायाम करने से हन्द्रियों के देष नष्ट हो जाते हैं। इसलिए यद्यपि नित्य प्राणायाम 
करनेवाले फलाइारी आरयों के शरीरों में में का संचय नहीं होता, तथापि कभी कभी 
अचानक ही खाल्रिपातिक रोगों का आक्रमण हो जाता है, जिमते मृत्यु की आशंका उत्पन्न 
रख छाड़ना चाहिये । 

आये गरहस्थी में पुस्तकी का भी बड़ा महत्व है। इसलिए प्रत्येक आये के घर में वेद, 
बेटों के अन्ज, उपाज्ञ, स्मृतियां, दर्शन, इतिहास ओर ऐसे अन्य ही शान विशान को बदाने- 
याली पुस्तकें होना चाहिये । पर व्यर्थ बकवास करनेवाडी ओर शान के स्थान में अज्ञान 
को फलानवाली तथा मनुष्यों की रुचियों को तामब बनानेवाली पुस्तक न होना चाहिये | 
क्योंकि उच्च कोटि के थोड़े से भी अन्य झ्ञानवृद्धि में जो सहायता करते ६, उतनी सहायता 
अनिश्चित ऐिद्धांतें। के प्रचार करनेवाले हज़ारों अन्थ भी नहीं कर सकते | क्रषयों के लिखे 
हुए सो पचास ग्रन्थों के अवजेकन करने से ही जो ज्ञान में स्थिरता होती है, वह बड़ बड़े 
पुस्ततालयों की दज़ारों पुस्तकां के पढने से मी नहीं होती। इसीलिए शास्त्र में अनिश्वित 
सिद्धांतों का संग्रह करना मना किया गया है। सांझ्यशासत्र १२६ में कपिठाचाय कहते 
हैं कि * अनियतत्वेपि नायौक्तिकस्य संभ्रद्दोडन्यथा वाढोन्मत्तादिसमत्वम्‌ ! अथव्‌्‌ 
नालकों और उन्मतें के समान अनिश्चित और युक्तिशन बातें। का संग्रह करना व्यर्थ है। 
इसलिए ग्रंथ वही संग्रह करने योग्य हैं, जो सनातन सिद्धांतों का अखण्ड रूप से प्रचार 
करते हों और प्राणियों को इस छोक और परलोक में सुख पहुंचाने की विधि आर युक्ति को 
शिक्षा देत हो । 

आये गदस्मी में यन्मों का भी समावेश है । पर वेदिक यन्त्र वही है, जो किसी पद्म या 
मनुष्य का कर्मक्षेत्र संक्री्ण नहीं करते। आर्य सम्पता में ऐसे यन्त्रों का समावेश नहीं है, 
जो किसी पद्मु की सहायता के विना केवल सिंप्रिय, स्टीप अथवा विद्यच्छाक्ते के द्वारा थोड़े 
ले मनुष्यों की सहायता से चलाये जायेँ आर जिनके कारण हज़ारों पश्चुओं और मनुष्यों का 
कर्मक्षेत्र रू जाम | बेदिक यन्त्रों का नमूना सूत कात्ने का पुराना चर्खा, कपड़ा बुनने का 
पुराना साँचा आर बर्तन बनाने का कुम्हार का पुराना चक्र है। परन्तु अवेदिक यंत्र आजकल 
के मोटर, दाम, रेल और मिल्इंजिन हैं, जिनके कारण लाखों पद्म और मनुष्य निकम्मे, 
निरुपमोगी और भाररूप हो गये है। ये यंत्र दिसाकारी हैं, इसलिए आये समभ्वता में इनका 
समांबेश नहीं है| आययंत्र तो वही हैं जो सनातन से पदश्मुओं ओर मनुष्यों के द्वारा चलाये 
जाते ५ । इसलिए आर्य गहस्थी में उनका संग्रह अवश्य होना चाहिये । 

आये गृइस्थी में शत्माख भी आवश्यक | प्राचीन कुल्हाड़ी, आरा, बंसूला, निहाय, 
इतोडा, उरंसी, सुई, कैंची, अस्तुरा, धनुषबाण, तछवार और भाला आदि आये सम्यता के 
धास्मास्र हैं| इनमें किसी प्रकार की कछा का प्रयोग नहीं होता, इसीलैए ये आयंश्भ्यता 
पंगिने जाते हैं। किन्तु जिनमें कछा का योग होता है, वे अन्य प्राणियों! का कमंक्षेत्र 
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रोकनेवाले होते हैं, इसलिये वे आर्यसम्यता में नहीं गिने जति।. परन्तु आर्यों के घर्ो में 
सादे शल्तरारत्रों का राना बहुत ही आवष्यक है, अतरव सादे शस्त्रास्त्र ही आये गरध्यी में 
स्थान पनि योग्य है | गृह्टस्थी से संभंध रखनंवाले इन सात प्रकार के पदार्थों के 
अतिरिक्त यदि और कोई वस्तु गदस्थी में उपयोगी ओर आवश्यक समझी जाय, तो उप्तका 
भी संग्रह करता चाहिये। पर इस बत का सदव थ्यान रखना चाहिये कि आर्य गह्स्थी की 
चीज़ वही हो सकती है, जिसके प्राप्त करने में न किसी प्राणी की कोई द्वानि हो, न मनुष्य- 
समाज में अस्मानता ओर इंषों उत्पन्न हो और न उसके प्राप्त करने में अपने को ही कष्ट 
करना पड़े, प्रत्युत जे। पढार्य आसानी से सबका एक समान प्राप्त हो सके, वही आये गहस्थी 
में सम्मिलित हो सकते हैं। क्योंकि मोहक पदार्थों का संग्रह करके मनुष्यों में प्रररणातन्तर से 
चोरी की प्रवृत्ति उत्पन्न कराना आर्यत्रम्यता के विपरीत है। आर्येत्तम्थता मेँ चोरी के लिए 
गुंजायश नहीं है। यही कारण है हि आरपों की भाषा संस्कृत में तात और चाभी के लिए 
कोई शब्द नहीं है । इसलिए आदयों की ऐसी रहस्‍्थी हो सकती है, जितके लिए ताछा चाभी 
का प्रबंध न करना पड़े 

यहें। तक इमने आर्थों के अथ की चार्रो शाखाओं की आलोचना करके देखा, तो ज्ञात 
हुआ कि जित दंग से वे इत सूद से अथ का संग्रह करते हैं, उत्ते न तो किसी भी प्राणि 
को कोई वष्ट ही होता है और न आयें के छाकपरलोकतम्बन्धी उद्देश्यों को -पूर्णता में 
कोई रुकावट ही होती है, प्रत्युत स॒ष्टि की सीधी ( मनुष्य ) आडी ( पद्वादि ) और 
उल्टी ( वृक्षादि ) रुमस्‍्त योनियो के देनलेन में सामज्जस्यथ उत्पन्न हो जाता है और सबके 
लिप मोक्षमागं सरल हो जाता है। क्योंकि आर्यक्रोेप अपन अर्थ के चार्से विभाग प्रायः 
पञ्चुओं ओर बृक्षें से दी लेते है औ, उनकी आयु तथा भागों का सदेव ध्यान रखते हैं। 
वे जानते ई कि जिस प्रकार मनुष्यों को पश्ञुमों और बृक्षों की आवश्यकता होती है, उसी 
तरह पद्मुओं का वृक्षों आर झक्षें को जलें। की आवश्यकता द्वोतो हैं। इधौलिए वे सदैव 
कृषि ओर बंगला के द्वारा पशुओं के छिए अन्न और घास का तथा यज्ञों के द्वारा वनस्पतियों 
के लिए जले का प्रबन्ध करत है। वे इस बात को अच्छी तरह समझते हई कि मनुष्य 
का जीवन केवल अंकली एक गाय के दूध से ही पार हें सकता है ओर गाय केवल जंगल 
की घास पर ही बसर कर सकती दे। इसीलिए आ्यों ने अपनी सभ्यता की परिभाषा में 
मनुष्यों का प्रजा पशुओं को प्रजापत और बृक्षें को पद्मयुपति कह्दा है। इसका यहों मतलब 
ह कि प्रजा को पशथ्च पाह्ते ह और पौशुओआं को बनस्पतियोँ पालती है। वेद में तैकड़ें। 
जगद पर मनुष्य को “प्रजञया सुवीरा:? कहा गया है। इसी तरद शतपथ ब्राक्षण में पशुओं की 
प्रजापति कद्दा गया है | वढ़ाँ पूछा गया कि 'कतमः प्रजापतिरिति! अर्थात्‌ प्रजापात कौन 
है ! तो उत्तर दिया गया है कि 'पशुरिति? अर्थात्‌ पशु ही प्रजापति है। जिस प्रकार पश्चुओं 
की प्रजापति कहां है, उसी तरह बृक्षा को पशुपति कहा है। शतपथ ब्राह्मण 
३।३।१२ में लिखा है कि ' ओषधयो वे पशुपतिः, तस्माव्‌ यदा पशव ओषधीः छभनते 
अथ पतीयन्ति ” अर्थात्‌ ओषधि ही पश्ुपति है, अतः जब पशु औषधियों खाते हैं तभी स्वामी 
के कार्यक्षम होते रैं। इसी तरह यजुरवेद १६।१७ में भी ' वृक्षेम्यः हरिक्रेशेभ्यो पशुनां 
पतये नम। ? लिखकर वृक्षें। को दरितकेशयाले पशुपति कद्दा गयप है | तात्पर्य यह कि जिस 
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प्रकार प्रजा ( मनुष्य ) का पालन पश्च करते हैं और पशुओं का पालन वृक्ष करते हैं उसी 
तरह लोटकर मनुष्य भी पशुओं से घी लेकर और वृक्षों से काष्ठ लेकर यश्ञ करता है और यश्ञ 
से पानी बरसाकर वृक्षों का भी पालन करता है घिससे बृक्ष, पशु और मनुष्य आदि सभी 
प्राणी पूण आयु जीकर और अपने अपने कर्मफलों को भोगकर मोक्षमार्ग के पथिक बन 
जाते हैं। यही आयों के आयंशास्र का मूल है और यही आययों के अर्थ की प्रधानता का 
सारांश है। 


। काम की प्रधानता । ४ 
आयस्म्यता के प्रधान चार स्तंम्भों में काम का बहुत ही बड़ा मह्त्व हैे। जिस प्रकार 
मोक्ष का सहायक अर्थ है डसी तरह अर्थ का सहायक काम है। यदि काम अर्थ की सहायता 
न करें तो अभी इम जिस अर्थ की प्रधानता का वर्णन कर आये हैं आर आर्य-भोजन, आये- 
वस्त्र, आयेंगह और आयंग्हस्थी का जो आदर्श दिखला आये हैं डप़की स्थिरता एक दिन 
भी नहीं रह सकती | अथांतू याद मनुष्य काम को मर्यादित न करे तो वह कभी अर्थ को 
मयांदित कर ही नहीं सकता ओर न विना आर्यमयोदा के कभी मोक्ष प्राप्त कर सकता है। 
इसीलिए आर्यों ने काम के विषय में बहुत गम्मीरता से विचार किया है। संसार में 
आज तक आरयों के अतिरिक्त किसी भी सभ्यज्ञाति ने इस अर्थश॒द्धि के मूलाघा( काम 
पर इतना विचार नहीं किया | सबने अर्थ और काम को एक में मिला दिया है। परन्तु 
आरयो ने जित प्रकार शरीर ओर मन की प्रथकृता को समझ लिया है, उसी तरह शरीर से 
सम्बन्ध रखनेवाले अर्थ को ओर मन से सम्बन्ध रखनेवाले काम को भी एक दूसरे से प_्रथक्‌ कर 
दिया है और जिस प्रकार शरीर से संबंध रखनेवाले भोजन, वस्त्र, गह और गदध्थी को अर्थ 
के अन्तगत कर दिया हैं, उसी तरह मन से संबंध रखनेवाले ठाट बाट, शोभा श्यज्ञार और 
स्‍त्री पुत्नादि को काम के अन्तगत कर दिया है। क्योंकि ये सभी पदार्थ केवल मनस्तृष्टि के ही 
लिए. है | यदि अपना मन काबू में हो तो इनमें से एक भी पदार्थ की आबश्यकता नहीं है। 
किन्तु इन सत्से मन का एकदम हटा लेना बहुत ही कठिन है। ठाट बाट और शोभा श्शज्ञार 
से चाहे मनुष्य अपना मन हटा भी ले, पर स्त्री से पुरुष को और पुरुष से स्त्रीको मन 
हटाना बड़ा ही दुस्तर है। सच पूछो तो स्त्री पुरुष के स्वाभाविक बंधन को ही काम 
कहा गया है, बनाव चुनाव और शोभा श्ज्ञार तो उनके बंधन के साधनमात्र हे | यश्षी 
कारण है कि मानश्शास्त्र का प्रसिद्ध ज्ञाता शाज्नघर काम का लक्षण करता हुआ लिखता 
है कि-- 
सत्रीषु जातो मनुष्याणां श्लीणां च पुरुषषु वा । 
पररपरकृतः स्नेह: काम इत्यमिधीयते ॥ ( शाज्लघर १॥६) 
अथांतू स्त्रियों में पुरुषों का और पुरुषों में स्लियों का जो परस्पर त्वामाविक स्नेह है 
उसी को काम कह हैं| जी और पुरुष के इस पारस्परिक स्नेह और स्वाभाविक आकर्षण 
के दो कारण है। पहिला कारण तो यह है कि मनुष्य अनंत जन्म जम्मान्तरों से अनेक 
योनियों में जी ओर पुरुष शक्ति के समेलन के ही द्वारा पैदा होता हुआ और डसी संमेलन 
के द्वारा अन्‍य ज्ञीवों को पेदा करता हुआ चला आ रहा है; दूसरा कारण यह है कि वीर्य में पढ़े 


हुए. जीवों के भोग जीवों को बाहर निकलने ओर नवीन दारीर धारण करने की प्रेरणा करते 
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हैं। इन्हीं दोनों कारणों से स्त्री पुरुषों में एक विलक्षण आकर्षण उत्पन्न होता है. और मनुष्य 
रति करने के लिए विवश होता है। यह प्राणीमात्र का अनादि अभ्यात्त है। किन्तु मनुष्य के 
लिए यह अभ्यास अच्छा भी है ओर बुरा भी। इस अम्यास में जहाँ तक आर्येसम्यता 
का संबंध है वहों तक तो अच्छा है, पर जह्दों से इममें अनायता का संचार होता है वहाँ 
से इसका रूप भयंकर हो जाता है। मन पर क़ाबू रखकर ओर अवश्य संतान को 
उत्पन्न करके डस तंसान को मोक्षमार्गी बनाना आर्यसम्यता है ओर शोभा शुंगार, ठांठ बाट 
के द्वारा क्रामुक्ता को बढ़ाकर और अपरिमित संतान को उत्पन्न करके संसार में अर्थ 
संकट उत्पन्न कर देना अनाय॑त्तम्थता है। आर्यसभ्यता मोक्षामिमुखो है, इसलिये उसका अर्थ 
( भे।जन, बस्त्र, गृह ओर गहस्थी ) सादा ६-उसमें शोभा झोंगार ओर ठाट बाट के लिए 
गुंजायश नहीं है। किन्तु अनाय॑सम्यता शोभा अ्रंगार ओर ठाट बाट से संबंध रखती है 
अतः बह एक तो संसार में अर्थ संकट उत्पन्न कर देती है, दूसरे शोभा अंगार से कामुकता 
ब्रढा देती है ओर अमर्यादेत संतान उत्पन्न करके अर्थ संकट को ओर भी अधिक भयैकर 
रूप दे देती है जिससे दुष्काल, महामारी ओर युद्धों का प्रचेड' तृफ़ान उमड़ पडता है और 
सारा संसार अशांत हो जाता है। इसीलिए आरयों ने अपने अर्थ में शोभा श्रंगार और 
ठाट बाट के लिए. बिहकुल ही स्थान नहीं दिया, प्रत्युत इसकी गणना काम में की है। क्योंकि 
अ्ंगार का स्थायीस्वमाव रति है। “रसन्ंगाघर ? नामी ग्रंथ में पण्डितराज जगन्नाथ 
लिखेते हैं कि--- 
ख्ज्लारो करुणः शानन्‍्तो रोद्रों वीरो5द्भुतस्तथा । 
हास्यो भयानकस्वैव बीभत्सश्वेति ते नव ॥ 
रतिः शोकश्थ निवद क्राधोत्साइश्व विस्मयः । 
दासों भये जुगुत्सा च स्थायीभाव: क्रमादमी ॥ 
अर्थात्‌ इंगार, करुणा, शांत, रोद्र, वीर, अद्भुत, द्वास्य, मयानक और बीभत्स ये नो 
रस हैं। इनमें दोगार का रति, करुणा का शोक, शांत का निर्वद, रोद् का क्रोध, वीर का 
उत्साह, अदूभुत का विस्मय, हास्य का हँसी, भयानक का भय ओर बीभत्स का घ॒णा स्थायी 
भाव है। यहाँ श्रेगार का स्थायीभाव रति माना गया है। बनाव चुनाव ओर शोभा शांगार 
का परिणाम रति ही है| साहित्यदपैण में लिखा है कि-- 
राज्ये सार बसुधा वसुधायामपि पुरं पुरे सोधम्‌। 
स्थे तल्पं तल्पे बराष्भनाद्भसबस्वम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ राज्य का सार पृथिवी है, प्थिवी का सार नगर है, नगर का सार महरू है, 
महल का सार पछंग है ओर पलंग का सत्रेत्व क्री के अग हैं। यहाँ स्पष्ट कर दिया गया है 
कि एक गागारप्रिय की मनोभावना किस प्रकार रति में समाप्त होती हे। इसी प्रकार काम- 
चेष्टा के उत्पन्न करनेवाले द्वोगारों का वणन करते हुए चरकाचार्य कहते है कि-- 


अभ्यक्षोत्सादनस्नानगन्घामाल्यवि भूषणेः । 
गृहरय्यासनसुखैयो सोभिरहते: प्रियेः ॥ 
विदृद्धानां रुतेरिष्टे: स्रींणाव्चामरणसवनेः । 
संबाइनेवरसीणामिष्ठानाश् वूषायते ॥ 


बदिक आया की सभ्यता | (७५५) 


अर्थात्‌ तैल, उब्रटन, स्नान, इन्र, माला, आभूषण, अद्डालिका, रंगमहारू, शब्यः, 
पोशाक, बाग़, पक्षियों का कलरत्र, स्त्रियों के आभूषणों की झनकार ओर ब्ियों से हाथ पैर 
मलवाना आदि समस्त काप्रचेष्टा के उत्पन्न करनेवाले सामान हैं, अत: इस प्रकार के शुज्ञारमय 
पदार्थों से निर्वीय भी कामातुर हो जाता है | इस वर्णन से स्पष्ट हो गया कि शज्ञार मनुष्य 
को कामी बनाकर रतिप्रिय बना देता है| पद्मतन्त्र में विष्णु शर्मा ने ठीक ही कहा है। 
कि-- 

निःसप्रद्दो नाधिकारी स्याश्राकामी सण्डनप्रियः । 
नाविदग्धः प्रिय यात्स्फुटवक्ता न चम्वकः ॥ 
अर्थात्‌ निःस्पृद मनुष्य अधिकारी नहीं होता, बनाव चुनाव ओर शोभा शज्जारप्रिय मनुष्य 
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अक्रामी नहीं होता, मुख कभी प्रिय बोलनेबाला नहीं होता और स्पष्ट बोलनेबाला कभी ठग 
नहीं होता । सत्य है, शज्जारप्रिष छैल गुढ्ा कभी अकामी हो ही नहीं सकता । उते निश्चय दी 
कामी हाना चाहिये | वह बनाव चुनाव करता ही इसलिए है कि डे रति प्रात हो | यह बात 
हम संध्षार के अनुभव से भी कह सकत है कि शाज्ञार रति के ही रिए किया जाता है। क्योंकि 
हम देखते हैं कि रति के पश्चात्‌ तो दाज्धारभज्ञ हो जाता है| भड्ग:शज्ञार पर खण्डिताओं 
नेन जाने कितने व्यज्ञ के ई जो शुज्ञारस के शाताओं से छिपे नहीं है। कहने का मतलब 
यह कि ठाट बाट, शोमा शुड़गार और विलास तथा आमोद प्रमोद से कामुकता बढ़ती है 
और उत्त कामुकता से शुझुगार की और भी उन्नति होती है और दूने परिणाम से कामुकता 
का विस्तार होता है । फल यह होता है कि अमर्यादित सन्‍्तति से संवार भर जाता है और 
भूख, दुष्काल आदि से संसार के प्राणी अकाल ही में मरने छगते हैं । 

सन्तति-विस्तार का भयड्भुर चित्र खींचते हुए प्रो० माल्यसल आदि प्रजनन-शार्ख्र कहते 
१ैफि संतार में जनसंख्या सदैव बढती रहती है ओर डस वृद्धि को प्रकृति सदेव दुष्काल, 
मशमारी और युद्धों के द्वारा न्यून किया करती है। इसलिए, यदि दुष्काल, महामारी ओर 
युद्धों के सन्‍्ताप से बचना है और यदि बहु संतानजन्य दारिद्रव से बचना है तो संतान- 
निरोध का उपाय करना चाहिये, अन्यथा एक दिन ऐसा आनेवाला है कि जनसंख्याबद्धि के 
कारण प्रथिवी पर तिल रखने की भी जगह न रहेगी। इस आशज्ढा को ध्यान में रखकर 
पाश्चात्य विद्वानों ने संतातनिरोध के तीन तर्राक्े निश्चित किये ६ । पहिले तरीके में उन्होंने 
क॒द्दा हैं कि कुछ ऐसे यत्त्रों का उपथाग किया जाय जिपते गर्म दी न ठहर, दूधरा तर्राक्ता 
यह बतलाया है कि ऐसी ओषधियों खाली जायें कि संतान का उत्पन्न होना द्वी बंद हो 
जाय और तीशरा तरीक़ा यह बतलाया है कि इन्द्रियसंयम के द्वारा अखण्ड ब्लह्मचये घारण 
किया ज्ञाय जिससे संतान की वृद्धि रुक जाय। इन तीनों तरीक़ों का अब तक जो अनुभव 
हुआ है वह बड़ा ही दुःखद है। यन्‍्त्रों और औषधियों के उपयोग से अनेकों प्रकार की 
व्याधियाँ उत्पन्न हुई हैं जिनके कारण छाखों स्री और पुरुष दुःख पा रहे हैं।मि० थस्टंन न इन 
यन्‍्त्रों और औषधियों के दुर्ष्परेणामों का बड़ा ही छोम#षंण वर्णन किया है। अब रहा 
इन्द्रियनिग्रह, वह इन दोनें से भी अधिक भयक्कर ह। इन्द्रियनिग्रद करना किसी ऐसे 
बसे साधारण मनुष्य का काम नहीं है। उठे तो बहुत ही योग्य पुरुष कर सकते है।जो 
योग्य है उन्हीं से योग्य संतान भी उसन्न हो सकती है। परन्तु यदि योग्य मनुष्य संयम 


(७५६ ) वैदिक सम्पत्ति । 


करके योग्य सन्‍्तान का उत्पन्न करना बंद कर देँ ओर अयोग्य अर्थात्‌ नाछायक मनुष्य 
सन्‍्तान का उत्पन्न करना जारी रक्‍्खे तो परिणाम यह होगा कि भविष्य में समस्त प्रथिवरी 
नालायक् प्रजा से ही भर जायगी ओर फिर वही दुष्वाल, महामारी, युद्ध और दुःख दारिश 
से मनुष्यों। का संहार होने छंगेगा। इतलिए, योग्यों को तो कभी झुन्‍्ततिनिरोध के फेर में 
पढ़ना ही न चाहिये । 

अब रहे अयोग्य; सो वे संयम कर नहीं सकते, इसलिए पश्चिमीय विद्वानें। के ढूँढें हुए 
तनिं तर्राक्े उपयोगी शिद्ध नहीं हुए | परन्तु आयेधम्यता शोभा शज्ञार, ठाट बाद आर 
आमोद प्रमोद को हटाकर सादे ओर यल्रिश्वित्‌ अथ के द्वारा -विना किसी प्रकार का अर्थ- 
संकट उत्पन्न किये, अपने अक्षय -त्रत से समस्त मनुष्यें। को मोक्षाभिमुखी बनाकर _्षतति- 
विस्तारअन्य अर्थसंकट की उलझन को बहुत ही अच्छी तरइ सुलझाती है। इमने आर्यों के 
अर्थ का विस्तृत वणन करके दिखला दिया है कि आयेशमभ्यता में बनाव चुनाव, शोभा 
शख्रार और ठाट बाट के लिए, बिलकुछ ही स्थान नहीं हैं। आरयों का अर्थ तिलकुल ही सादा 
है, इसलिए उसमें कामुकताजन्य अर्थसंकट के उपस्थित होने के लिए. कुछ भी आशंका नहीं 
है। रही संततिविस्तार की बात, उसको आयों ने अपनी एक विशेष शक्ति के द्वारा बहुत 
ही अच्छी तरह इल किया था। उन्हेंने श्ज्बलारघ्मूत्य किंतु सादे अर्थ के द्वारा ब्रक्षचर्य-वत 
को धारण करके ऊध्वरेतत्व ओर अमोधवीयेत्व की शक्ति से वह सामथ्ये प्रात्त कर लिया 
था, जिससे वे जब चाहते ये तब्र आवश्यक संतान उत्पन्न कर लेते थे और जत्र चाहते थे 
तब संतान का उत्पन्न करना एकदम बंद कर देते थ। ऐसी मनेनिग्नह-श्क्ति का सम्पादन 
आज तक संसार में कोई भी सभ्य जाति नहीं कर सकी | यही कारण है कि सर्न्तातनिरोध 
के जटिल प्रश्न को भी आज तक कोई जाति हल नहीं कर सकी । इसलिए हम यहाँ आर्या 
की सनन्‍्ततिनिरोध की शक्ति और नीति का सारांश देकर बतछते है कि किस प्रकार उन्होंने 
इस दुरूह समस्या को इल किया है। 


आरयों की कामसम्बन्धी नीति । 


संसार का अनुभव बतलाता है कि व्यक्ति समाज, ओर राष्ट््‌ को समय समय पर सन्तति 
अर्थात्‌ जनसंख्या की अनावश्यकता, आवश्यकता और अत्यावश्यकृता होती ही रहती है। 
जिस ध्मय राष्द और समाज में शान्ति रहती है उत्त उम्रय मोक्षामार्गेयों के अतिरिक्त शेष 
समस्त समाज को मृत्यु के परिमाण से संतान की आवश्यकता रहती है| परन्तु जित समय 
युद्ध जारी हो जाता है अथवा समाप्त हो जाता है उठ समय संतान की आवश्यकता 
बेहद बद जाती है| इसी तरह समय सुख-शांति के कारण संतान बेहद बढ जाती ६ 
उक समय संतान के कम करने की भी आवश्यकता हो जाती है | ऐसी दशा में इच्छा- 
नुसार अधिक संतति उत्पन्न करने या कम संतति करने या ब्िलकुरू ही संतति उत्पन्न 
करना बंद कर देने की शक्ति उसी में हो छकती है जिसकी सामाजिक शिक्षा की दीवार 
अखण्ड' ब्रह्मचयं-त्रत की नीव पर झठाई गई हो | आयों ने अपनी सम्यता की इमारत 
अखण्ड ब्रह्मचय पर ही खड़ी की है, इसीलिए, आयेंठम्यता के अनुसार आर्यों को ब्श्नचर्य, 
वानप्रस्थ और संन्यास आश्रम के पचहत्तर वर्ष अखण्ड अक्षचर्बं-दशा में ही बिताने के लिए, 
जोर दिया गया है और ग्रहस्यथ को भी अधिक रति से बचने के लिए, यशोपवीत-पंस्कार से 


दिक आरयों की सभ्यता । (७५७ ) 


ही सन्ध्योपासन, प्राणायाम, ररज्ञारवजन, सादगी, तपस्था जीवन और मोक्षप्ताग का ध्येय 
नबतलाकर अमोषवीर्यत्व॒सम्पादन करने का उपदेश किया गया है। क्‍यें संततिनिरोध की 
शक्ति अमीघवीय पुरुष में ही हो सकती है और बही अवश्यक्ृतानुसार एक, दो अथवा दस 
संतान उत्पन्न कर सकता है ओर बढी चाहे तो संतान का उत्पन्न करना एकदम बन्द भी 
कर सकता है। आयेसमभ्यता के इतिहास में इस प्रकार के प्रजोत्तत्तिसंबंधी तीन 
सिद्धांत और तीनों के ऐतिहासिक प्रमाण मिलते हैं, अंतेः हम यहाँ तानों का सारांश 
रूप से वर्णन करते है। 

पहिला प्रमाण उन व्यक्तियों का मिलता है जो क्षीणगदोष उत्पन्न होते हैं ओर जन्म से 
ही मोक्षमार्ग मं लग जाते हैं। वे कभी प्रजा की इच्छा नहीं करते। बृहदारण्यक् 


उपनिषद में लिखा है कि “पूर्वे विद्वाश्स प्रजाँ न कामयन्ते कि प्रजया करिष्यामः 
अथांत्‌ पूर्व समय में विद्वान संतान की कामना नहीं करते थे। वे कहते थे कि प्रजा 
की क्या करेंगे। ऐसे आजीवन व्रह्मचारी इन देश में हजारों लाखों हो छुके हैं। 
मनस्मृति में लिखा है कि-- 
अनेकानि सहस्लाणि कुमारत्रद्याचारिणाम्‌ | 
दिन गतानि विप्राणामकृत्वा कुलसन्तातिम्‌। 
अथांनू इजारों ब्राह्मण ब्रह्मचारी बिना सनन्‍्तति के कुमार अवस्था से ही मोक्षगामी हो 
गये । इतना ही नहीं कि पूर्वकाल में पुरुष ही इस प्रकार के द्वोते थे, प्रत्युत उत् समय 
की कन्या. भी कुमारी रहकर ओर आजम्म ब्रह्मचारिणी रहकर मोश्षमागनी ह्वती थीं। 
महाभारत में भी लिखा हैं कि लोमचऋषि युधघिष्टिर से कहते हैं कि--- 
अन्रेव ब्राह्मणी सिद्धा कोमारन्रद्याचारिणी । 
योगयुक्ता दि यात्ता तपःसिद्धा तपास्विनी । 
घभूव श्रीमती राजन शांडीलत्य महात्मनः । 
सुता ध्ृतवरती साध्यी नियता बत्रक्षचारिणी। 
सा तु तप्त्वा तपो धार दुश्वरे स्लीजनेन च्‌ । 
गता स्‍्वगे महाभाग देवब्राह्मणपूजिता। ( महा० शह्य० अ० ५४ ) 
अर्थात्‌ इसी स्थान पर शांडिल्य ऋषि की कन्या घृतवती ने आजन्म ब्रह्मचारिणी 
रहकर और उिद्वानें। स सत्कृत होकर मोक्ष छाम किया था। वहीँ पर अध्याय ४९ में फिर 
लिखा है कि--- 
भारद्वा जस्य दुह्ता रूपेणाप्रतिमा भुवि | 
अ्तावती नाम बिमा कुमारी ब्रह्मचारिणी ॥ 
साइ तस्मिन कुले जाता भतेयेसती मद्दिधे। 
बिनीता मोक्ष धर्मेघु चराम्येका मुनैत्रतम्‌ । 
अ्थांत भारद्वाब की पुत्री भ्रतावती ने भी आजन्म न्नह्मचर्यत्रत पाछन किया था। इतना 
ही नहीं प्रत्युत याशवल्क्य और मैत्रेयी ने विवाह करके भी कमी कमी संतान उत्पन्न नहीं 
किया | इन ऐतिहाछिक प्रमा्णों से पाया जाता है कि पूअ्वकाक में आये लोग बिना 
संतति के आजीबन अक्षजारी रहकर मोक्ष प्राप्त करते थे। जो लोग कहते हैं कि 
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(७५८ ) बेदिक सम्पात्ति | 


प्रचीन आर्य संत'न के पैछे दीवाने फिरते थे। वे ग्राठ्ती पर हैं। मोक्षार्थी आग 
कमी संतान की इच्छा नहीं करते थे। क्योंकि अथवनेद में लिखा है हि ' ब्रह्मचयेंण 
तपसा देवा सृत्युमुपाप्नत ” अर्थात्‌ तफ्स्वी विद्वान आजीवन ब्ह्ाचर्य-त्रठल से ही 
मृत्यु को मारकर मोक्ष प्रात्त करते है । सच है, जो मनुष्य दूसरे को उत्पन्न नहीं करता वह 
निश्चय ही दूमरों के द्वारा उत्पन्न नहीं होता | उत्पन्न न होने का सबसे सुगम तरीका यह है 
कि मनुष्य आजीवन ब्रह्मचारी रहे | परंतु यह महाब्रत सब्के मान का नहीं है। सत्र मनुष्य 
तो संतान की इच्छा ही करते हैं। इमीलिए दूसरे प्रकार के भी प्रमाण मिलतं है। इन 
प्रमाणी के अनुसार संत'न वी इच्छा करमा अच्छा भी समझा गया ६। क्योंकि इनमे द 
लाभ हैं। एक तो संतान से ग्हस्थाअश्रम कायम रहता है जिपके आश्षम में सारा मनुन्‍्य 
समाज जीविका प्राप्त करता है और दूमरा वीये में पड़े हुए जीव बाहर आकर माोश्षप्रात्त 
की साधना करते हैं। यदि संतान का जन्म ही न हो ताबे प्राणी जो अन्य योनियों से 
घूमकर अन्न मनुष्य शरीर के द्वारा मोक्ष में जानेवाले है, सब बोच ही में फेंसे रह जायें। 
इसलिए अत्येत आवश्यक है कि योग्य पुरुष एक दो रुतान को अवद्य उत्पन्न करके ओर 
शिक्षा दीक्षा से योग्य बनाकर समाज को बल पहुँचावे ओर उन्हें मोक्षमार्गी बनावे । यह 
बात आयंसम्यता में बडे महक्त की ३ ओर आयेण्माज को पुष्ट करनेवली है। इसीाडिए 
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आपत्तिरद्तित समानत्न के समय में आयों को एक संतान उत्पन्न करने के लिए बल दिया 
गया है | मनुस्मृति में लिखा है कि--- 
-  ज्यपघ्लेन जातमात्रेण पुत्री भवति मानवः | ( प्रनु० ९१०६ ) 
स एवं घमेज: पुत्रः कामजानितरान्विदु:। ( मनु० ९।१०७ ) 
अर्थात्‌ प्रथम पुत्र के उत्पन्न होते ही मनुष्य पुत्री हो जाता है अतः ज्ञप्ठ पुत्र ही धर्मज 
है और दूमर सब्र कामज हैं। इस प्रमाण से पाया जाता है कि वैदिक आर्यसभ्यता के अनुसार 
एक ही संतान उत्पन्न करना चाहिये, अधिक नहीं । कइ संतान उत्पन्न करने से कामुकता 
का संस्कार हो जात, है ओर यह दोष समाज और मोक्ष दोनों का बाधक हो जाता है। 
वेद स्वयं आज्ञा देते हैं कि बहुत सी संतान उत्पन्न न करना चाहिये ! ऋगेद १॥१६४।३२ 
में लिखा है कि “ बहुप्रजा निऋतिमा विशेष ” अर्थात्‌ बहुत संतानवालों को बहुत दुःख 
उठाना पडता है। इसलिए कऋग्वद ३ १।६ में आशा देते ई कि “सना अतन्र युवतयः 
सयेनीरेक गर्भ दधिरे सप्त बाणीः ” अर्थात्‌ सप्तपदी ( विवाह ) की हुई युवती ख्ियाँ 
एक ही गभ्भ धारण करें | इन प्रमाणों से सूचित होता है कि सामाजिक अवश्यक्रताआ की 
पूर्ति के लिए आर्यों को एक ही संतान उत्पन्न करन की आशा है, अधिक की नहीं। 
कदाचित्‌ एक भी पुत्र उत्पन्न न हो तो कोई चिंता करने की बाते नईीं। पुत्र के अभाव की 
चिंता से कुछ लोग दूमरे का पुत्र गोद लते हैं पर वह वेदानुकूल नहीं है। कयेंकि वेद में 
दत्तक पुत्र गाद लेने का निषेध किया गया है। ऋग्वेद में लिखा हे कि-- 
नहि ग्रभायारणः सुशेवाउन्यादयों मनप्ता मनन्‍्तवा उ । 
अधा चिदोकः पुनरित्स एत्या नो वाज्यभीषाढेतुं नठ्यः | ऋ० ७।४८ 
अथांत्‌ जो दूसरे के पट से उत्पन्न हुआ हू उसके कभी अपना पुत्र नहीं समझाना चाहिये। 
अन्योदर्य पुत्र का मन सदैव वहीं जायगा जहाँ से वह आया है, इसड़िए अपने ही पुत्र को 
पुत्र समझना चाहिये | अपना भी एक ही पुत्र पुत्र है शे/ वामज है अतः यह एक पुत्र का 


वैदिक आरयों की सभ्यता। (७५९९ ) 


तिद्धांत दूसरी श्रेणी का ऐतिहासिक प्रमाण है। इस प्रमाण के अनुसार अपना भी एक ही 
पुत्र उत्तम ह, अतक नहीं। किन्तु कभी कभी आवश्यक्रता पड़ने पर कई संतानें की भी 
आवश्यकता होती है अतः तीसरी अणी के भी प्रमाण मिलत ह। जिसने राष्ट्री के इतिहास पढ़ 
हैं बर जनता है कि कभी कभी राष्ट को बहुत सी संतानों की भी आवश्यकता हो जाती 
है। युद्धों के तमय में अथवा युद्ध रुमाप्त हो जाने पर अनेक युवा पुरुषों के मारे जाने के 
कारण कभी कभी राष्ट्र पुरुषों से झूत्य हो जाता है। मह्षभारत के समय अथवा गत योसर्पाय 
महायुद्ध के समय अनेक राष्टों को इस प्रकार की स्थिति का सामना करना पड़ा है ओर 
एक एक पुरुष ने कई कह स्त्रियों के साथ विवाह वा नियोग करके भी अनेक संतानों का 
उत्पन्न किया है। ऐसी ही आपत्ति के समय के लिए वेद में “ दशास्यां पुत्रानाधद्दि ” अर्थात्‌ 
दश पुत्र! के उत्पन्न करने की प्राथना की गई है। इस प्रकार से आर्येक्षम्यता में प्रजोत्पत्ति के 
तीन सिद्धांत स्थिर किये गए हैं। इन तीनों में पहिला सिद्धांत यह हैं कि विशेष विशेष 
व्यक्ति आजन्म ब्रह्मचपैत्रत पालन करके मोक्ष प्राप्त कर सकते हँ। दूसरा छिद्धांत वह है 
कि सामाजिक सुविधा उत्पन्न करते ओर जीवों को मनुष्यशरीर में लाकर मोक्षाभिमरुखी 
बनाने के लिए सचको एक एक संतान उत्पन्न करना चाहिए और तीसरा ससद्धांत यह है 
फ़ि राष्टीप आवश्यकताओं के छतमग्र एक से अधिक भर्थात्‌ अनेक संतान उत्पन्न करना 
चाहिये । इन तीनों सिद्धांतों के अदर आयों की अमोघवीयेत्व की शक्ति ही काम कर रही 
है। वही शक्ति इस प्रड्गार से मनमाने समय में संतान उत्पन्न कर सकती है और बहीं 
शक्ति मैथुन कृत्य से सर्वेथा प्थकू रल सकती है। यह अपमोधवीयंत्व की शक्ति आर्यों की 
खास उपज है। इत शाक्त के चमत्कारों का इतिशस आयों की सम्पता के इतिहास में 
विघ्तार से वर्णित है। इस शक्ति के उत्पन्न होने पर कामबासना अपने काबू में हो जाती 
है; अतः अमोधवीर्य पुरुष जब चाहता है तब संतान उत्पन्न करता है और जब्न चाहता है तत्र 
संतान उत्पन्न नई करता | वेदव्यास ने जब चाट तत्र धृतराष्ट, पाण्डु और विदुर को उत्पन्न कर 
दिया और जब चाहा तत्न इस इत्य गे हमेशा के लिए प्रथक्‌ हो गये | द्रौपदी ओर पाण्डब्र 
जब चाहते ये तत्र पति-पत्नी का भाव रखते थे ओर जब चादते थे तब माता पुत्र ओर पिता 
पुत्नी का सा भाव कर लेते थ | यह भात्र अशोधवीयत्व को ही शक्ति से उत्पन्न हुआ था। 
इसालिए. जब तक अमाधर्बयंत्व उत्तनन न किया जाय तन्च तक माल्यस थियरी का सामजस्य 
नहीं हो सकता | अप्ताधवरीबत्व प्रात *रण के लिए शाज्ञारत्राजाग, सदा, तगस्थी और 
मोक्षाभिमुखी जीवन भनाना पड़ता ६ । परन्तु योरोप के विद्वान्‌ दाद्भधरमाण्डत अवस्था में दी 
केवल यम्त्रों के सहारे सबसाध्र/ग्ण से संततिनिगेध कराना च!इते हैं, इसलिए यह दावे 
के साथ कहा जा माता है ड़ वे कभी त्रिकाल में भी सुखपूबंक सततिनिरोध नहीं कर 
सकते । क्योंकि यंत्रों आर औषधियों के प्रयोग से प्रयोगकर्ताओं का रोगी हो जाना अनिवार्य 
है। इसालेए न यंत्रों का ढडपयोग हो सकता है ओर न संततिनिरोध हो सकता है। 

यदि यंत्रों ओर औषधियों के द्वारा संततिनिरोध को मान भी हें तो भी यह उतना दी 
बढ़ा पाप हे जितना गर्भपात से होता है। क्योंकि वीये भी छोटा सा गर्भ ही ३ । संत/त 
पहिले बीज (वीर्य )-ही में बढती हे और फेर वीर्य से गर्भ में बढ़ती हैं तथा गर्भ से 
पुथिवी पर. आकर ओर अधिक बढ़ती है। थे तीनों स्थान-बीग, गर्भ ओर पर थित्री-प्राणी के 


(७६०) बैदिक सम्पत्ति । 


क्रम क्रम बटने के ही लिए हैं। ऐसी दशा में यदि प्ृथिवी पर उत्पन्न हुए मनुष्य का मारना 
पाप है और यदि गर्भ में ठहरे हुए. मनुष्य का मारना पाप ह तो वीर्य में ठहरे मनुष्य के 
मारने में भी पाप होना चाहिये। प्राणी की वृद्धि में ही सहायता करना हमारा कतेब्य 
है, छद्धे रोकने में नहीं। परंतु जो लोग वीये को गर्भ में दृद्धि पाने से रोकते ईं--- 
उसे गर्भ तक नहीं जाने देते-वे उमी तरह का जुर्म करते हैं जिस तरह का जुर्म 
गर्भस्थ को प्रथिवी में आने से रोककर गर्भपात करके किया जाता है | इसलिए जब तह काम- 
वासना का निरोध न किया जाय तन्र तक संततिनिरोध का प्रश्न इल नहीं हो सकता । 
कामबासना का निरोध शाज्जलारवजित सादे मोक्षाभिमुखी अमोधवीर्यों से ही हो सकता 
है, दूसरों से नहीं। वही एक बार की रति से एक सतान उत्पन्न कर सकते हैं । 
इसीलिए अमोधवीय आयों ने अपनी आयेसभ्यता में एक संतान उत्पन्न करना अर्थात्‌ 
एक ही बार रति करना धर्म माना था ओर एक से अधिक संतान उत्पन्न करना अर्थात्‌ 
एक बार से अधिक रति करना अनायंता समझा था +। यद्द अनाय॑ता काम्य पदार्थों से- 
शोभा शंगार, बनाव चुनाव और ठाट बाठ से-उत्पन्न होती है। पर क्राम्य पदार्थों कौन 
तो शरीर को आवश्यकता ह्वोती है न बुद्धि ओर आत्मा को ही । काम्य पदार्थ तो केवल मन 
बहलाने के लिए. एकत्रित किये जाते हैं। उदाहरणार्थ सर्दी के दिनों में शरीर को रजाई 
की जरूरत होती है । पर इज़ाई में अमुक प्रकार के बेल बूटं, गिरण्ट की चयापटी मग़ाज़ो 
और नीले उपला तथा पाले मितल्ला की जरूरत केवठ मन बहलाने के लिए होती है। 
इसलिए रक्ाई अर्थ है ओर बेल बूंटे तथा मग्ज़ी आदि काम है। पहले का उद्देश्य शरररक्षा 
अर्थात्‌ जीना है और दूसरे का उद्देश्य रति अर्थात्‌ मरना है। पर मुमुक्षु का उद्देश्य मरना 
नहीं है, इसालिए वह मारनेवाले काम को अपना शझतत्रु खमझता ह । भगदगीता में 
लिखा हैं कि-- ॥ 
आवृत क्षानमेतेन ज्ञानिनों नित्यवेरिणः । 
कामरूपेण कोन्तेय दुष्पूरणानलन च ॥ 

अर्थात्‌ शान का नाश करनेवाला यह काम ही ज्ञानियों का-मुमुक्षुओं का-वैरी है। 
इसीलिए मुमुक्षुता अर्थात्‌ संन्यास का लक्षण करते हुए गीता में बताया गया है कि “काम्य- 
नां कमाणां न्यास संन्यास कबयो बिदुः अर्थात्‌ विद्वानों ने काभ्य कर्प्तों के त्याग ही का 
नाम संन्यास कहा है। सच है, काम्य पदाथे, काम्य कर्म, काम्य अमिछापष्रा है जनस्माज 
भे नाना प्रकार के दु:खों, समानताओं और विठ्वों को जन्‍म देती है और वही मोक्ष में 
शधा पहुँचाती है | क्योंकि यह मन से उत्पन्न होती है ओर मन बड़ा उच्छ्ठुल है। उपमें 
अनेकी जन्म के संस्कार हैं, यही कारण है कि निरंकुश मन जन्म-मरणवाले कर्मों की ही 
ओर दौड़ता है और रतिप्रधान काम्य पदार्थों में ही लिपटता है। वह विलास, आमोद 
प्रमोद और ईंषा द्वेष को बढ़ा देता है और मनुष्य को हर प्रकार से पतित कर देता है । 
यही कारण है कि सारी राजनीति और समस्त धमंशात्र मान!सिक ज़रूरतों को मर्यादित 
कराने के ही क्रायदे बनाते हैं। क्योंकि पाप पुण्य, घर्म अधर्म, क्म्पता अवमभ्यना ओर लोक 


+ तत्ववेत्ता सुक़रात भी कहते हैं कि मनुष्य को जिन्दगी में एक.ही बार मैथुन करना 
चाहिये । 


बेदिक आरयों की सभ्यता । ( ७६१ ) 


परछोक सब मन के ही आधीन हैं। मनुष्य से जब कभी अशावधानी होती है तो वह मन 
ही के कारण होती है। इसलिए सत्र शास्त्र यही कहते हैं कि मन से सावधान रहो | शास्त्रों 
में स्पष्ट ईी कहा गया है कि “ सन एवं मनुष्याणां कारण बन्धमोक्षयोंः ? अर्थात्‌ मनुष्य 
के बन्धमोक्ष का कारण मन ही है। 

कुछ लोग का ख्याल है कि स्त्री को पुरुष और पुरुष को खत्री उसी प्रकार आवश्यक है 
जिस प्रकार भूख के लिए आहार अथवा सर्दी के लिए रजाई आवश्यक है; पर यह बात 
बिलकुल ग़लत है। मेथुन आहार की तरह आवश्यक नहीं है। क्‍योंकि विना आह्दार के 
मनुष्य ज्ञी नहीं सकता, पर क्‍या कोई साबित कर सकता है कि विना स्थत्रीसंग के भी मनुष्य 
क्षुषापीड़ा की भांति मृतपाय हो सकता है अथवा उतके विना मनुष्य की कायिक या 
आत्मिकया वैज्ञानिक कोई हानिद्टों सकती है ! कभी नहीं, हरगिज्ञ नहीं। यदि हानि 
होती तो ब्रह्मचय, वानप्रस्थ आर संन्यास आश्रमों की उत्पत्ति दी न होती, पहलवानों को 
सुरक्षित रहना मुश्किल हो जाता और विधवाधघर्म तथा प्रतित्रताथर्म नाम ही न सुनाई 
पड़ता | पर हम ये समस्त बाते संसार में देख रहे हैं, इससे शात होता है कि काम तो 
कामना अर्थात्‌ मन का ही विकार है और केवल कामियों के मन बहलाने की ही चीज़ है, 
आद्वर की माँति शरीर के लिए आवश्यक वस्तु नहीं। इसीलिए वीय को मनसिज्ञ, मनोज 
ओर +।मंदव आदि नामों से सूचित किया गया है। कहने का मतलब यह कि जब रति ही 
कोइ आवश्यक वस्तु सिद्ध नहीं होती और जब वह केवछ मन का ही खिलवाड़ प्रतीत 
होती है, तो मन से उत्पन्न होनेवाली ओर शोभा शुंगार तथा ठाट ब्राट से सर्बंध रखनेवाली 
कोई भी रतिप्रधनन वस्तु आवश्यक सिद्ध नही हो सकती । इन वष्तुओं की आवश्यकता तो 
बिलकुल ही। मन की मिथ्या कल्पना ओर कुसस्करार्रों से उत्पन्न होती है अतः इनकी वास्तविक 
आवश्यकता नहीं है । 

आज संसार में जो अश्ञान्ति फैल रही है उसका कारण केवल लोगों के मन ही है। 
मनुष्यों के निरंकुश मनों ने अपनी कामनाओं को इतना अधिक अमर्यादित कर दिया 
कि प्राय; मनुध्यससाज काम्य पदार्था का गुलाम बनकर कामी बन गया है । जी 
आर्यत्भ्यता काम को दबाने के लिए. २४, ३६ और ४४ वर्ष का बअ्रह्मचय पालन करके 
सादे अर्थ का आश्रय लेकर ओर मण्डन अथांतू्‌ शूंगार से बचकर अमोघबीयंत्व प्राप्त करने 
का आयोजन करती है, वहाँ आज अनायंसभ्यता वीय॑रक्षा की अवगणना करके काम को 
उत्तजना देने के लिए. अकाधारण सम्पति का आश्रय लेकर और विलास अथांतू श्थगार में 
फुँलका व्यर्थ वीर्यपात का प्रमंध करती है। यही कारण है कि अनाथमसम्पता के इस 
अमर्यादित विलास ने मसंगार को बनाकर पतित कर दिया है। अथांतू जहाँ आर्य- 
सम्यता सदेव अर्थशुद्धि को प्रधान मानती हुई तपम्बी जीवन के साथ मोक्षप्राप्ति की ओर 
ले जाती है वहाँ अनायंतम्यता अथशुद्धि के द्वारा कामुकता को बढ़ाकर संसार में कलइ 
उत्पन्न करती है। आयसम्पता ने अर्थ आर काम के दा वभग करके शरीर ओर मन के साथ 
उनका सामज्जध्य किया था और दोनों को वज्ञान्क रात से इल करके हृथक्‌ प्थक्‌ 
उपारेशत किया था, किन्तु आज़ वर्ततान अनार्य सर्म्य” " जे अर्थ और काम को एक ही में 
मिछाकर ोडिटिकछ एकॉनॉमी! के नाम से संतरव्य।वों « रहा है। इसलिए जिस प्रशार 

९६ 


(७६२ ) बैदिक सम्पात्ति । 


हम काम के विषय में आयों की नीति की आलोचना कर आये हैं उसी तरह हम यहां 
वतंमान अनाये पोलिटिकल एकॉनॉमी के समस्त अद्भ उपाड्ों का सारांध लिखकर दिखलाना 
चाहत हैँ कि वह कितनी अशुद्ध है और किसी प्रकार विश्ुद्ध अथ मे-साधारण भाजन, 
वस्र, गृह, गरधस्थी में-काम्य अथात्‌ श्टंगार ओर विलासप्रधान पदार्थों का समांवश कर 
रही है और किस प्रकार संसार में कामुकताजन्य सन्ततिविध्तार थे अशांति फेलाये हुए ई। 


अनायसभ्यटा अथांत पोलिथ्केल एकॉनॉमी । 


यद्यपि वततमान सम्पात्तशासत्र के प्रायः समस्त विद्वानों न माना है कि अभी पोलिसिकलछ 
एकॉनॉमी अथांतू राजनैतिक अथशास््र के धिद्धान्त अपू्ण हैँ तथापि उसके जो उद्देश्य और 
सिद्धान्त कायम किये गंय है उनेके देखने से पता लगता है कि पोलिथेकल एकॉनोमी के 
निपमों के अनुसार मनुष्य का खूब सम्पत्तिवान्‌ू होना चाहिये। खूब सम्पत्तिवान होने का 
मतलब यह है कि मनुष्य के घर में नागरिक जीवन बनानव्राला अर्थात्‌ शज्ञार और विद्यत्त के 
बदूनिवाला सामान अधिक हो। अधिक सामग्री ही सम्यता का चिह्न है, इलिए सुभ्यता 
बढानेबाल अमित पदरष्थों के संग्रह के ही लिए. खूब घन इबद्ठा करना चाहिये। धन का 
स्तोत व्यापार है, इस लिए व्यापारसम्बन्धी ऐसे पदाथ तैयार करना चाहिये जो अन्य देशों 
के बने हुए सामानें से सस्ते ओर अच्छे हों | इनकी तेयारी क लिए कम्पनियों के द्वाभ घन- 
राशि एकत्रित करके ओर घन से कच्चा माल खरीद कर यन्त्रों के द्वारा पक्का माल तेयार 
करना चाहिये और इस तेयार माल को अपने राजा के दबदंब की सहायता से दूसरे देशों 
में जाकर बेचना चाहिये ओर वहाँ से कन्चा माल लाकर अपने यहेँ फिर सस्ता माल तैयार 
कराना चाहिये। यही वतंमान व्यापार की सच्ची परिभाषा कही जाती है ओर यहीं 
पोलिटिकल एकॉनॉमी का मूल सभझा जाता है। 


राजा की सहायता लेने के कारण बहुधा दूसरे राजों से लड़ाई छिड़ जाती है, इसलिए 
अपने देश में बड़ी बडी मारवाले शास्त्रों को बनाना और सारी प्रजा मिलकर लड़ने के लिए 
तैयार रहना इश सम्पत्ति के प्रति कतंव्य समझा जाता है | युद्ध के लिए जातीयता का दहृठ 
करना आर जातिरक्षा का नाम देशरक्षा रखकर देशसेवा का अनुराग पेदा कराना इसमें 
कुंजी की बात समझो जाती है, और किसी विशेष सभ्यता के प्रचार करने का हठ करके 
उलझनों को बढ़ाना और युद्धों के लिए. तैयार रहना आवश्यक समझा जाता है। चूँकि 
देखने सुनने में लडाई करने की तेयारी ज़रा असभ्य प्रतीत होती है, इसालिए विज्ञान का 
सहारा लेकर यह बहाना किया जाता है कि भाई संसार में भोग करनेवालों से भोग्य पदार्थ 
कम हैं, तिस पर भी सृष्टि जेहिसान बढ़ रही है और एक समय आनेवाला है जब धरती पर 
पेर रखना मुश्किल है| जाथगा । इसलिए बहुत सी प्रथिव्री अपने कब्ज़ में लेकर उसे अमित 
घन-छोना चाँदी ओर हीरा मोती-से भर लेना चाहिये ओर शरस्त्रों तथा जातिप्रेम के आमित 
बल से अपनी रक्षा करके दूसरों को दबाये रहना चाहिये। यह वर्तमान पोलिटिकछ एकॉ- 
नॉमी का विशानप्रकरण है| बस, यही बर्तमान सम्पात्तशास्‍्त्र अर्थात्‌ पोलिटिकक एकॉनॉमी 
के साधारणतः प्रकट ओर गुप्त नियम और उद्देश्य हैं। सारांश' रूप से वर्तमान सम्पत्ति की 
परिभाषा आवश्यक पदार्थ हैं, और आवश्यक पदार्थों की परिमाषा अमित पदार्थ हैं। 


« बोदिक आया की सभ्यता । (७६३ ) 


अपित पदार्थों में बेश्मार च॑ज़ें आ जाती हैं और ब्रेशुमार चीजों के लिये कह जाता है कि न 
मालूम कत्र किस वस्तु की आबश्यकता पड़ जाय इसलिए यथपि वर्तमान सम्पति के पदार्थों 
की गणना नहीं हो सकती तथापि आवश्यक पदार्थ कहने से उसके समस्त पदार्थों की 
गणना हो जाती है। 

इस सम्पत्ति से संभध रखनेवाली तीन बातें हैं, (१) सम्पत्ति की आवश्यकता (२) 
सम्पत्ति का स्वरूप और (३) सम्पत्ति के प्राप्त करने के डपाय | इनोंस सबसे पहली बात 
सम्पति की आवश्यकता की है। सम्पत्तिशास्त्री कहते हैँ कि सम्पत्ति की आवश्यकता के दो 
कारण ६। एक तो नागरिक जीवन है जिप्में अमित आवश्यक पदार्थों की आवश्यकता होती 
है, ओर दुमग जनसंख्ना की दृद्धि और भोग्य पदार्थों की न्‍्यूनता है जिसके कारण 
अमित संपति कब्जे में रखने की आकश्यक्रता है। दूसरी बात संपत्ति के स्वरूप की है। 
संपत्तिशास््री कहते हैं कि प्थिवी, भ्रम ओर पूँजी सरर्पत्ति के स्वरूप हैं। प्रथिवी में खदान 
ओर खत हैं ओर श्रम तथा पूँजी से यंत्र और खाद तैयार होती है, इसलिए, प्रथिवी, खत, 
बन्न ओर खाद ही संपत्ति का असली स्वरूप है। तीसरी बात संपत्ति के प्राप्त करने के 
उपायों की है। इसके लिए संपत्तिशासत्री कहते हैं कि कंपनी, शासन और नातीयता 
सही अमित संपत्ति की प्राप्ति, रक्षा और भोग हो सकता है। इस प्रकार वर्तमान 
पोलिटिकल एकॉनॉमी से संबंध रखनेवाले (१) नागरिक जीवन (२) जनदबृद्धि 
(३ ) खदान ( ४ ) खत (५ ) खाद (६ ) यंत्र ( ७ ) कंपनी ( ८ ) शासन ओर (९) 
जातीयता आदि नो विभाग हैं। हम यहाँ क्रमत इन पमस्त विभागों की साधारण आढछोचना 
करके देखना चाहते हैं कि क्या ये समस्त विभाग सष्टिनियम के अनुकूल है ओर क्या इनकी 
गणना अथशास्त्र के अंदर हो सकती है । 


नागरिक जीवन ओर जनवृद्धि । 

नागरिक जीवन ओर जनबृद्धि की आशंका से प्रेरित होकर ही आजकल अमित संपत्ति 
की आवश्यकता बतलाई जाती है, परन्तु हम देखते हैं कि ये दोनों बरतें अशुद्ध हैं। इन 
दोनों बातों में पहिले कागरिक कीवन की ही लीजिये। नागरिक जीवन बड़े बड़े नगतंं में 
रहने से ही उत्पन्न होता है। जड़ खरीदने और बेचने का बाजार होता है, और जहेँ। कोई बड़ा 
राजकमंचारी या राजा रहता है, जहाँ कोई बड़ा घाट या बंदर होता है और जहाँ कोई 
तीथ अथबा ओर कोई ऐसा दी जमघट का स्थान होता है वहीं धीरे घीरे नगर बन जाता है 
आर नगर में रहनेवालें में चार दोष उत्पन्न हो जाते हैं। ये अभिमानी, विछामी, रोगी ओर 
झूठे हो जाते हैं। क्योंकि खरीदने बेचनेवाले, राजकर्मचारी और तीथंवासी मनुष्य अन्य 
जनता की अपेक्षा मालूमात अधिक रखते हैं, इसलिए वे अपने को स्वभावतः बड़ा आ.-मी 
मानने लगते हैं। वे अपनी रहन सहन ओर भेष भूषा में कुछ विलक्षण फेरकार कर छेते हं 
ओर फ़ेशन के गुलाम बनकर विलासी हो जाते हैं। नाच तमाशा, गाना बजाना ओर 
विषयाशक्ति इतनी बढ जाती है कि सभी लोग किसी न किसी रोग का शिकार हो जाते है। 
जुबा खलना, ठगाई करना और झूठ बोलना थोड़ा बहुत सभी में आ जाता हैं। इस तरह ये 
अपने चारों दोषों के कारण हर प्रकार से पतित हो जाते हैं। परन्तु अनजान ग्रामीण इनको समय 
समझते हैं, अत: इनकी नक्नल करना आरंभ कर देते ६ ओर वे भी अपना सबवेत्व खो देते हैं। 


(७६४ ) द वैदिक सम्पत्ति । हे 


नागरिक जीवन में अमित पदार्थों का सश्नय ही प्रधान कार्य बन जाता है और 
यंत्रों का आविष्कार आरम्म हो जाता है। नागरिकों के स्वभाव में यहाँ तक अत्याचार बढ़ 
जाता है कि वे अपने ही सहश मनुष्य से पीनत उठवाने, रिक्ता खिंचवाने और पसाना 
साफ़ कराने का काम लेते हैं | इनके कारण नगरमें वेश्याओं की बूकानें, शरात्र की दूरानें, 
जुए ( सटे ) की दूकानें और कुटिल नीति ( मुक्रदमेचाज़ों ) की दुकांने खुल जाती हैं। 
बंती लगाये हुए मछली का मारनेवाढा जिस प्रश्मार मछली के ताक में बेठा रहता 
है. उसी तरह प्रत्येक नागरिक सीधे सादे मनुष्य की फँसान-लूटने-के ताक में बैठा 
रहता है। । 

विलास के छालच से मोहित होकर ग्राम के मनुष्य शहरों में जमा होने छगते हैं और 
थोड़े ही दिनों में शहरों की आबादी इतनी घनी हो जाती है कि पखाना, पेशाब, धूल और 
धूएँ की गंदगी से मनुष्यों के स्वास्थ्य ब्रिगड़न छाते हैं। दवा, सफ़ाई और कपड़े घुलाई का 
खर्चे इतना बढ़ जाता है गे उसकी चिंता शरीर को रोग का घर बना देता है। रेल, 
मोटर, दाम और इकका गाडा तथा मिल और इंजिनों की भरमार से सैकड़ें। आदमी हँगड़ 
और अंधे हो जाते, हैं ओर सेकड़ों मर जाते हैं। नगरों में शुद्ध इवा, झुद्ध जल, शुद्ध थी दूध, 
शुद्ध फल और दे अन्न कमी देखने कौ"नहीं मिलता । हरे खेतों का दर्शन, बाग़ बअंगीचों 
की सेर, पशुओं का कलोछ और ६ प्रक्षियों का कलरब कभी सुनाई नहीं पड़ता। अर्थात्‌ 
मनुष्य का जीवन इतना अध्ष्याभाविक बन जाता हैक वह रोग, खर्च और अभिमान के 
कारण जजैंदा द्वी प्रेत होता जाता है। इसाहिए नागरिक जीवन सृष्टिनियम के त्रिलकुल ही 
प्रतिकूल है ओर नागरिक जीवन से सर्बंध रखनेवाली अतिम सम्पत्ति ब्रिलकुल ही अस्वा- 
भाविक है। ऐसा अस्व.भाविक नागरिक जीवन नितांत आसुरी जीवन है, इसीलिए आर्य- 
सम्यता में नगरों के लिए स्थान नहीं है । 


आयेस्म्यता के नगर का आदर्श हम आर्य-प्राम के वर्णन में लिख आर्य हैे। आर्य- 
नगर तो केवल राजा के निवास के ही कारण बनता था नो छोटे छोटे ग्रामें। और बाग 
बगीचे तथा जंगलों के ठुकड़ें। से सदेव घिरा रहता था। हमारी यह बात दो प्रमाणों से 
सिद्ध हंती है। एक प्रमाण तो यह है कि प्रत्येक आर्य ) संध्या करने के लिए. दोनों वक्त 
नित्य जंगल में जाना लिखा है ५। ओर दूसरा प्रमाण यह है कि आर्यभाषा संस्कृत में 
भेगी ओर पखाने के लिए कोई शब्द नहीं है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि लोग शौच 
के लिए भी जंगल मेंद्दी जाते ये। इन दोनों प्रमा्ों से छिद्ध होता है कि आर्यनगर 
जंगली से घिरे रहते ये और जंगल ग्रामें तथा नगरों से घिरे रहते ये। नहीं तो नित्य 
दोनों समय संध्या ओर शौच के लिए कोर्सों कोई कैसे जाता। इसालिए आर्यनगर 
बतमान नगरें की भाँति न ये | वर्तमान नगर तो आसुर नगर है. अतः ऐसे नगरों को तो 
बेद में इंद्रवत्त के अलझ्डार से तोड़वा देने की आज्ञा है। ऋग्वेद में लिखा है कि--- 


» अपां सखमीपे नियतो नेत्चिकं विधिमार्थितः | 
साविन्रीमप्यर्धायीत गत्वारण्णं समाहितः ॥ 
( मनु० २।१०४ ) 


घेदिक आया की सभ्यता। (७६५ ) 


त्वें सायामिरप मायिनो5धमः स्वधामिर्ये अधि शुप्ताबजुहृत । 
स्व पिप्रोनु मणः प्रारुजः पुरः प्र ऋजिश्वान दस्युदत्येष्वाविथ ॥ 
( ऋग्वेद १।५१॥५ ) 
अथांतू हे राजन | आप प्रकृष्ट बुद्धवाले, छलकपट्युक्त अयज्वा ओर अब्नती दस्युओं 
को कम्पायमान कीमजिय और जो यश न करके अपने ही पेट भरते हैं उन दुशे को दूर 
कीजिये ओर इन (पिप्र ) उपद्रत, अशान्ति, अशान्ता और -नास्तिकता फैलानेवाले जर्नों 
के नगर को भम्म कर दीजिये तथा दुर्शे का इनन करके सरहू प्रकृति मनुष्यों की रक्षा 
की जिये । न 
शतमइमन्मयीनां पुरामिन्द्रो व्यास्यत्‌। 
दिवोदासाय दाझुषे ॥| (ऋ० ४। ३०२० ) 
अथांग्‌ राजा को चाहिये कि वह चूत खेलनेवाले जुबाचोरों के पाषणनिर्मित समध्त नगरों 
को तोड़ब्ा दे | इन प्रमार्णों से सूचित होता है कि आयश्क्ष्यता में नागरिक जीवन असुर 
प्रवृत्तिताला समझा जाता है, इसीलिये नगरें के तोड़ना देने की आशा दी गई है। आये- 
समभ्पता में जब नगरों की ही आवश्यकता नहीं बतलाई गई तब भला नागरिक जीवन ओर 
नागरिक सम्पत्ति की बात कहाँ बतछाई जा सकती है। 
अब रही बात जनसंख्या की वृद्धि की । कह जाती है की जनसंख्या की बृद्धि से भोग्य 
पदार्थ ओर प्रृथिवी कम होती जाती है। परन्तु इस बात में भी अधिक दम नहीं है| हम 
इस सृष्टि का यह प्रतल नियम देख रहे हैं कि पहिले भोग्य उत्पन्न हो जाता है तब भोक्ता 
उत्पन्न होता है अर्थात्‌ बच्चा डत्यन्न होने के पहिले ही दूध तैयार हो जाता है ओर पश्ञु पक्षी 
तथा मनुष्यों के उत्पन्न होने के पदिले ही वनस्पति उत्पन्न हो जाती हैं। प्रजोत्पत्ति के 
विषय में बिद्वानों की यह राय है कि चाडीत दिन के बाद खाये हुए पदार्थों का वीये 
बनता है जित्तसे संतान उत्पन्न होती है ओ( दस महीने भोजन प्राप्त कर लेने के बाद ही 
माता बच्चे को पेट से बाहर निकालती है| इसलिए संतार में जब्र तक संतति उत्पन्न होती 
जाती है तब तक कोन कह सकता है कि भोग्यों की कमी है। भाग्य कम होने पर न तो बिता 
का वीय ही बनेगा ओर न दस मद्दनी तक खा पीकर माता ही बच्चे को पेंदा कर सकेगी । 
ऐसी दशा में जब्र कि छोगों के संतान हो रही है तब्र केसे कह्दा जा सकता है कि भोग्य 
कम हो रहे हैं। हमारी समझ मेते जब भोग्य इतने कम हो जाएँगे कि जिनसे भविष्य 
प्रजा का पोषण न दो सकेगा तो माता के पेट में बच्चों का आना ही बंद हो जायगा 
प्राय; लोग कहते हैं कि यद्यपि प्रजा उत्पन्न होती है तथापि प्रृथिवी में खूशक की कभी 
तो है ही, क्‍योंकि यदि लाखों मन मछलियों और पश्चुओं का मांव न होता तो छोग भूख 
से मर जाते | हम कहते है इस में पृथिवरी का दोष नहीं है। इसमें उनका दोष है जिन्होंने 
पुथिवी का दुरुपयोग कर रक्खा है| लाखों एकड़ ज़मोन मिचे, मखाला, गॉजा, भंग, चाह. 
और अफ्रीम के उत्न्न करने में रोकी गई है, लाखों एकड़ जमीन रुईं, सन और पाट वी 
खेती के लिए. रोकी गई है, छा्खों एकड़ ज़मीन मशीनों का तेल उत्पन्न करने के लिए, रोकी 
गई है और लाखों एकड़ ज़मीन रेल की सड़कों, सादी सड़कों और नहरों के लिए रोकी गई 


(७६६ ) बैदिक सम्पत्ति । 


है इतो तरह लाखों एकड़ ज़मीन में पेंदा होनेवाला ग़ल्ला शरात्र बनाने में खर्च कर दिया 
जाता है। इस समस्त ज्ञमीन पर यदि मनुप्य का खाद्य उत्पन्न किया जाता आर पशुओं की 
बसर के लिए घास उत्पन्न की जाती तो जितना खाद्य आज संधार में उत्पन्न होता है उन 
दूना इंता आर सबका पेट भर अन्न खान का ।मेझ जाता आर माँत के लिए पशुओं को हत्या न 
करनी पड़ती ओर उनप्े उत्पन्न हुए दूध घत से भी मनुष्यों के आइर में सहायता मिलती । 
यद्यपि हम भी मानते हैं कि धोरे धीरे मनुष्यों की संख्या बढ रही है, परन्तु इम यह 
भी मानत हैं कि धीरे धीरे प्ृथिवी भी बढ़ रददी है। यदि परथिवी धीरे धोरे न बढती तो 
आदि सृष्टि से आज तक इतन प्राणियों को जगह कोन दता ? क्या आदि में प्रथत्री कीं 
यही स्थिति थी ! कभी नहीं । आदि में ते समस्त पृथिवी जल से भरी हुई थी। जैसे जमे 
ट्टि बढती जाती है बसे ही वैसे समुद्र सूखत जात हैं ओर प्राथित्री असने के योग्य होती जाती 
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है। इथिवी का अब तक एक तिहाईं भाग समुद्र से बाइर खुल पाया हैं ओर दो तिहाई में 
पानी भरा हुआ है । जितने में समुद्र भरा हैं उस जलमय समुद्र के पंट से अब भी प्रथित्री 
के ठुकड़ी की उत्पत्ति होती रहती ह६ै। जब जब ज्वालामुखी अम्निप्रषात और भूक्म्र होते 
हैं तब्न तब कहीं न कहीं समुद्र से प्रथिव्री के बाहर निकलने का सृत्रपात होता है और कभी 
कभी पृथिवरी बाइर निकल भी आती है । इसके अतिरिक्त पद्ाड़ धीरे धीरे टूट दटकर ज़मीन 
का रूप घारण कर रहे हैं| झोसी के पास यह दृश्य बहुत ही स्पष्ट रूप से दिखलाई पड़ता 
हैं। इसी तरह बड़े बड़े रेत के मेदान धीरे घीरे लसदार मिट्टी के रूप में परिणत हो रहें 
हैं। यह दृश्य भी मारवाड़, काटियावाड़ और कच्छ म अच्छी तरह दिखलाई पड़ता है। 
इसलिए यह बात बिलकुल ग़लत है कि जनसंख्या की दृद्धि के कारण प्रथिवी में तज्ञी है। 
यह तो एक वैज्ञानिक बहाना है जो दूसरों के देश में कब्जा करने के लिए. किया जाता है। 
हमारी समझ में तो जो तंगी है वह प्रथिवी के कारण नहीं प्रत्युत वह नागारक बिलाभियों 
की खुद उत्पन्न की हुईं है। नागारेकों ने अपने विछास के लिए. संसार के अपरिमित पदार्थों 
को अपने घरों में इकट्ठा कर रकखा है। एक एक जेंटलमेन के पा आठ आठ टंक कपड़े 
सोलह सोलइ जोड़ बूट ओर दो दो सो कुर्सियों का जनघट जमा है| एक एक लेडी का कमरा 
व्हाइटवे लेडला कंपनी को दूकान बन रहा हैं। उधर गँव में उस्ती प्रकार को शक्ल 
सूरतवाली एक कुलवंधू के शरीर पर लज्जा निवारण के लिए एक साधारण वस्त्र भी मक़बूत 
नहीं है | चाह छिगरेट और गाँता भंग से लदी हुई रेल गाड़ियोँ ओर जदाज़ संसार भर में 
दौड रहें हैं ओर एक एक धनवान का घोड़ा सोलह सोलह आदमी की खुराक का दाना पा 
रहा है, परतु गर्रात्रों को आधे पेट अन्न का भी ठिकाना नहीं है। ऐसी दशा में कोन कह 
सकता है कि यह तंगी प्रथिवी के कारण उत्पन्न हुई है | हम तो थद्दी कहते हैं कि यह 
तंगी नागरिक जीवन से उत्पन्न हुई है है। इसलिए जनसंख्या की बृद्धि की आशड्डा से अमित 
संपत्ति को हश्तगत करने का सिद्धांत बिलकुल दी गलत है। क्योंकि जनसंख्या की दृद्धि 
अमित संयत्ति से बंद नहीं हो सकती | अमित सपत्ति से हो वह और भी बंढ़गा। 
इसलिए इस नागरिक और काम्य संपत्ति का मोह छोड़कर जब्र सादा, तपस्वी ओर मोक्ष - 
भिमुखी जीवन बनाया जायगा तभी संततिनिरशेध भी संभव है ओर तभी मनुध्यज्ञाति के 


सुखशांति की आशा मी हो सकती है। अतएव आजकाल की आसुरी संपत्ति को विलकुल 
ही आवश्यकता नहीं है। 


/ 


बेदिक आया की सभ्यता | (७६७ ) 


खेत, खाद, खादन ओर यन्त्र । 


गत प्रष्ठ' में बतमान रुम्पक्ति की आवश्यकता पर विचार करने से ज्ञात हुआ कि मनुष्य 
जाति को इस प्रकार की सम्पत्ति को अवश्यकता नहीं है। अब देखता चाहते है कि क्‍या 
उम्त सम्पत्ति का स्वरूप सही है। वर्तमान सम्पत्ति का स्वरूप वर्णन करते हुए अयथशार्नियों 
ने प्रथिबी, श्रम ओर पूँजी को सम्पत्ति का स्वरूप माना हैं। प्रथिवी में खदान और खत 
प्रधान है तथा श्रम ओर पूँजी में यन्‍्त्र आर खाद प्रधान ईँ । वेशानिक खाद डालकर ओर 
यन्त्रे से जोत कर खततों भ अन्न, रह, तेछ-ओऔर फल आदि उत्पन्न किए जव ई ओर फिर 
यन्त्र! के द सह्ाार उनेसे नाना प्रकार के अन्य पदार्थ तेयार होते हैं। इसी तरह खदानों 
से खानन पदार्थों की निकारू कर यमन्‍्त्रों के द्वारा ही नाना प्रकार के पदाथ तेय्रार किये 
जात हे और यन्त्रों सदी इधर उधर भेजे जाते हई। इसीलिए सम्पत्ति के उपयुक्त चार 
विभाग खत, ख.द, खान आर यंत्र ही सम्पत्ति का स्वरूप समझे जात ६। हम यहाँ 
क्रम स इन चारों स्वरूप की आलोचना करते है। 

हम मनुष्य के आद्वारप्रकरण में लिख आये हैं कि मनुष्य को असली खूराक फल, 
फूछ ओर दूध दधि है| ये पदार्थ पग्चुओं और फरूदार दरख्तों तथा फलूदार बेलों स 
उत्पन्न होते हैं| इसलिए मनुष्य वो इन्हीं की खेती करना चाहिए, अन्न को नहीं। अन्न की 
खती से जंगला, वाटिकाओं आर ब्राड़ियों का नाश होत » हैं और पशुओं के चर गा 
कम हो जाते हैं जिससे दूध ओर घी में कमी हो जाती है। इसके आतीोरक्त जंगलों, 
वाटितओं ओर चरागाहों के नष्ट होने से अवर्षण भी हो जाता है ओर नाना प्रकार की 
बीम!रियों भी पेदा हो जाती ६ | इसलिए खेती करना अर्थाव्‌ अन्न के लिए ज़र्मान का 
अधिक भाग रोकना सृश्टिनयम के विरुद्ध है | किन्तु वाटिका छगाना, चरागाइ बनाना और 
जगल बढ़ाना सश्टिनियम के अनुकूल है। जंगलों में जहाँ मनुष्यों के खाने के लिए फल 
मिलत द वहाँ अन्न भी उसन्न होता ह। आरम्म में समस्त अन्न जंगलें में ही उत्पन्न होते थे 
और अब भी अनेक देशों में कई प्रजार के अन्न जंगलें। में ही घास की तरह उत्पन्न होते 
है । इसलिए केव5 जगा की द द्ध से दी फल फूछ, दूध घी और अनेक प्रकार के अन्नों का 
प्राप्ति हो सकती ह। किन्तु खेत अकेला अन्न ही दते हैं, शेष फल फूल, घी दूध, वषा ओर 
आगेग्य का नाश कर देते हैं; इसलिये खती करना उचित नहीं दहे। मनु भगवान्‌ स्पष्ट शब्दों 
से मना करते इ कि ' हिंसा प्रायः पराधीनां कृषि यत्नेन वजयेतू इस दिंसामय 
देवाधीन खेती को कभी न करना चाहेये । 

जब खेती है सशिनियम क विरुद्ध है तब्र ख्तों में अपवित्र और रासायनिक खाद का 
डाल्ना कब अनुकूल हो सकता है? हैँ जंगलें। में और बाग़ बग्गीचों में जो स्वाभाविक 
रूाद पत्तों और पशुओं के गोबर मूत्र से बनकर पहुँचता है वही वृक्षों के लिए, द्वितकर 
होता है । किन्तु जो रूद मनुष्यों के पेशात्र पेखाना और मछली आदि से तेयार किया 
जाता है वह बड़ा ही ह्वानिकारक होता है। मलिन खाद से खाद्य पदार्थों का असली गुण 
नष्ट हो जाता है। अमरिका से निकलनेवाले 'मेफ्लावर! नामक अखबार में एक लम्बा लेख 
छुपा है जिसमें वेशानिक रीति से सिद्ध ऊिया गया है कि कृत्रिम ओर मलिन खाद अन्न 


(७६८ ) बंदिक सम्पत्ति । 


को दूषित कर देता है और वह दूषित अन्न खनेवाले को हानि पहुँचाता है। मलिन, खाद 
से उत्पन्न हुआ अन्न योरपनिवासी भी पसंद नहीं करते । इभीलिए मनु भगवान्‌ कहते हैं 'ह 
/ अमेध्यप्रभवाणि च ' अर्थात्‌ अपविन्न स्थानों में उत्तन्न होनेतडे अन्न न खाना चाहिये। 
तात्पर्य यह कि इस सम्पत्तिशास्त्र में जित प्रकार की ख [द का मदहृत्त बतलाया गया है वह 
भी अस्वाभाविक है | 
खत ओर झाद के बाद खदान और यंत्रों का नत्रर है । खदान और यंत्रों का प्रश्न बड़ा 

भर्यकर है। खदानों में परमात्मा ने न मदूम फ्रिसः उपयोग के छिए खनिज पदार्थों को 

सुरक्षित रखा हैं । परन्तु आजकल सम् त्तिशास्‍्त्री उन धरोर को निकछा निकलाकर 

इधर का उधर कर रहे है। कोन जानता है कि ये खनिज पदार्थ प्रथित्री में भीतर ही भीतर 

क्या अछर कर रहे ई और निकल जाने पर क्या असर होगा | बिना समझे बूझ, बिना किसी 

प्रमाण ओर दलील के मनुष्य को क्‍या अधिकार है फ़ि वह इन पदार्थों में हाथ लछगावे । 

हम देखते ईं कि करोड़ों मन कोयछा खदानों से निकाला जा रहा है। छोग कहते है फ़ि 

कोयले में प्राणनाशक वायु अधिक होती है हो बृक्षा की खूशक है । किन्तु वृक्षों 
को कोयले ते मिला हुआ जो रसया वायु मिलती थी व, कोयछा निकल जाने से अच 
नहीं मिल्ती | ऐसी दशा में सम्मत्र है कि वृश्षों के फ्लो मे और अन्न के गुणों में कप्ी 

हुई हो । आज जो सैकड़ो ब्रीमारियोँ फल रही है सम्मव है वे इसी उपद्रब का फल हो । 
कहने का मतखब यह क्ि जिस बात को हम जानते ही नहीं और न त्िकाल में कभी जान 
ही सकते हैं उस बात में हथ डालना और प्रकृति के रक्षित पदार्थों को निकालकर नष्ट 
करना कह की बुद्धिमत्ता है | सोना, चेंदी, हीरा, पन्ना, मैनतिछ, हरताल और पारा आदि को 
सभी लोग जानते है कि इनमें स्वास्थ्यसम्बन्ध, वा से बड़ा अक्र मौजूद है। ऐसी इ।लत 
में हम कैसे मान हे कि उनही टाल्टूछ से सृष्टि भ महान्‌ परिवतेन न हुआ होगा ! हमें तो 
विश्वास है कि ये हर वर्ष के अवर्धग, बीमारी और बढ़े बड़ कर स्वमाववले कार्य सुद्धि 
में सब्र इन्हीं पदार्थों के फेरफार-टालटूल-से होते है| इमके लतिवा खदानें से निकले 
हुए. अपरिमित सोना, चाँदी, हीरा, मोती आदि पदार्थों न संतार में बेहद असमानता पैदा कर 
दी है जिससे कोई बेदद घनी और कोई बेदद ग़रीत्र कटलछ'ने छगा ह। 
इसलिए ऐसे निरथक पदार्थों का क्रीमती बन कर छं,गो की रवि डसी तरह लगाना 

क्‍या कोई कम पाप वी बात है ! एक व्याक्त जिसका सान, चौंदी आदि के आभूषण! को 
पहनने का कमी ध्यान भी नहीं था उसे सेना, चाँदी आर हार मोती दिखछाकर उस और 
लालायित करना क्‍या कम अत्यचार है। आज सवार में जा आभूषणसंबंधी काह्यनिक 
दुःख से मनुष्य दुःखी हो रहे है, आज जो संझ्ार मे हाय हाय मची है कि इमारे कण्ठा नहीं 
हमारे जड।ऊ चेन नहीं और हगोरे अगूँडी नहीं, यह क्‍या कम शं।क की बात है १ जिन मनुष्यों 
ने इन व्यथ पदार्थों को कीमती बनाकर सादे सीध मनुष्यों कोई (० <ल्यवा के दुःख में फँखाया 
है कया उन्हेंने कम पाप किया है ! हम तो दावे से कहते है कि जिन्होंने पहिछा और इस 
समय एस पदार्थों का रिवाज पंदा करके मनुष्यों को डस और प्रवृतत 'ग हैवे मनुष्यजाति 
के ही नहीं प्रत्युत प्राणिमात्र के शत्र हैं । इसलिए खेती और खद'न १. ही व्यर्थ हैं और 
मनुष्यसमाज में पाप के बढ़नेवाले है । 


वेदिक आयों की सभ्यता । ( ७३६५ ) 
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इन सब्र यंत्रों का आविष्कार तो खत और खदानों से मी अधिक भयक्कर है। यंत्रों 
ने संसार में कितना अत्याचार कर रक्‍्खा है, वह सबकी आँखों के सामने है। यंत्रों ने मनुष्यों 
घोड़े, बेलों, हाथियों और खच्चर आदि पद्चुओं के कर्मक्षेत्रें को एकदम ही बन्द कर दिया 
है।जिस काम को हज़ारों मनुष्य और हज़ारों पद्यु मिलकर कर सकते थे, आज यंत्रों के 
सहारे उसी काम को थोड़ा सा लोद्दा, कोयछा और दोचार आदमी कर छेते हैं | शेष मनुष्य 
और शेष पद्म निकम्म हो गय हैं ओर मारे मारे फिरते हैं। उनके लिये संसार में कोई काम 
ही नहीं है। यही कारण है कि विना उद्योग के मनुष्य तो घनियों के गुलाम बन गये हई 
अथवा भूख से मर रहे हैं ओर पश् छुरी के नीचे अपनी गर्दन कट रहे हैं। इन यन्त्रों के ही 
कारण संसार में जगह स्ट्राइक और अनाराकेज्म की आसुरी आवाज्ञ सुनाई पड़ रही है 
और हर जगह लड़ाइयाँ जारी हैं। यम्त्रों के ही कारण जंगल कट गये हैं, प्रतिवर्ष अवषंण 
होता है, जल वायु बिनड़ गया है, सश्टि-सौन्दर्य नह हो गया है और मनुष्य मनुष्य का जानी 
दुश्मन बन रहा है। इसलेए हम कहते हैं कि यदि यंत्र न होते, तो आज संसार का 
नक़शा दूभरा ही होता। 
आप कल्पना कीजिये कि आज संतार से सत्र प्रकार के इंजिन, रेल, मोटर, दाम, 

साइकिल, बिजली से जलनेबाले चिराग और बिजली से चलनेवाले पंख नहीं हैं, अर्थात्‌ 
किसी प्रकार का क्लाई भी आसुरी यंत्र नहीं है। अब आप सोचिये कि आपकी सवारी केसे 
जायगी और आपके पदार्थ इधर डघर कैसे ढोये जाग | इसका उत्तर यही हो सकका है 
कि पञ्चुओं के द्वारा सवारी और ब्रारवरदारी का काम चलेगा । फिर प्रेम है कि इतने पद्चु 
चरेंगे कहाँ, तो उत्तर स्पष्ट है कि चरागाहों में-बंगढेों में | अब फिर प्रश्न है कि जब सारी 
प्ृथिवी में जंगल ही हो जायेंगे, तो मनुष्य खार्गंग क्या, ते इसका उत्तर स्पष्ट हे कि फलदार 
वृक्षों के फऊ. और पद्चुओं ऋ दूघ, घत मनुष्य खायँँगे ओर छाटे वृक्ष (ठृण ) ओर दाना 
पञ्च॒ खागँंगे ओर समस्त प्राणिसमूह का योगक्षम आनःद से चल पड़ेगा ओर संसार 
अ'नन्दकानन बन जायगा । ऋद्दों पर जंगल है, वहाँ आज भी बड़ा आनन्द है। आज ३० 
वर्ष से हिन्दोस्तान में प्लेग मनुष्यों का खत्यानाश्न कर रही है, पर जंगल में इसकी दाल 
नहीं गली । वहों आज तक छोग प्लेग को जानते ई7 नहीं । इतका यही कारण है कि जंगलों 
में ऐती बीमारियों नहीं द्वोतीं और बीमार को जंगलों मे ले जते ही ब्रीमारी जाती रहती 
है । जगलों में समप्र पर वृष्टि दोती हैं और भूमे रुद्वैव शस्यश्यामल बनी रहती है। 
इस प्रकार केवल यंत्रों, मशीनों आर खत्तों के इटाने की कल्पना मात्र स स्वर्गीय सुख आँखों 
के सामने घूमने लगता है। फलों के ठोकने और पघांदूध के प्रवाह बहने छूगते हैं, वर्षो 
होने लगती हैं ओर प्लेग हेज़ा आदि बीमारी माग जाती हैं। अथांत्‌ संधार ही कुछ ओर 
का और हो जाता है । इसलिए समस्त खनजानों से पद,थों मा निकालना और उन समस्त 
यंत्रों का चलाना जो सिप्रिग, स्टीम और ब्रिजली अथवा और कृत्रिम उपात्र से चलाये जात 
६, एकदम सृश्टिनियम के विरुद्ध हैं। इसीलिए मनु भगवान्‌ करते हैं कि-- 

सवोकरेष्वघीकारो मद्दायन्न्रप्रवतेनम्‌ । 

हिंसोषधीनां र्ू्याजीवो5भिचारों मूछकमे च। ( मनु० ११६३ ) 

उपपातकम्‌ । ( मनु० ११६६ ) 


(७७० ) वैदिक सम्पा 


अथांत्‌ समस्त खदानों में अधिकार करना, बढ़े बड़े यरत्रों का चलाना, इक्षें का काटना, 
वेश्यादत्ति ओर अभिचार आदि का करना उपपातक हैं। यहां खदानों में अधिकार कश्ना 
और महायन्त्रों का चलाना पाप बताया गया हैे। अतः ऐसे महायन्त्र जिनसे मनुष्यों 
अथवा पश्चुओं का कर्मक्षेत्र झकता हो, आयेतम्यता में केसे स्थान पा सकते ६। आय्यसभ्यता 
मैं तो अगरित शिल्प के ही लिए. <थान है। मनु कहते ६ कि--- 
विधाय प्रोषिते बूत्ति जीवेश्रेयम धोस्थितः । 
प्रोषितेत्वविध।येब जीवेच्छिल्पेरगहिंतः ॥ (मनु० ९७५ ) 
अथांतू यदि पति अपनो पक्की का विना प्रबंध किये परदेश चेला जाय, तो वह स्री 
अनिन्दित शिल्पो के द्वारा अपना निर्वाह करें। अनिन्दित शिल्प का अर्थ है वेदिक 
शिल्प । वेदिक शिल्प वे हैं, जो अपने घर में अपने हाथ से किये जायें, जेसे चरखा कातना 
आदि | परन्तु जो शिल्प ओर यंत्र आनान्दित नहीं हैं, गहित हैं, उनके लिए. मनु कहते 
हैं किन 


शिल्पन व्यवहारेण शुद्रापत्येदहव केवलेः । 
«- गाभिरश्वद॒च यानेदच कृष्या राजोपसेवया । 
कुलान्याशु विनशयानेत यानि हीनानि मन्त्रतः ॥ ( मनु० ३।६४-६५ ) 


अथांदू शिल्प से, रुपये के लेनदेन से, झूद्र संतान से, गो थोड़ी की सवारियो से, 
खेती से, राजा की ठेवा से ओर वेदों के न पढने से कुछ के कुछ शीघ्र नष्ट हो जाते ह। 
इप्तलिए शिल्प, कृषि, नाकरी ओर नीच संगति को छोड दे | यहाँ निश्ठित शिल्प और खेती 
की निन्‍दा की गई है। इसके सिवा ये निन्दित यत्र बहुत दिन चल नहीं सक्‍ते। बे शीघ्र बढ 
हो जायेंगे । क्योंकि स्टीम बनाने के लिए जिस कोयछे की आवश्यकता होती है, वह शाघ्र ही 
खूतम दोनेबाला है + | इसी तरह बित्रल्ली जिन मसाले से बनती है, वे भी खनम दे जायेगे 
और यदि यू से शक्ति ली जायगी, ते वह शक्ति जहाँ के लिए. बनाई गईं है, वहाँ न 
पहुँचेगी ओर घोर उपद्रव हो जयगा। रहा यह कि विना रेल आदि के छोग दूर 
दश कैसे जायैंग । इसका उत्तर यह है कि “प्रथम तो सबको सफर में जाने की आव्श्य+ता 
ही नहीं होती | क्येंकि प्रायः बेश्य ,लोग ही दूर देश जाते हैं। वे स्थल में पशथ्चुओ के 


<ज_>+. अर कअ०-.. अनमन्कनम- ब्ब्- नल आ, पु बन्‍. >कक.. कक. पिकनमम>+ आसन 2सनन 
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बेदिक आया की सभ्यता । (७७१ ) 


द्वारा और जल में विना इंजिन के जशाज्ञों के द्वररा जा सकते हैं| यदि इन सवारियों का 
अच्छा प्रबन्ध किया जाय, तो खाल भर में सारी पूथिवी का चक्कर रंग सकता है। यदि 
मनुष्य रोज़ २० मील चले, तो पेदल ही तीनचार वष में ठारी पूथिवी का चक्र छगा सकता 
है। संसार के अवलोकन करने के लिए. पेदल से अच्छा और कई मार्ग नहीं। इसलिये 
ऐसे यंत्रें। को जिनसे किसी भी प्राणि का क्मक्षेत्र झकता हो कमी काम में न लाना चाहिये। 
साथ ही एसे यन्त्रों से बने हुए पदार्थ भी, चाहे वे स्वदेशी हों या विदेशी, कभी डपयोग 
करने के योग्य नहीं है। ये सब पदार्थ मनुष्यों या पद्मुओं को द्वानि पहुँचा करके ही बनते है, 
इसलिये प्राणियों के खून से बने हुए पदार्थों के द्वारा सज्ञावट करनेवाले मनुष्य का कभी 
भल। होनेवाला नहीं है | मशीनों के कारण ही लाखों कुली भूख भूख चिल्लाते फिरते ई 
ओर लाखों पश्चु रोज्ञ क़तल किये जात हैं। मशीनें यदि न होतीं, तो इन सब प्राणियों की 
क़दर होती | किस्तु मशीनों ने सबको निकम्मा बना दिशा है, अतः मशीनों को सहारा देंने 
में उतना ही पाप है, जितना अनेकों मनुष्यों या पद्मचुओं के वश करने से होता है। इस प्रकार 
से यह खत, खाद, खदान और यंत्रों से बना हुआ कुचक सम्पत्ति का स्वरूप नहीं है | यद 
तो कामुऊता का भयद्भुर चित्र हैं, जो मनुष्यों, पशुओं ओर बृर्क्षों को ही सतानेबालछा नहीं, 
प्रत्युत नल, वायु ओर बृष्टि आदि जड़सूश्टि में मी डथलापथल करनेवाला है। इसलिए 
इसको शीघ्र ही नष्ट हो जाना चाहिये। इस सम्पत्ति के सररूर की आलोचना के आगे 
अत्र इस आसुरी सम्पत्ति के उत्रन्न करनेवाले साधनों का भी विवरण देख लेना चाहिये। 
कम्पनी, राज्ययवल ओर जातीयता । 

सम्पत्तिशाजियों का कहना है कि सम्पत्ति की उत्पत्ति के लिए बहुत लोगों से थोड़ा 
थोड़ा धन. एकत्रित करके ओर सबकी हानिलाम का भागीदार बनाकर व्यापार करने से ही 
आंमत छाभ हो सकता है। क्‍योंकि इस ढंग स एक तो बहुत बड़ी घनराशि एकत्रित हो 
जाती है, जिसके बल से बहुत बड्धा ब्यापार किया जा सकता है, दूपरे अन्य व्यापारियों का 
व्यापार पीछे हटाने के लिए यदि थोड़ा बहुत पहिले घ 5ः भी उठाना पड़े तो घाटे की हानि 
थोड़ी थोड़ी बहुत से मार्गदारें में बट जातों है, बिढ्त्ते कम्पनों में धक्का नहीं लगता, प्रत्युत 
दूसरे व्यापारियों का धंधा बन्द हो जाता दे और शत्र ही वह समस्त छाम कंपनी को 
ही होने लगता है, जिसके द्वारा अनेर्कों व्यापगो और हस व्यापार से संबंध रखनेवाले 
जीते हैं। इस प्रकार की कुटिल नीति से प्रेरित होकर कंपनी का संगठन होता है और 
अपने राजा के बल तथा जातीयता की उत्तजना से प्रबल बनकर और मशा।नों के द्वारा 
शुद्धारिक पदार्थों को बनाकर दूमरे देशों के बाज़ारों का सर्वत्व अपहरण किया जाता है। 
कंपनी वी इस नीति में प्रधान वस्तु धनराशि की है। सम्पत्तिशासत्री इसी को पूँजी कहते 
हैं। वे कहते हैं कि बिना पएूँजी के संपांत उपार्जित नहीं हो खकती। पर यह पूँजीवाद 
जिसमें धनराशि के द्वारा शाज्भारिक पदार्थों को बनाकर दूसरों का व्यापार नष्ट करने की 
बात गर्मित है, नितान्त पतित और पापमूछक है | यहाँ इस धनराशि और दुसरों के व्यापार 
की पीछे हटाने की नीति की आलोचना करके देखते है कि वह कितनी अध्वाभाविक है। 

आजकल घन का अर्थ सोना ओर चाँदी माना जाता है । व्यापार में लेनदेन का यरी 
प्राध्यम है। इसी के द्वारा पदार्थों का मूल्य निश्चित होता है| पर यद सोना और चौँदी 


(७७२ ) वैदिक सम्पत्ति । 


स्वयं किसी काम आता है-मानवजीवन में ओषधि के अतिरिक्त वह किस मौके पर 
लाभदायक सिद्ध होता हे-यदी आज तक किसी ने नहीं बतलाया। प्रथम तो संसार में 
जितनी क़ीमत के पदार्थ है, अर्थात्‌ यह संसार जितना क्रीमती है, उतनी क़ीमत का सोना 
चौंदी संधार में है हो नहीं, इसलिए ठोना चाँदी सम्पत्ति का माध्यम हो ही नहीं सकता । 
संतार की सम्पत्ति की बात जाने दीजिये, अभी हाल में जितने बड़े बढ़े लेन देन होते है, 
उनमें भी यदि नोट, चेक हुण्डी का उपयोग न हो, केवल सोना चॉाँदी ही ले देकर 
ज़रीदा बेचा जाय, तो एक दिन भी व्यापार न चल । इसलिए सोने चाँदी को धन मानना 
या उससे धन की क्रीमत ऑँकना बिलकुल ही बुद्धि के विरुद्ध हे। इसके सिवा जो आदमी 
सोने चाँदी को मूल्यवान्‌ ही न समझता हो, उसके साथ तो पदार्थों का लेन देन हो ही नहीं 
सकता | घोर जंगल के रहनेवाले नग्न भीलों से यदि कोई सुवर्ण का दुकंडा देकर खाने के 
लिए वन्य पदार्थ मँगे, तो वे कभी नहीं दे सकते। जंगलनिवासियों को जने दीजिये, 
अभी गत योरोपीय युद्ध के समय खाद्य पदार्थों के कम हो जाने पर जब सर्त्रिया के सेनिक्ं 
की भोजन के समय सुबर्ण की गिन्नियाँ दी गई तो उन्होंने गिन्नियों को फैंक दिया । इस तरह 
से सुवण न तो जंगली अध्षम्यों के काम की वत्तु है ओर न यह अन्नद्दीन नागरिक सभ्यों 
फे ही काम की वस्तु है। वह तो शज्भारप्रिय कामियों की वस्तु है। वहीं उसकी कदर करते 
हैं। परन्तु जो कामी नहीं हैं, उनके निकट हीरा, मोती, सोना, चाँदी कुछ भी मूल्य नहीं 
रखते | एक बार लव कुश को सुवण दिया गया तो उन्होंने स्पष्ट कह दिया था कि--- 
बन्येन फछमूलेन निरतों बनचारिणों । 
सुबर्णन द्रिण्येन कि करिष्याबद वने ॥ 

अर्थात्‌ इम लोग तो वन्य फलफूलों से ही निवाह करते हैं, इम इत सुत्रण को लेकर 
क्या करेंगे ! इससे ज्ञात होता है कि सोना चसाँदी सम्पत्ति का माध्यम होने की योग्यता 
नहीं रखते । अभी कुछ दिन अब तक लोगों में लव कुश की सी परिमार्जित बुद्ध का 
विकास नहीं हुआ तब तक चाह भले भोले स्वभात्र के छोग उसके मोह में फँँसे रहें, पर 
जब संसार में सोने की अधिकता हो जायगी-खदानों से ओर रासायनिक प्रयोगों के द्वारा 
अब सोने की बुद्धि हो ज्ञायगी तब उसको कोई मिट्टी के समान भी न पूछेगा । इमने कानपुर 
वे निकलनेवाले ८ दिसम्बर सन्‌ १९२१ के “ आदर्श ? पत्र में पढ़ा था कि चोदह वर्ष के अनु- 
भव के बाद एक फ्रांतीसी रसायनशास््री ने पोर से साना बना लिया हैं। मि० बॉँडः नामक 
एक मेँगेरज्ी भी उ9के साथ है। दोनों ने इस कृत्रिम सुवर्ग को आक्तफ़ोर्ड के प्रसिद्ध रसायन- 
शास्त्री के पास परीक्षार्थ भेजा है। वहाँ की रामायनिक जँच से ज्ञात हुआ है कि इसमें प्रति 
झतक नब्बे भाग सोना है ओर शेष दश भाग रेडियम तथा अन्य पदार्थ हैं। इस पर एक 
अर्थशास्त्री ने कह्टा हैं कि इस आविष्कार से भारत और चीन को छोड़कर शेष समस्त संसार 
पर आपत्ति आ जायगी, क्योंकि शेष समस्त संसार में सोने से ही क्रयविक्रय होता है ! | 

इस घटना ओर अर्थशास्त्रल॑बंधी इन विचारों से अच्छी प्रकार प्रकट हो रहा है के 
सोना चाँदी या रुपया पेसा अथवा हीरा मोती सम्पत्ति के माध्यम नहीं हो सकते | 
सम्पत्ति का माध्यम तो सम्पत्ति ही हो सकती है। क्‍योंकि हम देखते हैं कि मनुष्य को 
दो मोक़तों पर सम्पत्ति के माध्यम की आवश्यकता होती है। एक तो ग्राम के अन्दर नित्य- 


घदिक आयों की सभ्यता | (७७३ ) 


प्रति लेन देने के समय ओर दूसरी आपत्ति के समय जब्र एक देश से दूधरे देश में आवश्यक 
पदार्थों के ऋ्रयविक्रम की आवश्यकता होती है। ग्राम के अंदर नित्य पदार्थविनिमय का 
माध्यम ग्राम के पदार्थ ही हैं, रुपया पेसा नहीं। प्राम्य जीवन के प्रकाण्ड अर्थशात्त्री प्रो० 
राधाकप्रल मुकर्जी ग्राम्य जीवन की प्रचीन आवश्यकता के संत्रेध मे कहते हैंझि ग्राम 
का काम अब भी प्रायः ग्राप के भोतर ही चल ज्ञाता है। ग्राम आप ही आप एक आर्थिक 
संघ है | ग्राम के किसान ग्रामबासियों के सभी आवश्यक खाद्य उत्पन्न करते है और लोहार 
किसानें के लिए फाल तथा घरू काम करने के लिए लोहे के अन्य पदार्थ तैयार करता 
है। बह ये चीजें लोगों को देता है ओर इनके बदले में उनसे रुपये 'पेसे नहीं पाता, किंतु 
तरह उनके बदल में अपने ग्रामवासियों से भिन्न भिन्न काम छेता है। कुम्हार उस घर्दे देता 
है, जुलाह् कपड़े देता है और तली तेल दें जाता है। इसी तरह अन्य कारीगर भी अन्य 
अन्य आवश्यक पदार्थ दे जाते हैं। ये सभी कारीगर किसाने से अनाज का वह भाग पाते 
हैंजो पीदढियों से बैंधा हुआ चला आता है। इस तरह से सहकार्यनिर्वाहसं्रंधी समस्त 
आवश्यकताओं की पूर्ति रुपये पेसे के विना ही हो जाती है ओर गाँबवार्लों को लेन देन के 
लिए, रुपये पेठे की आवश्यकता नहीं होती ? यह बात ब्रिलकुल ही सत्य है। इस घटना 
से हम यह पारणाम निराल सकत है कि जत्र इस प्रकार की अदला बदली गाँव में हो 
सकती है, तो इधी तरह की अदछा बदली दूर देशों के साथ भी हो सकती है। परंतु यह 
तभी हो सकती है जत्र अहझा बदली का उद्देश्य लोगों का घन दरण करना नहीं प्रत्युत 
प्राणियों का कष्ट दूर करना हो । आयसम्यता के मूलप्रचारक भगवान्‌ मनु वेश्य को-व्यापारी 
को--व्यापार का उद्देश्य समझाते हुए लिखते हैं फि--- 

घभण च द्रव्यवद्धावातेष्ठेद्‌ यत्नमुत्तमस्‌ । 

दद्याथ् सबभूतानामेन्नमव प्रयत्नतः ॥ ( मनु० ९३२६ ) 

अगांतू वेश्य घन (भेजनादि साम्प्री ) को बढ़ाकर प्रयत्न से प्राणिम्रात्र को अन्न 

पहुँचावे । वेश्य को उचित है कि जो मनुष्य बफ़ानी स्थानों में पड़ हुए हैं, उनको गोमेघ 
यज्ञ के द्वार नवीन नवीन टोपुओं की अनुवेरा भूमि को उबेरा अनाकर बसाबे और जहा 
कहीं जिस पदार्थ की आवश्यकता हो, वहूँ वह पदार्थ पहुँचाने । इस काम के लिए. अथांत्‌ 
सवारी ओर बारबरदारी के लिए पद्मुओं ओर नाबेों तथा जहाज की आवद्यक॒ता होती हैं। 
नावों की आवश्यकता चाहे कभी कभी हो, पर पश्ु तो नित्य ही काम आते है। इसौलिए 
आर्यव्यापार में पश्ुरक्षा का विशेष महत्त्व बतलापा गया है | वेद में लिखा है डरिं--- 

एता घिये कृणबामा सखायोडप या माताँ ऋणुत बजे गोः । 

यया मनुर्विशिशिप्र जिगाय यया वणिग्वहकुरापा पुरीषस ॥ 

( $० ५|४५।६ ) 
अथांत्‌ मित्रो | आओ गोौवों के बड़े बड़े गोष्ठ बनाने का उद्यम करें। यह उद्यम माता 

के समान है। इसी से मनुष्य शत्रुओं को जीत सकता है और इसी से उत्कण्ठावान्‌ वणिक्‌ 
इर प्रकार के रस को प्राप्त होते हैं। इस मंत्र में गोवों के बड़ बड़े गोष्ठ बनाना ही उद्यम 
बतलाया है। गौगोष्टों में बड़े बड़े बेल तैयार होते हैं, जो छाखों भन अन्न वस्र एक देश से 
दूसरे देश में पहुंचाते ६॥ इस प्रकार के पविन्न उद्देश्य से प्रेरित होकर केबल प्राणियों को अन्न 


(७७४ ) वैदिक सम्पात | 


पहुँचाने के लिए जो व्यापार किया जाता है, उममें भी सोने चाँदी के स्कि की आवश्यकता 
नहीं शेती | व्यापार में सोने चाँदी का पचडा लगाने से तो कमी उन देशों को अन्न मिल 
ही नहीं सत्ता, जिनके पास सोना चाँदी नहीं है। इस सिद्धान्तानुसार तो यदि अरबों 
के पास सोना न हो, तो उनको इरानवाले अन्न देंगे ही नहीं, चांहई भले समस्त अखस्तान 
भूख से मर जाय | परन्तु जो व्यापारी अस्ब्रों की प्राणरक्षा के लिए वहाँ अन्न भेजेगा, वह 
ऐसी शर्ते न लगावेगा कि में सोना दो तभी इम अन्न देंगे, प्रत्युत वह तो यदि बहँ धूत, 
ऊन अथवा इमारत की छकड़ी ही पविगा, तो छोटते समय वद्दी लता अबिगा ओर उठी में 
विनिमय समझ लेगा | यदि यह भी न मिलेगा, तो अपना मार दूसरे साल के लिए. खजूर के 
बयान में उनकी साख पर दे आवेगा। इसलिए दूर देशों के व्यापार में भी सोने चांदी के 
सिक्क की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । 
अब रही बात वर्तमान सम्पत्तिशान्नियों के तैयार किये हुए माढछ की ॥ ये लोग कोई 
ऐसा माल तेयार नहीं करते, जो मनुष्य के लिए अत्यन्त आवश्यक हो । खाद्य पदार्थ ये पयार 
करके भेजते ही नहीं | हाँ, कपडे भेजत हैं। पर तु के कपड़े शरीफ आदमियों के पहिनने के योग्य 
नहीं होते । उनसे गार, विछात और व्यभिचःर की दुगन्‍्ध निकलती है। इसलिए वे उतने 
ही त्याग के योग्य हैं, जितना कि एक कुलवंधू के जिए, वेश्या की मत्री का त्याग आवश्यक है। 
इन दो पदाथों के सिवा मनुष्य के डीने के लिए संसार में ओर आवश्यकता ही किस बस्तु 
की है ! इलिए इनका तैयार किया हुआ माल अर्थ नहीं कहछा सकता | वह तो अनथ है। 
और काम के बढ़ानेवाला, दूसरे देश का घन चूमनेवाढा आर प्रानिमान्न जीते ही जी 
जलानेबाला है | इसीलिए महाराज मनु ने ऐसे शिल्पियों पर राजा को कड़ी निगाह रखने कीं 
भाशा दी है। वे कहते हैं कि-- 
असम्यकरिणदचब महामात्रारिचकित्सकाः । 
शिल्पापचारयुक्ताइच निपुणाः पण्ययाषितः ॥ 
एसमादीन्विजानीयात्मकाशांहो ककण्ट का न्‌ । 
निगूढहचारिणद चान्याननायोनायेलिज्लिन: ॥ ( मनु० ९२५९, ६० ) 
अथांत्‌ बुरे कर्म करनेत्राले उच्च कर्मचारी, वेद्र, मारन मोइन करनेवाले ठग, शिश्पी, 
वेश्यादिकों में रहनेवाले और आयरूप धारण कि: हुए अनापों पर गजा निगाह रक्‍्खे। 
यहाँ शिल्पियों की किस प्रकार के लोगों के साथ गिति दी गईं है आर चारों की तरह 
डनकी निगगनी करने की आशा दी गई हैं । इसका कारण यही है कि शंगार बढ़नेवाले 
विलासी पदार्थ तैयार न हों | कहने का मतलब यद कि पूँजी से संबंध सखनवाली +ंपनी की 
श्क्का ओर शिल्पउंबधी नीति नितांत अशुद्व है । 
संपत्ति के उत्पन्न करनेवाले इस प्रधान साधन-कंपनी को राज्ययछ को भी आबव 
इयकता रहती है। राज्यबछ से दो छाभ होते हैं। एक तो कंपनियों को दूसरे देशी में माह 
खरीदने ओर बेचने में अपने राजा के सेनिक दबदवे के कारण किसी प्रकार की रुक्राबट 
नहीं होती और दूसरे अपने राजा को सहायता से यांत्रक कला और विज्ञान में उन्नति होती 
है, बिएके द्वारा शंगार ओर विलास के बढ़ानेत्राले पदार्थ सक्ते और-शीक्न तेयार होते है 
तथा युद्ध को सफल बननिवाले नाना प्रकार यंत्र, गेस और यान भी तैयार होते है, जो दूसरे 
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देशों को भब्भीत किए रहते हैं| आजकल के श्ातन का प्रधान ध्येय की है। इसलिए 
आजकल का अयशात्र राजनैतिक अर्थशास्त्र अर्थात्‌ पोलिटल्ल एकॉनेमी कहलाता है। 
इस र।जनेतिक सम्पत्तिशास्त्र के द्वाग मनुष्यों के जीवन शगार ओर उविलासमय बनाये जाते 
हैं आर कामुकता का प्रचार किया जाता है। जहों देखो वहीं नाना प्रकार की शशनों की 
दूकाने, चाह, गेजा, अफीम ओर चण्ट्टू की दुकानें, सिगरेट ओर तंबाकू कौ दूकाने, वेश्याओं 
की दुकाने, जुए (सट्टे ) की दूकानें ओर कामोहीपक तथा व्याभिचार के बढ़नेवाले वस्तरों, 
यम्त्रों ओर औषधियों की दुकाने सबकी आँखें। के सामने लगी हैं। सब्के सामने जीवित 
प्राणियों क अण्ड' आर मांग के ढेर जिक रहे हैं, पर कोई मना करनेवाला नहीं है | यह तो 
रे:ज्ञ दखने में आता है कि सादगी ओर समता का प्रचार करनेवाले जेलों भें बंद किये 
जा रह ६, पर यह देखन में नहों आता कि जिन वश्याओं ने अपने ज़दर ( गर्मी, यूज़ाक ) 
से लाखों मनुष्यों को सड़ाकर कोढ़ी बना दिया ६ अथवा जिन दुराचारी पुरुषें। ने लाखो निर- 
पराघ यद॒देवियों को उती ज़दर से सड़ा डाली है, उन पर एक रुपया जुमाना भी हुआ हो । 
यह दश। किसी एक ही दश या जाति की नहीं है, प्रत्युत सारी प्रृथिवी की शासनप्रणाली 
आजकल प्रायः इदी टंग की हो रही है | इसका कारण यही है जि आजकरू शासन और पार 
कं उदह३। उत्तम मनुष्य बनाना और उन्हें भूख से बचना नहीं है, किन्तु मबक्ी विलासी 
बना+र संसार का सुबण अपने पास ज्ञम्ा करना है और दूमरों को गुलाम बनाना है। 
इसलिए न तो यह सम्पत्ति शुम कामनावाली ही है आर न इस प्रकार की राज्यप्रणाली दी 
उत्तम है। एसी राज्यप्रणाढी ले तो वह प्रजा लाख दरजे अच्छी है, जो बिना राजा के है। समुद्र 
के अनेक टापुओं में जहाँ बिना राजा के मनुष्य चसत हैं, जंगली दशा में भी सुख की नींद 
सोत हई। उरई यदू खुफ़ नहीं ह कि सबरा होते ही इमें ताप के मुँह लड़ना पड़ेगा अथवा 
करू हमारा शहर ठडाया जायगा-बंबाडमेट किया जायगा। उन्हें यह ते चिन्ता नहीं है कि जब 
तक मिल * पुतलीघर ) न ख ली जायें ओर बेंकीं की प्रतिष्ठा न हा तब तक हमारा जीवन व्यर्थ 
है! उन्हें किसी देश की उत्तम दशा पर ईर्षा ओर डाइ तो नई है! वे मनुष्य जैसे प्राणी फे 
नाश करने का उपाय तो नहीं सोचत ! इसलिए जिन राज्यों में शांति नहीं, सुख नहीं, मनुष्यों 
के प्रति दवा नहीं, परस्पर प्रेम नहीं ओर सट्ानुभूति नहीं उन राज्यों से तो किसी रेतीले 
मैदान में बादू खाकर रहना अच्छा है | सेकड़ों स्थान पृथिवी पर अभ तक ऐसे है जय लोग 
राजा का नाम तह नहीं जानत, पर क्या बर्ँ के छोग पूर्ण आयु नहीं जीते ! अवश्य जीते ६। 
राज्यदीन जितने जंगली मनुष्य है, वे वहाँ की प्रज/ से अधिक दीर्पायु बठवान्‌ ओर प्रसन्नबदन 
होते हैं, जद राज्यशासमन प्रचलित है। 
ऐसी प्रचलित राज्यशासनप्रणाली में अधूरी आयु जानेवाले नागरिक सिवा अस्पतालों की 
दवा पी पाकर आधो आयु जाने के और क्या किये लेते ६ ओर बड़े बड़े महलों में तकिया 
गही पर कराए कराह कर आधी नींद सोने के सिधा ओर क्या बनाने लेत है ! इसलिए हम 
कहते हैं कि राज्यशासनप्रभाली बही ठीक है, जिलका उद्देश्य मानवजीबन को शान्ति देनेवाला 
हो । परन्तु उपयुक्त राजनैतिक अधेशञारतत्र के कारण राष्ट्र में एक भी व्यक्ति शांति बे एक दिन 
भी नहीं बैठ सकता । प्रत्येक व्यक्ति दूसरे राज्यों से बचने के लिए. अथवा उनते बाजी मारने 
के लिए व्यग्र रहता है | एक विश्वानवेत्ता से लेकर साधारण कुही पर्यत इसी व्यथा से पीढ़ित 
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रहता है ओर हसी के कारण संसार में कहीं न कहीं युद्ध की आग घघका करती है। अत; 
हस प्रकार की शासनप्रणार्ली से संसार में कमी सुख, शान्ति नहीं मिल सकती। जहों बेर 
विरोध है, वहाँ चेन कहाँ हो सकता है। वह मनुष्य सुख दी नींद केसे सा सकता है, जिसने 
अनेकों शन्न बना खखे हैं ओर वह मनुष्य शान्त कैसे हो सकता है, जितने अपने जीवन 
को कलहमय बना रक्‍्खा है। इसलिए इस शासनप्रणाली का छोडकर देखना चाहिये कि वैदिक 
शासनप्रणाली के अनुसार राजा की क्‍या आवश्यकता है | 
संसार में दो प्रकार के मनुष्य होते हैं, एक विद्वान्‌ दुमरे मूलं। विद्वानों के लिये राज्य- 
शासन की आवश्यकता नहीं होती क्योंकि विद्वान्‌ कमी शारोरिक शासन से-सज़ा जुपाना 
से->क़राबू में नहीं आ सकते। वे अपने ज्ञानचातुर्य से राजा के दबदने को ढीला कर देते 
है, इसलिए राज्यशासन उन्हीं मूल ओर उदण्ड मनुष्यों के हिए है, जो अत्याचारी हैं और 
जिनके पाप कर्मों को सब्च लोक देख सखत है। उन्हीं के दमन करने डी आवश्यकता भी है 
ओर उन्हीं का दमन हो भी सकता है। किन्तु जो विद्वान हैं ओर भाप बुद्धेकोंशल से 
पाप कर्म कर रहे है, उनका दमन राजा नहीं कर सकता। इसलिए राजा की आवश्यकता 
केवल उद्दष्ड, मूर्ख ओर अत्याचारी, राक्षसों पर ही शासन करने के लिए है। इसीलिए, 
मनुस्मृति में कहा गया हे कि--- 
यस्य स्तेन: पुर नास्ति नान्यस्रीणो न दुष्टवाक्‌ । 
न साइसिकद॒ण्डध्नी स राजा शक्रोकभाक्‌ ॥ 
अथ्थांत्‌ जिस राजा के राज्य में चोर, व्याभिचारी, दुष्ट वाढ़प बोलनेवाला, साहइसी ओर 
दण्ड का न माननेवाला नहीं होता, वही राजा इंद्र के समान राज्य करता है | . आर्यराज्य की 
यह काल्पनिक आदश नहीं है प्रत्युत राजा अश्रपति कहते ६ कि--- 
न मे स्तेनों जनपदे न कदयों न मद्यपों । 
नामाहिताप्रिनाविद्ठान्नस्यरी रवरिणी कुत: ॥ ( छांदोग्य उपनिषद्‌ ) 
अर्थात्‌ मेरे राज्य में न चोर हैं, न कायर हैं, न मद्मपान करनेवाले हैं, न अभिवदोत्र न 
करनेवाले हैं, न मूखे हैं, न व्यभिचारी हैं। ओर न व्यमियारिभी: हैं। यही यथाथ शासन 
का आदर्श है। इसी प्रकार के शासन से दुष्ट मनुष्यों का दमन होता द। श्थ्गारप्रिय और 
विलासी मनुष्य ही प्रायः शराबी आर व्यभिचारी होते हैं। यही कारण है कि आयशास्न 
ने विलास ओर कामुकता की जड़ नशा और व्यभिचार को ही करार दिया हैं। किंतु आज 
हम देख रहे हैं कि राजनेतिक संपात्त बढ़ान क लिए. रज्यशासन के दवदने से शराब आर 
वेश्याओं की वृद्धि करनेवाले श्ंशगारिक पदार्थों का प्रचार किया जा रहा है, शइसालए 
संपत्ति उत्पन्न करनेबाला यह राज्यब्रलरूपी साधन भी मनुष्यस्वभाव के विरुद्ध ही है। यह 
मनुष्यज्ञाति को सुख देनेवाला नहीं, प्रत्युत कामी बनाफर अकाल मृत्यु के मुख में ले 
जनिवाला है । 
अब रही बात रुपत्ति बदाने में सहायता देंनेबाली तीतरी वस्तु जतीयता की | जाती 
यता को मँगरेजी से जेशनलिटी कहते हैं | यह लोगों को युद्धों में मरस ओर दूषरों को मारने 
के लिए तैयार करती है । यह न हो, तो कोई मनुष्य युद्ध में मरने के लिए तयार ही न रिया 
जाय । जातीयता के भाव से प्रेरित होकर ही एक प्रजा दूतरी प्रजा के साथ युद्ध करने के किए 
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तैयार होती है ओर जो युद्ध इस प्रकार की मावनावाली प्रना के द्वारा होते है, उन युद्ध में 
प्रायः विजय ही होती है। इसीलेए राजनेतिक व्यापार में युद्ध को सहायक इस जातीयता 
की आवश्यकता होती है| परन्तु यदइ जातीयता मी मनुष्यस्वमाव और सृथष्टिनियम के विरुद्ध 
ही है| क्योंकि समस्त संतार के मनुप्य एक ही बंश आओइ एक ही जाति के हैं। इसलिए 
इस एक जाति को कल्पनामेद से अनेक जातियों में बॉँटकर कलह पेदा करना उचित 
नहीं है । ज!तीयतावाढे जो कहते हैं कि जिसका एक धर्म, एक भाषा, एक रज्षरूप 
और एक राजा हो वह जाति है पर यह ठीक नहीं है। इस लक्षण में दोष है| हम देखते है 
कि रूस में कई घर्म कई भाषा और कई रखज्रूप के आदमी हैं, पर वे सब्र एक ही नाति 
में संगठित हैं। इसी! तरह अन्य जातिओं में मी अनेे प्रकार के विषम भेद मोजूद ६। 
इसलिए. यह जाति का लक्षण ठीक नहीं है| हैँ, जाति का यह एक छक्षण ठीक प्रतीत 
होता है कि समान स्वत्व प्राप्त एक शासन में आबड अनता एक अति है, किंतु यह लक्षण 
भी दोषपूण है । भारतत्र्ष में हिंदू, मुसलमान, बोद्ध और ईसाई सभी समान स्वत्व प्राप्त 
एक शासन में आबद्ध हई पर इतना होने पर भी ईंगलैंड के शासक कहते है कि भारतवर्ष में 
एक जाति अथवा एक ही जातीयता-नेशनेलिटी-नहीं है। कहने का मतलब्र यह कि जाति 
से संत्रथ रखनेबाले जितने लक्षण किये गये हैं वे सब्र कृत्रिम ओर अस्तव्यस्त हैं। जाति 
का सबते उत्तम लक्षण तो “ समानप्रसबात्मिका जाति: ' है | जिछका तात्यये यदी है 
कि समान प्रसत् अर्थात्‌ जि नर और नारी से संतान उत्पन्न हो वही जाति है। संतार 
के सप्स्त नर नारों परस्पर वैवाहिक संबंध से खतान उत्पन्न कर सकते हैं, अतएय 
संसार के समस्त मनुष्यों की एक ही जांत है । 

अतः इस सुष्टिनियम ओर प्रत्यक्ष लक्षण के होते हुए एक जाति में अनेक जाति की कल्पना 
करके परस्पर के रागद्वषर से संसार को अश्ाांत करना उल्त नहीं हैं। बढ़ बड़े विचारशील 
विद्वानों का बिश्वास है कि सखंधार की अशांति का कारण ज तीयता ईी ह। इस जातीयता 
के ही कारण दूसरी जाति के मनुष्य मिट्टी ओर कंकड़ के बराबर समझे जाते है ओर इस 
जातीयता के ही कारण खण्ड राज्यों की जड़ जी हुईं है। यदि संशार में जातीवता का 
झगड़ा मिट जाय, तो खण्ड राज्यों का सिलसिला एक क्षण में मिट जाय और अर्यनम्पता- 
वाला आदशेराज्य-चक्रवर्ती सावभोम राज्य-स्थापित हो जय और स्वजातिअभिमान ओर 
परजाति अपमान का बीज संसार से लुप्त हो जाय | क्योंकि जिसमें स्वजातिभामिमान होता है, 
उश्चम विजातिअपमान के अकुर स्वमावतः होते ही है ओर विजातिअपमान में स्वज।तिपक्षपात 
का दोना स्वाभाविक ही हैं। यही रागद्रेष की जड़ है, यही स्पर्धा-कर्पियेशन-की जननी 
है, यही यंत्रों की उत्तेजक है ओर यही भयह्वर युद्धों की आग सुलगानेवाली है। इसालिए 
जहाँ तक हो जातीयता का शञीत्र नाश होना चाहिये। आयेसमभ्यता न जाने कब से 
< उदारचॉरितानां तु बसुधव कुटुम्बकम्‌ ! का पाठ पढाती है ओर बतलाती है कि उदार 
पुरुषों के निकट तो समस्त संसार एक ही कुट्ुम्ब के समान है| यहा कारण है कि प्राचीन 
समय के आयों में इत प्रकार की जातीयता न थी | वे भले ओर बुर्रों की दो ही जातियों 
मानते ये, जिन्हें आये ओर दस्यु कहते थे | आये अच्छों का और दस्यु बुर्गे का नाम था। 


किन्तु बुरे सदेब बुरे ही नहीं रहते थे | समय पाकर शिक्षा के द्वारा वे भी भाये हो जत्ते थे 
९८ 


(७७८ ) वैदिक सम्पत्ति | 


और अशिक्षित तथा अपंत्कारी रइ जाने से आये भी दस्यु हो जाते ये | करने का मतलब 
यह कि आयेकाल में कभी जातियों का इस प्रकार पृथक ह्रथकू संगठन नहीं हुआ था, क्योंकि 
आये लोग जातीयता की बुराई को ज्ञानत थे | वे समझत ये कि जातीयता मनुष्यों में 
सब्ंस पहिले अन्याय पेदा कराती है। वह अपनी जाति का अनुचिन पक्षपात कराती है 
और विजाति पर अनुचित अत्याचार करने के लिए तैयार करा देती है। इससे आभिमान की 
सृष्ठि होती है ओर दूधरों का ओपपान करने की सूझतो है। इसलिए यह सबंदा त्याग के 
ही योग्य है। इसके त्याग का सबसे उत्तम उपाय यह है झलि समस्त मनुष्य एक ही 
राज्यशासन की प्रजा बन जायें। यद्यपि सादे और सम्रान जीवन से भी परस्पर का द्वेषभाव 
छूट जाता है, विवाइसम्बन्ध भी पारस्परिक द्वेष को नष्ट कर देता है, एक भाषा ओर एक 
धर्म मी इसके हटाने भें सहत्यक् होते हैं और इसी प्रकार की प्रायः सभी ऐक्यताओं का 
प्रचार करने से सारा अनेक्य दूर हों सकता है तथापि समक्ष मनुप्यजाति को एक राजा 
की प्रजा हो जना सत्च एकताओं का मूल है। इसी के स्वीकार करने से उपयुक्त समस्त 
ऐेक्यताएँ आपसे आप उत्पन्न हो जाती है | इसीलिए वेद में चक्रवर्ती राज्य के लिए अने+ऊं। 
प्रार्थनाएँ की गई हैं | वे प्रार्थनाएँ केवल जगत्‌ में शान्ति स्थापित करने के ही लिए है । 

क्योंकि मनुष्यलमाज कभी शान्त नहीं रह सकता जब्र तक कि वहू एक ही राजा की 
प्रजा न हो जाय। बह देशभेद है, जहाँ खानदानभद है, जहाँ घर्म, भाषा ओर रहज्ञ का 
मेंद है, वहाँ कभी चांति रही नहीं सकती । किन्तु साबभोम एक राज्य की स्थापना से ही 
सारे विरोध दूर हो जते हैं। प्राचोन कार में जब तक आर्य राजा प्रविथी में सावभोम 
राज्य करते रहे तब तक परस्पर सहानुभूति रही ओर समस्त मनुष्य पक दूधरे को मित्र 
समझते रहे, किन्तु आर्यराज्य के नष्ट होते ही समस्त मनुष्यजाति कलूइप ड्ित हो गई। 
इसीलिए वेद में सावभोम राज्य से ही सुख बतलाया गया हैं। यजुर्वेद ५१२४ में लिखा 
हैकि  स्वराडसि सपत्नद्या सन्तराब्स्यभिमातिहा जमेराडसि रक्षोद्दा सवेराडस्य- 
मित्रद्दा ' अथात्‌ स्वराज्य शत्रु का नाशक है, सन्न राज्य दुःखों का नाशक है, बनराज्य राजा 
का नाशक है ओर सवेराज्य अमित्र नाशक है | यहाँ स्पष्ट कहा गया है कि सवेराज्य से 
अमिन्न-शत्रु-उत्पन्न नहीं होते | जब कोई अमित्र ह्वी नहीं है-सन्न मित्र ही मिन्र ई-तो 
दुःखों का कहीं पता नहीं लग सकता। इसलिए खण्ड राज्यों की घाणत जातीयता से 
उत्पन्न हुआ राजनेतिक तम्पत्तिशात्र नितान्त अश्द्ध है । 

यहाँ तक हमने क्त॑मान राजनैतिक सम्सत्तिशासत्र के समत्त विभागों और उपविभागों[ 
की आलोचना करके देखा। इस आलोचना से स्प८ सूचित हो रहा है कि यह सम्पत्तिशात्त्र 
नहीं किन्तु कामशासत्र हे ओर अर्थशास्र नहीं किन्तु अनथंशाज है। अर्थ ओर सम्पत्ति 
का प्रधान विषय तो भोजन, वस्त्र, हे ओर गहस्थी ही ध्षेना चाहिये जिसका केवल शरीर- 
रक्षा से सम्बन्ध है | किंतु इस राजनैतिक खम्पत्तिशाल्व का उद्देश्य काम्य पदार्थों का प्रचार 
करना है जिससे मनुष्य की मानसिक शक्ति दूषित होती है ओर मनुष्य हर प्रकार से पतित 
हो जाता है। इललिए यह कामशासत्र अर्थशाज्र कहलाने का पात्र नहीं है । 

आज संतार में काम्य पदार्थों की इद्धि के कारण खाधारण मनुष्यों के मन बिलकुल ही 
निबेल हो गये हैं और विना के ही वे अपने को ग़रीब मानने लछो है| उनके घर 


बैदिक आया की सभ्यता । (७७९ ) 


खाने को अन्न है, पीने को दूध है, पहिनने को सादी घोती हैं ओर रहने के लिए मकान भी 
है, परन्तु सोडावाटर, सिगरेट, चाह और शराब के अभाव से वे अपने को ग़रीब मान रहे हैं। 
बिना कलाबत्तदार साफ़े के ओर विना काइमीरी शाल के वे अपने को ग़रीब्र मान रहे हैं। 
बिना ट्ष के, बिना कांच के गिलास ओर हेम्प के तथा विना अन्य इसी प्रकार की व्यथ 
चीज़ों के वे अपने को गरीब मान रहे हैं। 
ऐसी दशा में विना यह कहे रहा नहीं जाता कि अथ के नाम से अनथे अथातू काम्य पदार्थों 
का सामने छाकर सीधे सादे भद्र मनुष्यों को ग़ारी्री ओर कंगाली के काल्पनिक ओर मिथ्या 
संताप का शिकार बना दिया गया दै। जहाँ देखो वहाँ लोग शौभा श्ंगार और विलास 
के बढ़ानेवाले पदार्थों क खर्राद ने में अपनी गादी कमाई नष्ट कर रहे है और फिर भी 
अपने को ग़रार्गत्र मान रहे ६ । अत: इस पापपरंपरा के सब्ंस घड़े गुनहगार वे हैं, जो इन 
को तैयार करके बाजारों में बेचते हे ओर उनसे भी बड़े गुनहगार वे है, जो इनको खरीद 
कर उपयोग में लाते है ओर दूमरे लोगों को ललचाते तथा उनको भी यह जहर 
खरीदने के लिए प्रेरित करते ६॥ इस प्रकार इन सब्र सबसे बडा अपराधी पड़ोसी ही 
ठदरता है जो दूसरे पढे।सी पर इस जहर का असर डालता हैं। इसलिए कहना पड़ता है 
कि मनुष्यों! की चिन्ता का अधिकांश भाग काह्पानेक है। वे अपनी मिथ्या कल्पना और 
मूखता से ही दुःखी हो रहे हैं। पढड़ो8ा का सा हमारे पास मकान नहीं है, उ8का सा जेवर 
ओर बद्ध नहीं ई, उसकी सी सवारी और नोकर नहीं हैं ओर उसका सा हमारा साज 
सामान नहीं है, इस प्रसार की कव्पनापूर्ण असमानता से बढ़ी हुई झाचि के मिथ्या स्वप्न ठे 
मनुष्य रातादेन ब्रेताब ओर. दुःखी हो रहे हं। एक मनुष्य चाहे जितना घन प्राप्त कर छे, 
पर बह अपने से बड़े पड़ोशी का अ.दर्श सामने लाकर और उसके साथ बाजी मारने की 
धुन में सब आमदनी बनाव चुनाव में ही खच कर देता है ओर फिर भी अपने को गरीब ही 
समझता रहता है। यही काल्पनिक दुःख है। 
इम काल्पानिक दुःख के अतिरिक्त स्थार्जों का दुःख और है, जो इससे भी अधिक भयेकर 
है। कल लड़के का मुण्डन है, यश्ोपवीत है, ब्याह है अथवा श्राद्ध करना है या गया ओर 
जगन्नाथ आदि का ब्रह्ममाजन करना है और इस में भी पड़ोसी से आगे दौड़ लगाना है । 
ये रिवाजी दुःख ४, जो काल्पनिक दुश्खों के साथ मिलकर मनुष्य को ज़िन्दा ही जछा 
डाल्ते हैं| काल्पनिक ओर रिवाजी दु।खों के अतिरिक्त आदती दुःख और हैं, जो इन दोनों 
ते भो दुःखदाया ह। रोज़ हलवा और मछाई खाने की आदत है, क्योंके अफरम खाते हं। 
अगर रात का ज़रा सी दराब न पीछ तो सुबह दस्त ही साफ़ नहो। बगेर गाना सुने, 
बिना मेला ठेला देख और विना थिय्रेट्रसिनिमा की सेर किये दिल ही नहीं मानता- 
तबीयत ही नहीं लगती ये आदती दुःख ६। इन प्रकार से ये सभी दुःख बुरी संगत और 
दखने दिखाने से उत्पन्न होते हैं| इन देखने ओर दिखलानेवाढ्े फिजूलख्ों में ही बेहिसाब 
दोहत नष्ट होती है ओर मन का पतन द्ोता हैं ओर धन की चिन्ता, मन की गिरावट और 
तन की बरब्रादी से मनुष्य तथा मनुष्यतमाज का नाश हो जाता है-उसका लोक परलोक 
बिगड़ जाता ह-इसलिए जहाँ तक हो इस अनर्थकारी ओर श्रज्ञारमयी काम्य खामग्री को 
कभी आँख से भी न देखना चादिये। क्योंकि इस कामुकता भोर श्टगारप्रियता ने बसाव- 


(७८० ) बैदिक सम्पत्ति | 


शुनाव, शोभा-शुज्धार और ठाठ-बाट के काल्यनिक आडम्बर के द्वार मनुष्यों में अग्मानता 
ओर ईषा-द्वेष उत्पन्न करा दिया हैं, कामजात यंत्रों ने पशुओं को निकम्मा बनाकर उन्‍हें 
कंत्लखानों की ओर बढ़ा दिया है और झज्जागेत्पादक-रुई, पाठ, चाइ ओर तपाकू आदि की 
खेंती ने जंगलों फा नाश कर दिया है और खड़ी, आड़ी तथा डल्टी खष्टि के तीनें। विभाग 
मे भयक्ूुर क्षोभ उसन्न कर दिया है। खड़े शरीरवाले मनुष्यों की निम्न भरणी ने अनारकिज्म 
उत्पन्न कर दिया है और चारें। ओर साम्यवादजात युद्ध का भीषण हुंकार घुनाई पड़ता है। 
इसी तरह आड़े शरीरबाले पश्चुओं की ननम्नश्रणी-कृमिया-ने भी अनारकिज्म उत्पन्न कर 
दिया है और हैज़ा, हेग, इन्फ्ड॒ुएंज्ञा तथा लाखें। बीमारियों के अम्स बनकर विछासी और 
नागरिक मनुष्यें। का संहार करना शुरू कर दिया है। 


जिस प्रकार इन दोनों विभागों ने बिलासी मनुष्यों के संहार का आरंभ कर दिया है, 
उसी प्रकार बृक्षो ने भी भयद्भर अनाराकेज्ज आरंभ कर दिया है। हम रोज़ अखबार में 
पढते हैं, कि जंगलों में मनुष्यों ओर पशुओं को पकड़ पकड़कर खा जानेबाले वृक्षों की 
बुद्ध हो रही है। अतएवं अष्ट लक्षण दिखलाई पड़ रहे हैं कि यदि मनुष्यों न श्र ही 
विछलापत्मय जीवन का पारित्याग करके सादा, तपस्वी और ब्रक्मचारी जाौवन बनाना आरंभ 
न कर दिया, तो वह दिन दूर नहीं है जब यह समत्त कामी जनसमात्र साधारण लोगों ओर 
साधा.ण कृमियों के द्वारा नष्ट हो जायगा, सर्वभक्षी वृक्षों के द्वारा जंगले। में कोई जा न 
सकेगा ओर एक जार इस वर्तमान उपद्रवी सृष्टि का संहार है जायगा। इसलिए समस्त 
मनुष्यों को उंचत है कि वे काम्य पदार्थों का मोइ छोड़ कर सादे साध आयेजीवन के द्वारा 
अर्थ, काम और मोक्ष में सामझस्य उत्पन्न करनेवाले वेदिक धम को स्वीकार करें ओर आये 
सुम्यता के अनुसार व्यवहार आरंभ करें, जिससे संसार के प्राणिमात्र का कल्याण हो ओर 
शमस्त दुःखों का नाश हो जाय | 


घर्म की प्रधानता। 


धर्मबुद्धि अथांव्‌ विद्या और शान का विषय है, इसलिए आरयेधभ्यता के चारों महान्‌ 
स्तम्मों में इसका स्थान बहुत ऊंचा है। जिस श्रकार मोक्ष मर्यादेत अर्थ के अधीन है और 
मर्यादेत अथ काम के अधीन है, उसी तरह काम को मर्यादित करके उसको अर्थ और मोक्ष के 
अनुकूल बनाना धरम के है अधीन दे। धर्म ही ऐसा है जो निरंकुश काम को मयांदित कर+ 
मोक्ष और अर्थकाम के मध्य भें सामजझस्य उत्पन्न करा सकता है ओर घर्म ही एसा है, जो 
अच्छी तरह बतला देता है कि घर्मपूवक अर्थ और काम का उपयोग करने से ही मोक्ष 
सुझभ हो सकता है और घर्मपूर्वक मोक्ष का अनुष्ठान करने से है अथेकाम के अ्ररण करने 
में सुविधा हो सकती है| अथांगू धर्मानुसार जीवन बनाने से ही लोक ओर परलोक दोनों 
में सुख प्रात हो सकता है। इसीलिए धर्म का लक्षण करते हुए वेशषिक दशन में कणाद 
मुनि कहते हैं कि “यतोडभ्युदयनिःअ्रयसासिद्धि! स धमेः” अर्थात्‌ जिससे अर्थकाम8ंबधी 
लोकधुख की और मोक्षसंत्रंधी परलोकसुख की सिद्धि है वही धर्म है। घमे का यह हक्षण 
बहुत ही व्यापक है। परंतु इस सूत्र में आये हुए अम्युदय झाब्द से यह न समझ लेना 
चाहिए कि इस शब्द का तात्पर्य लोक का वर्तमान नागारके पेश्नथ है। यहीं अम्युदय हे 


बोदिक आयों की सभ्यता । (७८१ ) 


तान्पर्य क्रेबले उतने ही अर्थ और काम से है कि जितन के ग्रहण करने से शरीरयानत्रा और 
मनुस्तुष्ट का नित्रोह हो जाय ओर अथकाम में आरसाक्त इत्पन्त न हो। मनु भगवान स्पष्ट 
हानद! में करत है कि -- 


अथकामष्बसक्तानां धर्मेज्ञान बिधीयते । 
धम जिश्ञा भमानानां प्रमाण परम अश्रतिः ॥ 


अथ त्‌ जा लाग अर्थ और काम में आतशक्त ई-फँँसे नहीं ६-यह धर्मशान उन्हीं के 
लिए कह! गया है ओर इस धर्मशान की इच्छा करनेवालों क लिए वेद ही परम प्रमाम है। 
यहाँ स्पष्ट हो गमा कि अम्युदय का तात्यथ लोकनिर्बाहमात्र ही है और लोकनिर्वास्मात्र हीं 
बेदानुकूल धर्म है। इसीलिए घममे की मीमांसा करते हुए जैमिनि मुनि मीमांवाइशन में 
कहते है कि * चादना लक्षणों अर्थों धर्म: ” अर्थात्‌ वेद की आज्ञा ही धर्म है। आयों ने 
अपन घर्म ओर श्वम्यता को वेद की शिक्षा के अनुसार ही स्थिर किया है, .हसालिए धर्मपूर्वक 
अम्युदय का यही अभिप्राय है कि संसार से उतना ही अर्थ काम लिया जाय, जिसते मोक्ष 
की सहायता मिले | यही धर्म का लक्षण है। इसी धर्म के लिए वेदब्यास कहते हैं कि--- 


ऊध्वेबाहुरविराम्यष नदि कश्वित्‌ शुणोति माम्‌ । 
धमादथेश्व कामन्व स धमेः कि न सैठ्यते ॥ ( महाभारत ) 


अयांत्‌ में ह्थ उठाकर चिल्ला रहा हूँ कि अर्थ ओर काम की घमंपूर्वक ही ग्रहण करने 
में कल्याण है, पर इते बोई नहीं सुनत। कहने का सतलत्र यह कि धर्म वह नियम है, 
जिसके अनुमार ब्यवह्ार करने से लोक और परलेक दोनों में सामझस्य उत्पन्त हो जाता 
है आर अर्थ, काम और मोक्ष सरलता ले मिल जाते ६। किंतु धर्म का काम सुनकर प्रायः 
आधुनिक घद्वान्‌ नाक भौद चढ़ाने छगंत है। वे कहंत हैं कि इस पुराने खूमट ( घर्म ) 
को इस नई रोशनी क ज़माने में कहों लिए फिरते हो | देखो समत्त वेशानिक जगत्‌ धर्म की 
सझ्लीणेता | निकलकर नवीन विचार्ते की शीतछ छाया में आ रहा है, देखो रूतराज्य से 
सदेव के लिए. धर्म का नाम बिंदा कर [दया गया है ओर देखों घाधिक मनुष्यें की केसी 
दुर्दशा हो रही है | ऐसी दशा में फिर उसी धर्म का नाम लेकर सुलक्े हुए विचारों में 
उलझन पैदा कपना अच्छा नहीं है | हम कहते ६ कि बिलकुल सत्य है। धर्म ऐसी ही रदी 
चज़ञ है, अतएत उप्तका नाम लेना उचित नहीं है। किंतु स्मरण रखना चाहिये कि हम 
जिस धर्म का ज़िक्र करना चाःते है, यह वह धर्म नहीं है, जिस को नवीन मस्तिष्कोने निकम्मा 
समझ कर निकाल बाइर कर दिया है, प्रत्युत यह बह घम है जिसके बिना प्राकृतिक विशान 
आर राजर्न ति के विचार एक क्रः्म भी आगे नहीं चलछ सकते । दम दुःख है कि आजकल सम्प्र- 
दाया और मतपतांरों ने धर्म शब्दकी बहुत अड़ी बदनामी कर रक्‍्खी है, परंतु वास्तव में धर्म 
इाड्द का अर्थ संप्रदाय अथवा मतमतांतर नहीं है। घम शब्द का अर्थ तो वे नियम हैं, 
जिनके अनुसार व्यबह्वर करने से छोक ओर परलोक दोनों सुधर जाएं। लोक सुधरने का 
यही अमिप्राय है कि आवध्यकता के अनुसार रुसार से इतना ही अर्थ और काम ग्ररण 
किया जाय, जिससे अपनी आयु के लिए भोग मिल जॉय और किसी प्राणी की आयु 
ओर भागों में कमी उत्पन्न न हो ओर परछोक सुधरने का गही अभिप्राय है कि सुष्टि के 


(७८२) बेदिक सम्पत्ति । 


कारणों का ज्ञान उत्पन्न हो जाय, जिससे अर्थ ओर काम का निर्णय हों सके ओर दृष्टि के 
कारणों के भी कारण परमात्मा के साक्षात्‌ ले जन्ममरण का. चक्कर छूट जाय और मोक्ष 
मिल ज्ञाय | आयंधर्म का यही तात्पय है। क्‍या कोइ भी विज्ञानवेत्ता सृष्टि के कारणें। के 
कार्यकारणभाव की जाँच वा ही नाम साइंस नहीं हे ! साथ दी क्‍या कोई भी राजनीतिश 
एक क्षण के लिए भी अपने पास से इस विचार को जुदा कर सकता है कि किस प्रकार अर्थ 
और काम का बटवारा किया जाय और किस प्रकार मनुष्य अपनी रहने सइन भनावे १ यदि 
साइंस राजनीति के अंदर ये दोनें। बातें अपना विशेष स्थान रखती है, तो आर्यधर्म का 
मोक्षप्रररण जिसमें सृष्टि के कारणों का जानना आवश्यक है ओर आयंधर्म का अर्थकाम 
प्रकरण जिसमें प्राणियों के भोगें। का बटवारा करना आवश्यक है, केसे विशान और राजनीति 
के विपरीत हो सक्रता है और केसे कोई भी समझदार, व्यक्ति या समाज इससे उदासीन रह 
सकता है! वेदिक धर्म वह धर्म है, जिधसे समझदार ओर विद्वान्‌ मनुष्य उदासीन रह नहीं 
सकते । यही कारण है कि आयों ने वेदों की आशज्ञानुमार धर्म को बहुत बड़ा महत्व दिया 
हैं ओर अर्थ, काम और माक्ष को उसी के अधीन रक्‍्खा है। वेदों में मोक्ष और अर्थ काम 
का सामज्जस्प करते हुए उपदेश दिया गया है कि-- 


बेदाहमेत पुरुष मद्दान्तमादित्यवण तमसः परस्तातू। 

तमेब विदित्वाउति सृत्युमेति नान्‍यः पन्‍्था विद्यतेडयनाय ॥ 
८... ईशा बास्यमिद< सब यत्किग्व जगदां जगत्‌ । 

तन लक्तेन भुझीथा मा ग्रधः कस्य स्विद्धनम्‌ ॥ 

कुवेन्ननेह कमोणि जिजीविषेच्छत< समाः । 

एवं त्वयि नान्यथतो5स्ति न के छिप्यते नरे ॥ 


अथात्‌ जो अधकार-अज्ञान-का नाश करनेवाल्य प्रकराशस्वरूप सृष्टि का करता परमेश्वर 
है, उतती के जानने से मोक्ष मिलता है और कोई दूसरा मार्ग नहीं है। इस समस्त 
जगतू में वह हर जगह उपस्थित है इसलिए उसने सच्को देकर जो तुम्हारे लिए निश्चित किया 
है, उसी पर बसर कगे-दुसरे के इक्नों को मत छो | यदि सारी आयु इसी प्रकार कम करते 
हुए जीने की इच्छा करोग तो निश्चय ही मोक्ष हो जायगा, इसके अतिरिक्त और कोई 
दूसरी सूरत नहीं ६। उपयुक्त मंत्रों में दोनों ही बाते चतला दी गई हैं। पहिले मंत्र में 
बतला दिया गया है कि संशार के कारणरूप परमात्मा के जानने से हीं मोक्ष हो सकता है, 
दूधरी यूग्त नहीं ओर दूसरे दो मंत्रों में बता दिया गया है कि अपनी यात्रामात्र हीं 
के हिसाब से अर्य काम का ग्रहण करो, इसी से मोक्ष हो सकता है, दूसरी यूर्त नहीं है। 
अथत्‌ अथ, काम और मोक्ष को ,धर्मानुसार ही ग्रहण करसे मावनजीवन, मानवसमाज 
आर प्राणिसमूइ का कल्याण हो सकता, धर्म के विपरीत आचरण से नहीं | 

इस वेदिक आर्यधर्त के दो विभाग ह-शुद्धधम और आपदर्म | शुद्धधम की इमारत 
आश्रमव्यवस्था की मैंव पर ओर आपढदूर्म की इमारत वर्णव्यवस्था की नींव पर स्थिर है। 
जिस तमय आश्र्मों की सुब्यवस्था ड्वोती हैल्‍्हमस्त समाज आश्रमधर्म का पालन करता 
है, उस समय सर्वत्र शुद्धधर्म का ही व्यवहार होता है, पर जिस समय लोग आश्रमव्यवस्था 


थे 


बेदिक आया की सभ्यता । (७८३ ) 


से स्वथ विचलिति हो जाते है या कोई दूमरा उन आश्रमियों को सताकर विचलित करना 
च'दता, है, तो उस समय आपद्भम का व्यवहार होता है और वर्शव्यवस्था की प्रधानता हो 
जाती है। आश्रमव्यवध्था के सब्यते बड़ व्यवस्थापक्र का नाम परित्राट है ओर वर्णव्यवस्था 
के सब्र बड़े व्यवस्थापकफ का नाम सम्र टू है। परित्राट्‌ का काम शुद्ध धर्म की व्यवस्था करना 
हैं और सम्राट का काम आपद्धर्म की व्यवस्था करना है। जन्र झुद्ध धर्म की स्थिरता होती हे 
तब आश्रमों का प्राबस्थ हो जाता है और समध्त वर्ण वर्णोचित कार्मोी के न होने से जन्मना 
स्थिर होकर प्रभादीन हो जात है। किन्तु जब आपद्धर्म की व्यवस्था होती है तब समध््त 
आश्रम प्रभादीन हो जति है और वर्णों का प्राइल्य हो जाता है तथा समस्त वर्ण अपने अपन 
गुणकर्मस्वभावानुसार अपने अपने काम में लग जाते है। घुद्ध धर्म के समय में समाज 
को न सेनिर्की की आवश्यकता होती है, न व्यापारियों की आवश्यकता होती हे आर न झूद्दों 
की आवश्यकता होती है । उस समय इन तीनों वर्मों का एक प्रकार से तिरोभाव हो जाता 
है और तीनों वर्ण ब्राक्मण्य होकर चारों आश्रमों में विभक्त हो जाते हैं और एक ही प्रकार 
के धाभिक मनुष्यों का समाज बन जाता है, जा वेदों के आदिशानुसार -घर्मपूवक अर्थ और 
काम को ग्रहण करता हुआ हब्ह्मप्राप्ति में लगा रहता है। इसी ब्रह्मनिष्ठ समाज को ब्रादाण 
कहा गया ६। भारतवर्ष में इस प्रकार का एक ज़माना रह चुका है जब शुद्ध घर्मका ही 
व्यवहार होता था और सच्च लोग ब्राह्मग ही कहलाते थे । मद्षभारत में लिखा है 
कि ' सब बक्षमिदं जगत्‌ ” अर्थात्‌ एक समय समस्त संसार में ब्राह्मण ही ब्राह्मण 
थे | उम्र समय राजन्य आदि वर्णों का तिरोमाव था । महाभारत में ही लिखा 
है कि-- 
नवे राज्य न राजसीजन्न च दण्डो न च दाण्डिकः । 
घरम्मणेव प्रजाः सवा रक्षति सम पररपरम ॥ 

अथांत्‌ उस समय न कोइ राज्य था, न राजा था और न कोई दण्ड था, न दण्ड पाने- 
वाले पापी ही थे । उस .समय तो समस्त प्रजा परस्पर धर्म से ही अपनी रक्षा करती थी। 
ऐसे धामिक समय में मनुष्य अथ, काम में आसक्त नहीं हंते ओर मनु के आदिश्ानुतार 'शूद्रों 
' आ्राक्षणतामेति अर्थात्‌ झूद्र भी ब्राक्षणल को प्रास हो जाते हैं। यही कारण है कि उस 
समय किसी प्रकार का कलह भी नहीं होता ओर न राजा आदि की आवश्यकता दी होती है। 
इसीलिए, धर्म को राजें। का राजा कहां ग्रया है । बृहददारण्यक उपनिषद्‌ १।४।१४ में 
लिखा है कि “ तदेतत्‌ क्षत्रस्य क्षत्र यद्धमस्तस्माद्धमात्पर नास्ति ! अर्थात्‌ धर्म राजा का 
भी राजा है, इससे बड़ा और कुछ नहीं है। घर की इतनी बड़ाई का कारण यही हैं कि यह 
बुद्धि का पोषक ओर विद्या तथा ज्ञान का बढ़नेवाला है | बुद्धि का पोषक होने ही से यह 
पापों को उत्पन्न नहीं होने देता । क्‍योंकि पाप का सूक्ष्म बीज तो पहिले मन मे ही उत्पन्न होता 
है। इसीलिए मनु महाराज कहते ई कि 'मनः सत्येन सुद्धथति! अर्थात्‌ मन सत्य से ही शुद्ध 
होता दे | सत्यासत्य का निर्णय करना बुद्धि, विद्या और ज्ञानपोषक धर्म का ही काम है| 
इसीलिए कहा गया है जहों धर्म है, वहाँ पाप हो हो नहीं सकता। किन्तु जहँ धर्म नहीं 
है केवछ राज्यशासन से ही मनुष्यों का खुधार किया जाता है, वहों कुछ भी अछर नहीं 
होता । आज राज्यशासनें ने अपराधों के रोकने के लिए जितने उपाय किये हैं, उन सबसे 
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का 

बदमाशों ने फ़ायदा ही उठाया है। खतेरें के समय रलगाड़ी रोकने के लिए जो जंजभीर थी 
उतध्कों खींचकर डाकुओं ने अनेक बार जंगलों में गाड़ियों खड़ा करके दूटढा है। जो पुलीत 
चोरों के पकड़ने के लिए नियुक्त हुई है वह चोरों के साथ मल जोल रखने के कारण अनेक 
बार बदनाम हो चुकी है और अनेक पुलीक्षमन जेलखाने भेज जा चुके ई। कहाँ तफ 
गिनावे आजकल के जेलखानों में क्रेंदयों की भीड़ें, मुक़द्मेत्राजों को भीडें, रण्दीत्राज़ी, 
दाराबखोरी, जुआ, चोरी ठगाई की अधिकता बता रही है कि भबर्मद्दान रज्ययबन्ध 
किसी काम का नहीं होता। इसका कारण यरी है कि राज्यशाहन छोगों के मानततिक 
विचारों को पविन्न नहीं कर सत्ता । वह तो झारीर से किये गये स्थूछ प.पे। को ही देखता 
है और शरीर को ही दण्ड देता है, परन्तु पाप पहिले मन में उत्पन्न होते ई, इतीलए 
कहा गया है कि धार्मिक समयें में कित समय छोगों के मन पवित्र होते हैं, राज्यशासनों 
अथवा राजन्य आदि वर्णो की आवश्यकता नहीं होती । उस समय तो मोक्ष प्रध/न और 
अथ काम गोण रहता है, अतएय आश्रमधर्म का ही ज्वोर रहता हैं ओर शुद्ध घममं का ही सब्र 
व्याद्र होता है। 


शुद्ध धर्म ! 


शुद्ध घर्म आश्रमव्यवस्था पर स्थिर- है | कहने को तो आश्रम चार हैं, पर उनमें धर ही 
प्रधान हैं ओर दो सहायक हैं। ठोक और फ्लोक का साधन करनेवाले गरस्थाअम ओर 
संन्यस्ताभ्रम दो ही है। गहस्थाभश्रम लोक का और संन्याव आश्रम फलोक का साधक है | 
इन दोनें। मजबूत करने के लिए दो सहायक आश्रम बनाये गये ६। अक्षचर्योभ्रम की 
सहायता के विना गृहस्थाश्रम सुचारु रूप से नहीं चछ सकता ओर वानप्रध्याश्रम के विना 
कोई भी मनुष्य गइसथी से एकदम मंन्यास में नहीं जा खकता। अतएव ग्रहस्थ ओर 
संन्यास को सुहृद करन के लिए अह्चये ओर वानप्रस्थ आश्रमें की योजना हुई ६ ओर 
नियमपूर्वक अ भर्मो! के 5५वहार का ही नाम झुद्ध धर्म है| इस शुद्ध धर्म का यह तिद्धांत हे कि 
विना किसी प्राणी को आयुभोग मे धक्का पहुँचाये अपनी आयुभोग को प्रात करते हुए टवय 
मोक्ष प्राप्त करना ओर अस्य प्राणियों के लिए ऐसा मांगे बना देना कि जिससे सब्र प्राणी 
अपने कमफलें को भोगकर मनुष्यशरीर के द्वारा मोक्ष को चल जाये। इस ठिद्धान्त की 
रक्षा के लिए मनुष्य को अपने जीवन के दा लक्ष्य बनाने पड़ते हैं एक तो यह कि जहाँ तक 
ही सके इस सृष्टि से बहुत ही कम भोग्य पदार्थ लिए जायें ओर दूसरा यह कि जहौँ तक 
हो सके तपरवीजीवन के साथ साथ सुधष्टि के कारणों का--आत्मा परमात्मा का-शाक्षात्‌ 
किया जाय । इन दोनों करतंब्यों को लक्ष्य बनाने से धर्म का ठिद्धान्त सुदद हो जाता है 
और धर्म की स्थिरता ही से मोक्ष का मार्ग खबक्*े लिए सुलूभ हो जाता हे। धर्म की 
स्थिरता का साधारण साथन अर्थ और काम की इयत्ता कः निर्धारण है। हम अर्थ 
ओर काम का वर्णन करते हुए लिख आगे हैं कि आयों ने अर्थ की इयत्ता को पंच 
जंजीरों पते जकड़ा है। वे कहते ६ कि विना किसी प्राणी को सताये, 'विना स्वयं तकलीफ 
उठाये और विना स्वाध्याय में विप्त डाले केबल अपनी कमाई ते यात्रामात्र के लिए जो कुछ 
प्रात्त शो जाय डसी से निवाद किया जाय और शेष घन दूसरों का समझ। जाय | इदी तरह 
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काम की इयत्ता निधारित करते हुए उन्होंने गैँईँ नियम बनाया है कि बिना ठाट बाब, शाम 
श्ज्ञार के अपनी ही विवाहित स्त्री में केवल एक ही सन्‍्तान उत्पन्न की जाय अधिक नहीं। 
इन नियमों को स्थिर करन के लिए उन्होंने सादा और तपस्थ्री-जीवन बनाने की योजना की 
है। इसके साथ ही धर्म की स्थिरता का दूसरा विशेष साधन उन्होंने इंशवरपरायणता स्थिर 
किया है | वे जानते थ कि जब तक इंश्वरप्राप्ति का प्रधान लक्ष्य सामने न हो तब तक 
सादे और तपस्वी-जीवन का कुछ भी अथे नहीं है। क्योंकि विना इंश्वरपरायणता के सादे 
ओर तपध्वी-जीवन की स्थिरता हो ही नहीं सकती और बिना खांदे ओर तपस्वी-जीवन के 
शुद्ध धर्म का दर्शन भी नहीं हो सकता । 
इसी तरह विना शुद्ध घने के संसार की स्वाभाविक स्थिति की स्थिरता भी नहीं हो सकती । 

शुद्ध धर्म के व्यवहार से ही विलास, शज्जञार ओर कामुकता की वृद्धि झक जाती है, पश्चओं 
ओर वृक्षों का अल्पायु में मरना बंद हो जाता है और मनुष्यों में साम्यभाव पैदा हो जाता है 
जिससे परस्पर का द्वेप, स्पर्धा और करूह शांत हो जाता है। इसी तरह शुद्ध धर्म से अवर्ंण, 
दुष्काछ, मदहामारी और युद्धों का भी अन्त हो जाता है और प्राणिमान्र के लिए मोक्षमार्ग 
सुलभ हो जाता है। कहने का मतलब यई कि अअथंश्वुद्धि से पश्चुओं ओर वृक्षों की आयु 
और भोगों में बाधा नहीं पड़ती और कामशुद्धि पे मनुष्यों में साम्यमाव उत्पन्न हो जाता है 
और दोनों का परिणाम यह होता है कि मनुष्य मोक्षताधना के योग्य बन जाता है । यही 
शुद्ध धमं का रहस्य है | -रन्‍्तु इस रहस्य में अर्थ ओर काम का अन्तर समझना बड़े 
मह््य की बात है। 

क्योंकि अ्थंश्वाद्धि बिलकुल ही कामशुद्धि पर अवलम्बित है ओर विना कामशुद्धि के 
मोक्षमाघन हो नहीं सकता | इसलिए मोक्षसाघन की कुन्ी कामझुद्धि ही है। मोक्षसाघन में 
काम की उपेक्षा ओर इंश्वरप्राप्ति 'की अपेक्षा रहती है | मोक्षमार्गी सबंस पहिले जन्ममरण 
करानेवाले मेथुन को बंद कर देता है ओर ब्क्षचर्प-ब्रत से पहिझे अमे।धवीय॑त्व प्राप्त करता है 
और फिर ऊध्वरेता होकर प्राणायाम और प्रवणजप के द्वारा समाधिस्थ द्ोने का यक्ष करता 
है। इस क्रिया से उस के मस्तिष्क में ऋतम्भरा प्रज्ञा का उदय होता है और उसके मन 
आर बुद्धि का निवाह्र ब्रह्मरम्धर में होने लगता है ओर मन स्थिर हो जाता है। मन के स्थिर 
होते ह मनोज-काम-वीर्य-प्राणायाम की प्रेरणा से ऊध्वगामी हो जाता है, जो ऋतम्भरा 
प्रजा में भस्म होने लगता है। परिणाम यह होता है कि रति की इच्छा एकदम मन्द हो 
जाती है ओर उसके अधि संतान नई, होती है | इस विषय की वेशानिक खोच करते हुए. . 
इबेंट स्पेन्शर ने अपने “ प्राणिशास्त्र के तत्त्व ” नामी अंथ में लिखा है कि * जितनी ही मानसिक 
दाक्ति बढ़ती जायगी, डतनी ह प्रच्ञोत्तादक शक्ति न्‍्यून होती जायगी | ? यही बात एक 
नीतैकार ने भी इस प्रकार कही है कि--- 

अतट्यन्तमतिमे धाबी त्रायाणामेकमरनुते । 
अल्पायुष ।दररिद्रो वा ह्मनपत्यों न लशयः ॥ 

अथांतू अत्यन्त मेघावान्‌ पुरुष निधन या अल्पायु अथवा निस्सन्तान होता ही है, इसमें 
सनन्‍्देह नहीं । निधन और निन्त्सतान ते उस होना दी चाहिये, किंतु अल्पायु का होना 
अपवाद है। यद्द उनके लिए है जो विना ब्रह्मचर्य के मेघा से अधिक काम लेते हैं। मेघा 


का ब्रह्मचये से घनिष्ठ संत्रध है | क्‍योंकि मस्तिष्क और शिश्न के तंतुओं का ढगाब एक 
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में हैं। देखा गया है कि जिस प्रकार हस्तमैथुनादि नियमविरुद्ध शिश्न स्पश से मस्तिष्क 
कमज़ोर हो जाता है और छोग पागल हो जाते है, उसी तरह अत्येत मानप्तिक ओर मेषा 
शक्ति के व्यय से शिवनन्द्रिय में भी कमज्ञारी भा जाती है और संतति का उत्पन्न होना 
एकदम बन्द हो जाता है| परन्तु मेघा ओर शिश्न की उचित रक्षा से दोनों में सामझस्य 
रहता है। इसलिए संततिनिरोध का सबसे उत्तम तरीक़ा अमोघबीर्यत्व ही है। इी तर्गक्ते 
से शान में उन्नति होती है, मनुष्य परमात्मा के ढँढ निकालने में समर्थ होता है और प्रजा की 
बाढ़ बन्द होकर थोड़ी रह जाती है| प्रजा की बेदद बाढ़ के रुक जाने से ओर सबके एकाघ 
संतति के होने से किसी को भी अन्नकष्ट नहीं होता । सब प्राणी अपनी पूण्ण आयु जीते हैं 
तथा सबके लिए मोक्ष का मार्ग सुलम हो नाता है। 
इसीलिए आयों ने गायत्रीमंत्र द्वारा मेघा बढाने का आयोजन बजपन से ही--उपनयन 
संस्कार से ही-कर दिया है । इस प्रकार से इस मोक्षाभिमुखी काम अवरोध के पश्चात्‌ अर्थ- 
द्वि का काम बहुत ही सरल हो जाता है। सभी ढंग श्ैगारवजित और विलासरहित हो 
जाते हैं। साघारण भोजन, वस्त्र, गृह और गहस्थी के अतिरिक्त किसी को व्यर्थ के आडम्बर 
की आवश्यकता नहीं रहती | तभी चारों आश्रम अपन अपने कर्तव्यों को पूण कर सकते हैं। 
आंयों ने इस प्रकार की शिक्षा और सभ्यता के प्रचार के उद्देश्य से ब्रह्मचये, वानप्रस्थ और 
सन्‍्यास-आश्रम के पछत्तर वर्ष पूण तबखी, अखण्ड ब्रह्मचारी ओर मोक्षामियुखी बनाने के 
लिए. नियत किये हैं ओर उनक्री जीविका को दूसरों के आधोन रखकर गायत्रोम॑त्र के द्वारा 
ऋतभरा प्रशञ के बढाने और मोक्ष प्राप्त करने का दरवाजा खोल दिया है ओर इन्हीं तपस्वी- 
भाश्रमी के बीच में गहस्थाश्रम को भी लाकर जकड़ दिया ६, जिससे ब्रह्मचयआशभ्रम से आया 
हुआ और वानप्रस्थ तथा संन्याम में जनेवाला गहस्थ कभी विलासी हो ही नहीं सकता । 
चारों आश्रमें की इस जीवनयान्ना से न किसी प्राणी को कष्ट होता है, न खतति बढती 
है और न यृष्टि में किटी प्रकार की असमानता ही होती है। परन्तु इसी में कामुकता 
का सार होते ही-विलाठ ओर श्टैगार की वृद्ध होते दी-यह सारा कार्यक्रम बदल जाता 
है और मनुप्य पतित होकर समस्त प्राणियों के दुःख का कारण बन जाता हैं। इसलिए अर्थ 
में काम के प्रवेश को बड़ी खावधानी से रोकना चाहिए | अर्थ और काम का अंतर समझने 
के लिए. इतना ही हशारह काफी है कि जितने पदार्थ शरीर की रक्षा के लिए आवश्यक है, 
वे अर्थ हैं ओर थो केवल मन प्रसन्न कब्ने के लिए है, वे काम हैं। उदाइरण के लिए समझना 
चाहिए कि सर्दी में विना रजाई के शरीररक्षा नहीं हो तकती, परन्तु रजाई में लाछ, पीली 
मग़ज़ी बिलकुल ही व्यर्थ है, वह केवल मनोरञ्ञन के ही लिए हे। इसी तरह कालर, नेकटाई 
ओर कोट पतदून अथवा अड्डा और अबा आदि की बात भी है। ये फेशन से संबंध रखनेवाले 
सभी “पदार्थ केवल श्ोभाइंगार के ही लिए. ई-मनोरंजन के लिए हैं, वास्तविक 
आवश्यकता के लिए नहीं | इन पदार्थों के विना मनुष्य समस्त आयु सुखी रह सकता है 
पर रजाई अथवा कंम्रक के बिना रुर्दी से शरीररक्षा नहीं कर सकता | इसलिए खादी रजाई 
या सादी कमली अर्थ है ओर लखनऊ की मग़ज्ञीदार रजाई या ऊलन मिल के लाछ पीछे 
कंमल काम है | इसी कसोटी से अर्थ और काम का अंतर सर्वश्न समझ लेना चाहिये। 
आरयो ने इस छिद्धांत को बहुत ही अच्छी तरह समझा था और कामनाओं को बअह्चयै- 


बेदिक आयों की सभ्यता। (७८७ ) 


आश्रम से ही इटने का उद्योग किया था। मनु भगवान्‌ लिखते हैं कि. 
न जातु काम: कामानामुपभोगेन शाम्यति । 
हृथिया कृष्णवत्मेब भूय एवासिवधेते ॥ 
यश्मतास्प्राप्लुयात्सवोन्यश्रेतान्केवलांस्त्यजेत्‌ । 
प्रापणात्सबेकासानां परित्यागों विशिष्यते || ( मनु० २।९४-९५ ) 
अथांतू काम की इच्छा काम भोग से शान्त नहीं होती, प्रत्युत वइ उसी प्रकार बढ़ती 
है, जिस प्रतर घृत पाकर आग्नि बढ़ती है, इसलिए उसका त्याग ही उत्तम है। यह अझ्- 
चारियों के लिए शिक्षा दी गई है। बचपन से इस प्रकार की शिक्षा इसीलिए दी गई है कि 
गृइस्थाश्रम में पहुँचकर भी मनुष्य कामुक न हो। गदस्थ के पूर्व ब्रद्मचर्य-आश्रम्ी को जिन 
कारणों से काम्य विषयों के दूर रहने के लिए. कहा गया है, उन्हीं कारणों को ध्यान में 
रखकर गदस्थाश्रम के पश्चात्वाले वानप्रस्थादि आश्र्मो से भी काम्य विषयों के हटाने का 
विधान किया गष्रा है। गुहस्थ के पूर्व और पश्चात्‌ काम्य भावें। के विरुद्ध घनघोर तपश्चर्या 
का जवन विद्यमान है। इसे सहज ही अनुमान कर लेना चाहिये कि गृदत्थ को भी 
फाम्य भावों से दूर ही रहना चाहिये । गदस्थ को काम के नाम से केवछ एक ही रंताते 
उत्पन्न करने की आज्ञा है। 
इसी एक संतान के लिए उसे दाम्पत्य स्नेह में बंधना पड़ता हैं। यह दाम्पत्यस्नेद 
और एक दो संतान की उत्पत्ति कामुकता की परिचायक नहीं है, प्रत्युत सृष्टि की आशा का 
विनयपूर्वक्त पालन करना है। क्योंकि सृष्टि ने स्त्रीपुरुषों को समान संख्या में उत्पन्न करके 
यह सूचित कर दिया है कि जिस प्रकार प्राणीमात्र में काम का समान बटवारा है, उसी प्रकार 
मनुष्यें। में भी समान ही बटवारा होना चाहिये। जुलाई सन्‌ १९०७ की प्रसिद्ध सरस्वती 
पत्रिका भें लिखा है कि * एक विद्वान ने प्राकृतिक उदाहरणों द्वारा इस बात को सिद्ध किया 
है के प्रत्येक पुरुष को एक ही विवाह फरने-एक ही ञ्री रखने--फ्री इश्वराशा है। उसने 
सारे संसार की नरनारत्यों की संख्या पर से यह हिसाब छगाया है कि जगत्‌ में जितने 
पुरुष हैं, प्राय: उतनी ही स्वियों भी हैं। मई और औरतों की ढंछया प्रायः बराबर है, इस 
हिसाब में लड़फे ओर लड़कियों भी बराबर ही हैं। योरोप और अमरीका आदि जितने 
तफ़ेर चमड़े के आदमी हैं, उनमें प्रति १०० आदमियों के मुक्काबिले में १०१ ख्रियाँ हैं 
अमरीका के इबशियों में भी नर ओर नारियें। की यही संख्या है। जापानियों में प्रति १०२ 
आदामों के मुक़ाबिले में १०० ख्त्रियाँ हैं। भारतवर्ष में कुछ विशेषता है वह विशेषता 
एसी है, जो ध्यान में रखने लायक़ है। यहाँ १०४ आदामयों और लड़कों के मुकाबिले में 
१०० स्त्रियों ओर लड़कियों है। अर्थात्‌ पुरुषों की अपेक्षा स्ियोँ कुछ कम हैं| अतएव एक 
पुरुष को एक से अधिक जञ््री से रुत्रंध करना अन्याय है, इंश्वर की आज्ञा उलदूघन है 
ओर प्राकृतिक नियमों के विरुद्ध है? इतना ही नहीं किन्तु विद्वानों ने पता छगाया है कि 
अन्य प्राणियों में भी नर ओर मादा की संख्या समान ही है। वे कहते हैं फि सृष्टि इस 
समानता को बड़े यत्न से पूरा करती है। 
यदि किसी योनि की नर या मादा की कुछ संख्या नष्ट कर दी जाय, तो शीघ्र ही वह 
संख्या पूरी है जायगी। डॉक्टर टाल कहते हैं के “ सृष्टि का यही एक नियम है कि यदि 


(७८८ ) बैदिक सम्पत्ति 


स्वाभाविक समानता मेँ किसी प्रकार का अतर डाला जाता है, तो शीत्र ही उतनी संख्या 
उत्पन्न होकर वह अंतर पूरा हो बाता है | पद्मपक्षियों में ही नहीं प्रत्युत मनुष्यों में भी 
यह नियम काम कर रहा है। प्रायः देखा गया है कि युद्धों में पुरुष मारे जाते हैं, अतः 
युद्ध के पश्चात्‌ प्रायः लड़के ही अधिक उत्पन्न होते हैं ओर जब शान्ति हे जाती है 
तब लड़कियों की दृद्धि शुरू होती है!। इन नियमों से पाया जाता है कि नरनारी का 
जोड़ा कृयम रखना सृष्टि को मंजूर है। इसलिए ग्रहस्थ को उचित है कि वह एकस्री 
से विवाह करके अपने ( ल्लीपुरुष के ) दो प्रतिनिधि अवश्य उत्पन्न करे | इतेन तक वह 
घार्मिक ही रहेगा-कामी नहीं कहछा सकृता। जि8. प्रकार विना मगज़ी की रजाई अथ 
ह अनर्थ नहीं उती तरह एक दो संतान का उत्पन्न करना भी कामुकता का परिचायक नहीं 
है। यही अर्थ काम का धार्मिक रहत्य है। इसाढेर एक धामिक मनुष्य को चाहिये कि वह 
सृष्टि के स्वाभाविक बटवारें को ध्यान में रखकर ओर एक पुरुष के लिए स्री का काम 
संबंधी समान नियम देखकर जिस प्रकार सप्तानता से एक सत्री एक पुरुष को या एक पुरुष 
एक ली को ले सकता है, उसी प्रकार भोजन, वस्न, शृह ओर गहस्थी से संबंध रखनेवाला 
समस्त अर्थ भी समस्त मनुष्यों को ध्यान में रखकर समानता ही से ले सकता है। जिस 
प्रकार स्वीपुरुष का कामसंबेधी असमान बटवारा सम्राज में विप्लम उतन्न करता है। इसीलिए 
उसी प्रकार अर्थसंबंधी असमान बटवारा भी समाज में क्षोम उत्पन्न करता है। इसीलिए, 
आयों ने एक स््री के लिए ही पुरुष का और एक पुरुष के लिए एक हीस्ली का नियम 
बनाया है तथा समस्त मनुष्यों को समानता से अथ के उपयोग करने की आज्ञा दी है। 
वेद में लिखा है कि दो धुर्रों के बीच में दवा हुआ घोड़ा जिस प्रकार चिल्लाता है उी 
प्रकार दो स्त्रीवाले पुरुष की भी दुगति द्वाती है , इसलिए एक ही स्त्री करना चाहिये ओर 
इसी तरह सबको समानता से अर्थ का भी उपयोग करना चाहिये। सबको समान अर्थ के 
लेने की आशा देते हुए वेद में परमात्मा उपदेश करते है कि--- 


समानी प्रपा सह वो अन्नभागः समाने योकत्र सह वो युनज्मि । 


सम्यव्-चोडाग्नि सपयेदारा नाभिमिवाभितः ॥ ( अथवे० ३।३०॥६ ) 
ये समानाः समनसो जीवा जाविधु मामकाः । 

यषा" श्रीमेयि कल्पत।मरिमिंहोके शर्त  समाः। . ( यजु० १९।४६ ) 
सहृदय सांमनस्यमबिद्वेष कृणोमि वः । न 

अन्यो अन्यमभि हयेत वत्स जातमिवाध्य्यो ॥ . ( अथबे० ३|३०।१ ) 
समानी व आ।कूतिः समाना हृदयानि व 

समानमस्तु वो मनो यथा वः सुसद्ासति ॥  (ऋ० १०१९१।४ ) 


समानो मन्त्र: समितिः समानी समाने मनः सह चित्तसेषाम्‌ । 
समाने मन्त्रमभि मन्त्रये वः समानेन वो दृबिषा जुहोसि। (० १०।१९१।३) 
भर्थाव्‌ तुम्हारे दुग्घादि पेय पदार्थ समान हा ओर अन्न का विभाग साथ साथ हो। 
जिस प्रकार रथनामि के चारों ओर आरे एक समान होते हैं, उसी प्रकार तुम सभ् लोग एक 


» उसे घुरो वहिरापिन्दमानोउन्तयोनेव चरति द्विजानि: । ( ऋग्वेद ) 





4. 


बोदिक आयो की सभ्यता । (७८९ ) 


समान होकर यश करो । समस्त जीवों में जो मन से साम्प भाववाले हैं, वरी मुझकों प्रिय है 
और उन्हीं की सम्पत्ति सैंकड़ों वर तक क्रायम रहती है। इसालेए में तुम सबको समान 
हृदय ओर समान मनवाला करके द्वेषरहित करता हूँ | तुम एक दूसरे से इस प्रकार प्यार 
करो, जैसे गो अपन सद्य/जात बछड़े से प्यार करती है| तुम अपने विचार, हृदय और मन 
को एक समान करो तथा अपनी गुप्त सलाहों, सभाओं और हर्दिक विचारों को एक समान 
करने का यज्ञ कगो। ये अर्थत्त्रंधी वेदों के उपदेश हैं। इनमें समान अर्थ अदण का 
उपदेश है। इन्हीं वेदिक उपंदेशों को ध्यान में रखकर मनु भगवान्‌ कहते है क्रि--- 
बयसः कमेणो5स्य श्रतस्याभिजनस्य च | 
बेषवागुद्धि सारूप्यमाचरन्विघरेद्हि ॥ ( मनु० ४१८ ) 

अर्थात्‌ ग्रस्थ अपनी उम्र, कम, वेद ओर समस्त मनुष्यों के अनुरूप ही अपने वेष, 
पाठी आर बुद्धि से आचरण करता हुआ संसार में रहे। यहाँ सबके समान ही अपना वैदिक 
वेष रखने के लिए जोर दिया गया है। इसका कारण यही है कि प्रायः वेषभूषा ही अस- 
मानता को प्रकट करती हैे-शोभा शंगार ओर ठाट बाट ही से असमानता का आरम्म 
होता हे-इसालेए उसकी रोक वी गई है। आर्यसम्यता में इस साम्यमाव की बड़ी ही 
भहिप्रा है। उनकी सम्यता में परमेश्वर समदर्शी कहलाता है। इसीलिए भगदद्वीता में कहा 
गया है कि “ शुनि चैन इवपाके च पण्डिता: समद्शिनः ” अर्थात्‌ वही पण्डित है-बुद्धि- 
मान्‌ है जो चांडाल और कुते के साथ भी साम्यभाव से व्यवह्दर करता है। आययेसम्मता का 
यही आदर्श है | विंतु यह न समझ लना चाहिये कि यह साम्यवाद योरोप के रूस आदि देशों 
का सा साम्यवाद हे रूस का साम्पवाद में ओर वैदिक साम्यवाद में ज्ञ़मीन आसमान 
का अतर है। रूम का साम्यवाद शांगारिक साम्यत्राद है। वह सत्रम आमोद प्रमोद 
ओर विलास की समता का प्रचार करता है, त्याग ओर तपरवीजीवन का यहीं। नहीं कारण 
है किवइ भी मशीनें के द्वारा झंगार बढ़ानेवाले पदार्थों को तैयार करके संसार का धन 
लेना चाहता है और बदले में विलास बढ़नेवाले पदार्थ देना चाहता हैं। उसकी स्कीम 
में पशुओं ओर बृक्षें डी आयु ओर भोगें पर बिचार करने के लिए ब्रिलकुल ही स्थान 
नहीं है ओर न कर्मफलें। तथा कर्मफलो के दाता परमेश्वर के ही लिए कोई स्थान है | 

इसलिए, वह साम्यवाद विल्ापयों का ही है, उससे संसार' की आधिक समस्या इल नहीं 
हो सकती । क्योंकि संसार में इतना श्ेंगारिक सामान ही नहीं है, जिससे संसार के सभी 
मनुष्य समानता से बिछास और श्ृंगार का उपभोग कर सर्कें। साना, चौँदी, शैग, मोती, 
रेशम, हाथी दात और खवारी तथा फ़रनीचर आदि जितने विलास से सं्रंध रखनेवाले 
पदा्थ है, वे बहुत ही थोड़े हैं। उनसे बहुत ही थोड़े लोगों का *ंथ्गार बढ़ाया जा सकता है । 
एक एक तोले बज्न के हारा ओर मोती ठंखार में कितने हैं ! क्‍या वे इतने हैं कि उनकी 
एक एक माला संसार के समस्त मनुष्यों को दी जा सके ओर क्या संसार में इतना सोना 
है कि सब मनुष्यों को सोने के बतेन एक समान बनवाकर दिये जा सकें ! नहीं। संसार में 
ऐसे अमूल्य पदार्थ बहुत है थोड़े हैं। इसलिए रूस आदि योरोपीय देशों के भगारिक 
साम्यवाद का छिद्धांत बिलकुल ही ग़लत है। परंतु आयों के वेदिक साम्यवाद की इमारत 
त्यागवाद की पविन्न बुनियाद पर रची गई है ओर उसमें “ तेन त्यक्तेन भुञ्जीभा ” ओर 


(७९०) बेदिक सम्पत्ति । 


: यात्रासान्न प्रसिध्यर्भ ” का सिद्धांत काम कर रहा ह, जिसका मतलत्न यही है कि जा कुछ 
वूसरे प्राणियों के भोग ते बच जाय, उसमें स केवल अपनी जीवनयान्रा के निर्वाइसात्र के छिए 
ही लेना चाहिए अधिक नहीं। आयों के इस त्यागवान में समस्त मनुष्य, समत््त पश्चु-पक्षी, 
कीट-पद्धत और तृगन्पकछव की पूर्ण आयु और पूर्ण भोगों की शुविधा का मूल मंत्र काम 
कर रहा है और तपस्वीर्जीवन के साथ साथ स्वये पूर्ण आयु जीकर मोक्ष प्राप्त करने तथा 
अन्य प्राणियों के लिए भी मोक्षप्राप्ति का मार्ग बिस्तृत करने का महान्‌ ध्येय विद्यमान है, 
इसलिए वेदिक साम्यवाद के साथ योरोपिन साम्यवाद की तुलना नींदो सकतवी। शुद्ध 
त्यागवादी आयों ने अच्छी तरह समझ लिया है कि मनुष्य की तप्ति दगार, विछास और 
कामुकता से नहीं हो सकतो | यही कारण हैकि आयेसभ्यता के प्रचारकों ने बड़े ज़ेरसे 
कहा है कि--- 

यः प्रथिव्यां श्रीहियवों हिरण्य पश्वा ख्लियाः 

नालमेकेन तेत्सव इति मत्वा शर्म ब्रजेत ॥ 


अथांद्‌ इस एथियी का समस्त अन्न, सोना ओर स्त्रियाँ एक पुरुष के लिए. भी पर्याप्त 
नहीं है, इसलिए इन सबका त्याग ही उत्तम है। ऐसी दशा में रूस का संग्रहवाद आयों 
के त्यागवान के साथ कुछ भी समता नहीं कर सकता। आयों ने अपने इस त्यागवान को 
ब्रह्मचये-आश्रम से आरंभ किया है और वानप्रस्थ तथा संन्याध-आशभ्रम में खतम किया है । 
आयों की आयु का ३ भाग त्यागी, तपस्वी ओर इंश्वरपरायग है। बीच की आयु का |; भाग 
जो आदि-अंत में तपस्वीज्ञीवन से जकड़ा हुआ ग्हस्थाभ्रम के नाभ से प्रसिद्ध है, वह भी उक्त 
समाज के $ भाग को अन्न पहुंचाने में ही लगाया गया है| इसलिए उसके पाप्ठ भी विलासी 
जीवन बनाने के रिए न ते कुछ बच ही सकता है ओर न उसको इस पाखण्ड की फुरसत ही 
है। इसके अतिरिक्त वह भी पच्चौस, छत्तीस अथवा अड़्तालीस वर्ष का ब्रह्मचयै-ब्रत करके 
आया है ओर शीघ्र ही वनस्थ इानेवाला है, इसलिए भो वह तपस्वीजीवन के अम्भास का 
छाड़ नहीं सकता। वइ कित्ती प्रकार यात्रामात्र ते निवाह करके ओर तक दो संतान को 
उत्पन्न करके मोक्षताचन के लिए भअरण्यवासी हनेवारा है, इसलिए आयों का ग-- 
स्‍्थाश्रम भी तपत्वियों काईी आश्रम है। अथात्‌ सारा आयेसमाज ही त्यागी ओर 
तपस्वियों का समाज है। आर्यों के ऐसे त्यगी और तपस्वी आदश ग़हस्थें का वर्णन 
आर्थों के इतिहास में बहुतायत से पाया जता दे। समध्त ऋषि मुनि गदहस्थ ही थे। उनके 
भी स्‍त्री ओर बच्चे थे। किंतु उनकी रहनसहन बिलकुल ही सादा और तपश्ियों की सी 
थी। अनसूपा ओर झकुन्तशा आदि कऋषिपकियों ओर ऋषिकनयाएँ अरणप्यवात्तिनी ही 
थी र/मचंद्र और पाण्डत्रों ने गहस्थ।भ्रम के साथ ही चोदद चोदद वर्ष का बनवास आसानी 
से काट दिया था। वाल्मीकि के आश्रम में भी सीता के पहुँच नाने पर और लवकुश के 
उत्पन्न हो जाने पर खासा कुटुंब एकत्रिक हो गया था और पूरा गृहस्थ का नमूना था। 
किंतु उनकी संपत्ति की क्‍या दशा थी, यह उस वर्णन से अच्छी प्रकार ग॒हस्थ प्रकथ होता है, जो 
ल्वकुश के पुरस्कार से संबंध रखता है। एक बार लवकुश ने ऋषियों को रामायण 
का गाना सुनाया । गाना सुनकर धमत्त ऋषिमण्डली अत्यन्त प्रसन्न हुई और लवकुश को अनेकों 
पदार्थ उपश्र में दिए | उपह्ार्सामग्री का वर्णन करते हुए, आस्मीकि मुनि कहते हैं कि-- 


बैदिक आयों की सभ्यता | (७९१ ) 


सेरक्ततरप्तत्यथ मधुरं ताबगायताम । 

प्रीतः कारि चन्मुनिस्ता भयां संस्यथित। कलश ददौ ॥ 

प्रसन्नी वलइलं करिचहदो ताभ्यां महायशाः । 

अन्यः कृष्णाजिनमादायक्षसूत्र तथापरः ॥ 

करिचत्कमण्डलुं प्रादान्मीजीमन्यो महामुनिः । 

बसीमन्यस्तदा प्रादात्कौपीनमपरों मुनिः । 

तताभ्यां ददी तदा हृष्ट: कुठारमपरो मुनिः ॥ 

कषायमपरो बख्च चीरमन्यों ददो मुनिः ॥ 

जटाबन्धनमन्यस्तु काष्ठ रज्ज़ु मुदान्वितः । 

यज्ञभाण्ठमृषि: करिचत्काष्ठभारं तथापरः ॥ 

आुम्बरी बृसीमन्यः स्वस्ति केचित्तदावदन । 

आयुष्यमपर प्राहुमुंदा तत्र महषेयः ॥ ( वाल्मीकि रामायण-बालकाब्ड ) 
अर्थात्‌ लव॒कुश के काव्यसंगीत से मुग्ध होकर किसी ऋषि ने वल्कल, किसी ने 
क्ृष्णाजिन (मगचर्म ), किसी ने कमण्डलु, किसी ने मोजी, किसी ने कुशासन, किसी ने 
कोपीन किसी ने कुठार, किसी ने काषाश बल्ल, किसी ने जठा बँधने का चीर, किसी ने काष्ट 
बॉधन की रस्सी, किसी ने यश का भांड', किसी ने समिधाभार ओर किसी ने चोकी दी ओर 
किप्ती न आयुष्मान्‌ हो, ऐसा आशीर्वाद ही दिया । इस वर्णित सामग्री से उप समय के 
जीवन का और उत्त सम्रद की ग्दस्थी का पता अच्छा प्रकार लग जाता है | ये ऋषि भी 
ग्ररस्थ थे। इनके भी ऋषिपतियों थीं, बालब थे ओर सादी विश्ाह होते थे। थे मूर्ख न 
श्र, किन्तु इतने विद्याप्रमी अर श्ञानपद्र थ कि आज संसार उनकी जूठउन खाकर विद्वान्‌ 
होता है। पर उनडी गृहर्थी का यह कैछ सोम्ब चित्र है ! इससे सहज ही समझ्न में आ जाता 
है कि आये गृदस्थ भो कितनी सादी और सदज गृहस्थी के साथ रहते थे ओर आयेसभ्यता को 
कितना अब्प संग्रद की ओर अग्रसर किये हुए थे | यद्दी त्थागवाद है | इस प्रकार के त्यागवाद 
की समानता से संतार से तीन बाते उठ जाती हैं | सबसे पहले तो चोरी का अभाव हो 
जाता है | जहाँ सभी लोग सादे तपस्वी और समान अर्थंबाले होते है वहाँ अधिक, पदार्थों 
के संग्रह करने की प्रवृत्ति ही नहीं होती | चोरी तो तभी होती है जब किसी के पास अधिक 
और किसी के पांख कम पदा्थ होते हैं| किन्तु जहाँ समानता है-जहाँ मोह उत्पन्न कराने- 
बाला कोई पदार्थ ही नहीं हे-वहों कोई किसी का पदार्थ ले ही नहीं सकता | दूसरी बात 
जो उठ जाती दे बह व्यभिचार है | जहाँ लोग तपध्वी और समान अर्थवाले हंते हैं, वहाँ 
बह बात नहीं होती कि किसी के तो घन के कारण दो दो विबाइ हो जाये और किसी का 
विवाह हो न हो | उस सत्य ते सबको स्त्री प्रात हों जाती है और व्यभिचार में कमी 
हो जाती दे । साथ ही जब शज्ञार का एकदम बहिष्छार हो जाता है तब शोभा शज्ञार के 
कारण जो व्यमिचार होता हे, वह भी बन्द हो जाता है| इन दो बुराइयों के बन्द होते 
ही तीसरी बुराई लड़ाई, शगड़ा, मारपीट, पंचायत और अदालत आदि कलइ के समस्त 
अख्ध एकदम उठ जाते हैं। इतना ही नहीं किन्तु काम, क्रोष, मद, छोभ, मोह ओर मत्सर 
आदि मानग्ग्कि बिकार भी दूर हो जाते हैं | क्‍योंकि संसार में अर्थ काम-धन और ख्ली-का 


(७९२ ) वैदिक सम्पत्ति | 


ही तो झगड़ा, है। जत्र सबका समान सम्पत्ति और हमान खत्री प्राप्त है, तो वैमनस्‍्य किस बात 
का | इसीलिए आयसम्यता कहती है कि--- 
मावव॒त्पदारंषु परद्रव्येषु लोघबत्‌ । 
आत्मवत्सवे भूतेषु यः पद्यति स॒ पह्यांत ॥ 

अथांत्‌ जो पराई स्त्री को मःता के समान, पराये धन को काठ के समान ओर समत्त 
प्राणियों अपने समान देखता है वहीं देखता ह। यही कारण है, कि आयों ने अपनी 
मभ्यता में अत्यन्त सादगी, तपस्या और इंश्वरपरायणता को स्थान दिया है। अतएव वदिक 
ऋषिगहृ॒सथें। का उपयुक्त सामान देखकर यह न समझ लेना चाहिये कि यह संम्यासियों की 
गृहस्थी है। हमन गहसखथों को भी फलाहारी, वल्मघारी ओर मिट्टी तथा अलाबुपात्र से जो 
निर्वाह करना लिखा है, वह उपयुक्त ही हैं। आज भी छाखों जं॑गलनिवासी णशहस्थ इसी 
प्रकार की रहन सइन स रहते हैं। उनके पास से यदि एक स्त्री को निकाल दें, तो उनका 
समस्त जीवन संन्यासियों का ही हो जाय। यही कारण है कि उनके यहाँ परस्पर चोरी, 
व्यभिचार और लड़ाई झगड़ा बहुत ही कम होता हे। आज यदि उनमें अर्दिसा, सश्शिन 
और इंश्वरपरायणता होती तो इम उन्हें ऋषि ही कहते। किन्तु ऋषित्व प्राप्त करने के लिए 
आयेसम्यता का अनुकरण करना पड़ता दे-ब्र्च आश्रय से ही गासत्री, प्राणायाम, 
ब्रक्षचर्य, सृष्टि के कारणों का ज्ञान और साम्यवाद का अभ्यास करना पड़ता है-इसलिए 
जेगली सम्यता और आर्यसम्यता में अन्तर हो जाता है । 

इसका कारण यही है कि आर्येसभ्यता विचारपूर्वक स्थिर की गई है ओर घंगली सभ्यता 
अज्ञान के कारण आप है आप बन गई है। आर्यठम्थता को बाल्यत्रस्था से दी ब्रक्मचारी के मन 
में बेठालने का आयोजन ४«थिया गया हैं, इसीलिए बअक्षचारी गायत्रीमन्त्र से ऋतम्मरा प्रशा के 
बदढ़ानेवाली वेदविद्या को पढ़ता हे, अक्षचयेतरे उत्पन्न वीये को प्राणायामके द्वारा ऊर्ध्गगामी करता 
है और ' सूयांचन्द्रमती घाता यथापूर्वमकल्पयतू ? के नित्य पाठ स सृष्टि के महान्‌ कारण 
परमेश्वर को पद्दिचानता है। यह मन्त्र उसे नित्य शिक्षा देता है कि परमेश्वर ने यह सृष्टि उसी 
तरह बनाया है जैसे पूर्वकल्प में बनाया था | इन वेदिक क्रियाओं से वह सादा, तपर्वी ओर 
इंश्वरपतयण बनता है तथा सदेव सहपाठियों के साथ समान भाव से रहने के कारण उस 
में त्यागमाव की समानता का भाव पुष्ट हो जाता है अतएव आयों का साम्यवाद अपनी 
निराली छटा के साथ सामने आता है; सनन्‍्यासीपन, जेगलीपन या बोलशेविकपन के 
साथ नहीं। आरयों के प्राचीन वेदिक साम्यवाद की पुन; प्रतिष्ठाथ स्वामी दयाननद सरस्वती 
ब्रद्मचारियें। के लिए. सात्याथप्रकाश में लिखत हैं कि “ हबको तुल्य वस्त्र, खान पान, आधषन 
दिए बनाएँ, चांह वह राजकुमार हों, चाहे राजकुमारी हों, चाहे दरिद्र के तन्तान हों, सबको 
तपस्व्री होना चाहिये । ? यहाँ साम्यवाद के साथ तपल्लीजीबन की बात करी गई है जो बढ़े 
ही मार्के की है। इसी प्रकार साम्यवाद का ज़िक्र करते हुए गीतारहस्य पृू० ४०४ और 
३६८ में लोकमान्य तिलक मद्दाराज कहते ६ कि ' साम्यबुद्धि को बढ़ते रहने का अभ्यास 
प्रत्येक मनुप्य को करते रहना चाहिये ओर इतर क्रम से संतार भर के मनुष्यों की बुद्धि जन्र 
पूण साम्य अवस्था में पहुँचा जाबेगी तभी तत्ययुग की प्राति झोगी तथा मनुष्यजाति का 
परम साध्य प्राप्त होगा अथवा पूर्ण अवस्था सप्चको प्राप्त दो जादेगी | कार्य अकार्यशातह्र की 


वदिक आयो की सभ्यता । (७९४ ) 


प्रवृत्ति भी इसीलिए हुई है ओर कारण उसकी इमारत को भी साम्यजुद्धि की ही नीय 
पर खड़ा करना चाहिये । 
अहिंसकेरात्मविद्धिः सबेभूतद्दिते रतेः 
भवेत्‌ कृतयुगप्राप्तिः आशीःकमेबिवर्जिता ॥ 

आत्मशानी, अदििक, एकान्त धर्म के शानी और प्राणिमान्न की मलाई करनेवाके 
पुरुषों से याद यह नगत्‌ मर जावे, तो आशीशकर्म अर्थात्‌ काम्य अथवा स्वाथबुद्धि से किये 
हुए सारे कर्म इस जगत्‌ से दूर होकर फिर कृतयुग प्राप्त हो जावे ( महा० शा० ३४८, 
६३ ) क्योंकि ऐसी स्थिति में सभी पुरुषों के शानवान्‌ रहने से कोई किसी का नुक्वल्शन 
तो करगा ही नहीं, प्रत्युत प्रत्येक मनुष्य सबके कल्याण पर ध्यान देकर तदनुसार ही शुद्ध 
अन्तःकरण ओर निष्कामबुद्धि से अपना अपना बतांव करेगा | हमारे शास्त्रकारों का मत है 
कि बहुत पुराने समय में समाज की एसी ही र्िति थी ओर वह फिर भी कसी न कभी 
प्राप्त होगी ही। इस वर्णन में लोकमान्य ने स्पष्ट रूप से बतला दिया है कि सब प्राणियाँ 
के सुख का ध्यान रखकर जा साम्यवाद होगा, वही सतयुग लाभवाला होगा। इसी प्रकार 
महात्मा गांधी ता. २८ अक्टूबर सन्‌ १९२८ के गुजराती नवजीवन में विद्याथियों के 
एक आशिक प्रश्न का उत्तर देते हुए लिखते है कि “ इस देश और सारे संसार की आर्थिक 
रचना ऐसी होनी चाहिये कि एक भी प्राणी अन्नवस्र के अभाव से' पीड़ित न हो अथांत्‌ 
सबको अपने निवाहयोग्य उद्यम .मिल जाय | सारे संसार के लिए अगर हम ऐसी इच्छा 
करते हों तो अन्न वस्त्र पेदा करनेवाले साधन प्रत्येक मनुष्य के पास रहना चाहिये। 
किसी की भी दूसरे की कमाई से सम्पत्तिवानू होने का छोभ बिलकुल न होना चाहिये। 
जिस प्रकार हवा ओर पानी पर सबका समान स्वत्व है अथवा होना चाहिये, उसी 
प्रकार अन्नवस्त्र पर भी होना चाहिये। इसका इजारा किसी एक देश, जाते अथवा 
गद्दी पर होना न्याय नहीं, अन्याय है। इस महान्‌ ठिद्धान्त का अमर और बहुधा 
विचार भी नहीं किया जाता । इसी से देश ओर संसार के अन्य देशों भे भूख का 
दुःख बना रहता है। * 

ये आयेसम्यता के साम्ययाद के नमूने। इन सब्र नमूनों में समस्त संसार के 
मनुष्यों ओर प्राणियों को ध्यान में रखकर साम्यवाद की चरचा की गई है और सबमें 
सादगी तथा तपस्‍्वी जीवन की झलक विद्यमान है। इसीलिए हम कहते हैं के योरप के 
साम्यवाद में और आरयों के साम्यवाद में महान्‌ अंतर है। आयों का साम्यवाद 
अर्थात्‌ त्यागवाद आस्तिकता से डत्पल होकर और सब प्राणियों को सुखी बनाकर 
परमात्मा का दर्शन कराता है और योरप का साम्यवाद घणित और अपविन्न कामुकता 
को बढ़ाकर मनुष्यों को पतित करता है ॥। आरयों का तपस्वी और त्यागी जिन 
समत्त मनुष्यों, समस्त पशुओं और सप्रस्त वृक्षों के मूल्कारणों पर गंभौरता से 
विचार करके ओर उठ विचार को धार्मिक तुला से तौलकर सबको सबसे राम पहुँचाते 
हुए सबको मोक्षाभिमुखी बनाता ह. ओर समस्त प्राणि्मूह को इस प्राकृतिक तज्ञ पृथ्वी से 
हटा कर आकाशस्वरूप अनंत परमात्मा की आनंदमयी गोद 'में स्वतेत्रता से विचरण 


करने की प्रेरणा करता है, पर योरप के साम्यवादी इन सब्च के मूल परमात्मा ही को हटा 


(७९४ ) वैदिक सम्पात्ति 


रहे हैं। इृहहिए आएों के शुद्ध धर्म की तुलना योरप की किसी भी नीति के साथ नहीं 
हो सकती: । 
आयों में जब तक इस शुद्ध धर्म का आचार ओर प्रचार रहा तब तक उनमें हर प्रकार से 
शान्ति राह, किन्तु जेसा कि इम तृतीय खण्ड' में लिख भाये हैं कि कारणवश आर्यों में जब 
प्रमाद बढ़ा और वे झुद्ध वादिक धन की जड़ बअ्ह्मचये आश्रम के कठिन तप से जी चुराने 
लग तब यह फल हुआ कि उनका एक बहुत बड़ा दल आत्य करके प्रथक कर दिया गया, 
जो देशदेशांतरों में फेल गया आर अपना रूप, भाषा और आचार व्यवहार आरयों के विपरीत 
बनाकर यहाँ फिर आया ओर बस गया । इसका परिणाम यह हुआ कि उसके संसर्ग से बचे 
हुए शुद्ध आये भी विछासी हो गये और अपने विलासोत्यादक पदार्थों को बेचने के लिए, 
मिनत्न मित्र. देशों भे भजने लगे । एक दीधकाल तक उनका यह विलासप्रचार जारी रहा, पर 
कुछ दिन से प्रृथ्वरी के समस्त देशों ने उनकी नुक़छ करना आरंभ कर दी है ओर स्पर्धा में 
उनसे भी आग बढ़ गये हैं। इस स्पृधविद्धि का जो कुछ दुःखद परिणाम हुआ है, वह आज 
सबके सामने है । 
आरयों का यह धार्मिक इतिहास बतलछाता है कि चाहे जता बंदोंबल्त किया जाय, चाह 
जितना घम का नियंत्रण हो ओर चांद जितना छोग सांद, तपत्वी तथा ईश्वरपरायण रह, 
पर कुछ दिन या बहुत दिन के बाद समाज में ऐसे छोग भी अवश्य उत्पन्न हो जाते हैं, जो 
धार्मिक बंधनों को तोड़ दते हैं ओर पापाचरण में रत हो जाते हैं। इसका का<ण जीवों की 
स्वतंत्रता है। यद्यपि जीव कर्मफलों के मोगने में. परतंत्र हैं, पर कर्म करने में स्वतंत्र भी 
हैं। इधीलिए उनकी इस स्वतंत्र कमेण्यता के कारण प्रत्ंध करनेवाला को हार जाना पड़ता 
'है। मनुष्यों की इस स्वतेत्र कमररायणता से बड़े बड़े धर्मगुरुओं को बीखें बार दहारना 
पड़ा है। यहाँ तक कि मनुष्यों को कर्मानुतार दण्ड' देकर संसार को आदर्श रूप रखने में 
परमात्मा को भी हारना पड़ा है। परमात्मा ने असंख्यों बार मनुष्यों को उनके कुरर्मो के 
कारण बड़ी बड़ी पापयोनियों में डालकर शिक्षा दी है, पर आज तक मनुष्यों ने मनमाना 
पापकर्म करना बंद नहीं किया | अथांतू मनुष्यों ने मनुष्यों र अन्य प्राणियों का सताना 
बंद नहीं किया । आज भी दुराचारी और अत्याचारी मनुष्य मनुष्यों और अन्य प्राणियों का 
इतना कष्ट देते है कि कमी कभी उस कष्ट, पीड़ा ओर यातना से लाखों प्राणियों को अकाल 
में ही मरना पड़ता है। इताडिए अत्यावारियों के द्वारा पहुँचाये जानेवाडे कष्ट ओर मुत्यु ते 
बचने के लिए. आयी ने अपनी सम्यता में शुद्ध घर्म के साथ साथ आपद्वर्म को भी स्थान 
दिया है ओर आपसच्चम के समय शुष्घ धर्म के नियमों के सुधारने अथवा बिलकुल ही उलट 


देने की भी व्यवस्था की है । 
आपद्धमे 


इस सृष्टि में जीब असंछ्य हैं। शायद वे अत्यंत छोटे छोटे पार्थिवकर्णों से भी अधिक 
हैं। इन्हीं जीवों में मनुष्य भी ६। मनुष्य की जैसी शक्ति है, वह खबर पर वादेत ही है, 
इसलिए .यह कहने में ज़रा भी संदेर नहीं है कि जीवों की भी संसार में एक विशेष शाक्ति 
है। ये लीव मनुष्यशरीरी में आकर उत्र अपनी सामूहिक शक्ति का प्रयोग करते हैं, ठो वह 


वैदिक आयों की सभ्यता । ( ७९५) 


शक्ति इतनी प्रजछ हो जाती है कि इंश्वरद्वारा निर्मित बड़े बढ़े प्राकृतिक नियमों में भी 
विप्लत्न उत्पन्न कर देती है। यही कारण है कि सुष्टिनियर्तों में कहीं न कहीं थोड़ा बहुत 
अपवाद भी बना रहता है ओर यह जानना कठिन हो जाता है कि मनुष्यों की सामुदायिक 
शक्ति का कब कहाँ प्रयोग हुआ और उससे कब कहाँ कोनता अपवाद उठ खड़ा हुआ। 
यद्यपि यद _अज्ञान है तथापि यह निश्चित है कि मनुष्यों के नियमविरुद्ध कर्मज्य अदवादों 
के कारण न'ना प्रकार के अध््वाभाविक उत्पात उत्पन्न हो जाति हैं और वे शुद्ध धर्म के द्वारा 
रोके नहीं ज्ञा सकते | प्रत्युत बिक प्रकार वे अनियमित रीति से उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार 
उनका प्रतिकार भी अनियमित हढिद्धान्तां के ही द्वारा होता है। अनियमित ऐिद्धार्न्तों का 
ही नाम आपद्॒म है। 
आपद्वर्म ओर अपवाद का साथ है | जहाँ अपवाद है वहीं आपद्धम है। इसका कारण यही 
है कि जत्र अयवाद से अनियमितता उत्पन्न होती है ओर उस अनियमितता के कारण दुःख 
और मृत्यु का भय अधिक उत्पन्न होता है सामने आती हुई भयक्कर हिंसा दिखलाई पड़ती 
है तब अनियमित आपद्धमं ही के द्वारा उस आनेवाली भयद्भुर हिंसा का मूल नष्ट किया 
जाता है। यदि ऐसा न किया जाय तो अपवादों की वृध्चि हो जाय और समस्त संसार 
अनियमित दुःखों के कारण समूल नष्ट हो जाय | परन्तु आयेमम्यता में प्राणियों को दुःखी 
देखना अनुचित समझा गया ६, इसलिए आयों ने अनेवाली हिंधा की हिंसा ही को उचित 
समझा है और उसी को आपध्धरम कहा है | क्योंकि संसार में हसा का समुद्र उमड़ रहा है 
और चाए प्रमार की हिंतासे प्राणितंशर हो रहा है। (१) आँधी, तूफ़ान और वर्षा 
आदि के कारण अध्ख्य जीव अकाल में ही मर जाते हैं (२) छिंद, चीता, सर्प और अन्य 
प्राणियों के द्वारा करोड़ों जीव मारे जाते ई (३) मनुष्यों के द्वारा लाखों पशुपक्षी आदि 
प्राणी मारे जते हैं ओर (४) मनुष्यों के द्वारा मनुष्यों का भी संहार होंता है | हिंता की 
इन चार अभणियों को दो विभागों में बॉँट सकते हैं। पहिले विभाग में प्रथम और द्वितीय 
अ्रगी का समावेश हो सकता है और दूसरे किभाग में तृतीय और चतुर्थ भेणी का । पहिले 
विभाग में अप्ानुषी हिंसा है ओर दुसरे में मानुषी, पर पहिले विभाग की हिंता का कारण 
दूसग ही विभाग है| क्योंकि जितने प्राणी प्राकृकेक दुधटनाओं और तिंहदि प्राणियों के 
द्वारा अकाल में मारे जते ईं, उनमें बहुत से उसी पाप के फल के कारण मारे जति है, 
जे उन्होंने कभी मनुष्यशरीर में रहकर किया है। 
यदि उन्हेंने अपने मानवश्वरीरों से पाप न किया होता, तो यहाँ इन भोग शरीरों में 
पीड़ा न होती | किन्तु उन्होंने मनुष्यशरीर में नाना प्रकार के दुष्कर्म किये हैं, शमौलिण 
प्राकृतिक विल्लों ओर अन्य प्राणिग्रों के द्वारा उनकी यह दुर्गति होती है। कीड़े को 
सर्प खये जाता है, सर्प को मोर खाये जाता ओर मोर को कुत्ता खाये जाता है। इसी तरह 
घास को गाय ओर गाय को बाघ खा रहा है। यही नरकयातनाएँ हैं ओर इतीं को अमानुषी 
हिंसा कहते हैं| परन्तु मानुषी हिंता इससे विलक्षण है। उसके दो विभाग हैं-एक अज्ञात 
हिंग और दूघरी शात हिंसा है | अशात हिंसा बस है जो विना इरादे के, केबल शरीर की 
हलचल से हो जाती है ओर ज्ञात हिंसा वह है, जो जान-बूझकर की जाती है। मनुष्य चाहे 
जितना बचे-चाहे जितनी अच्छी व्यवस्था करे-प्रन्तु यह अज्ञात हसा से बच नहीं 


(७९६ ) भैदिक सम्पत्ति । 


सड़ता | चछते फिरते, काम, करते और खातिपीते कुछ न कुछ प्राणियों का नाश हो 
ही जाता है। इसे हिंसा मानकर ही आगों ने पदश्ममहायशों को नित्य करने की आशा दी है। 

परन्तु इस हिंलास्वीकार का यह अर्थ नहीं है कि जब्र अशात दशा में सूक्ष्म जीवों की 
हिंता हो जाती है, तो लाइये गाय, मैंल, बकरी और मुर्गी को भी मारकर खा जाबें। अपने 
साथ के लिए प्राणियों डी हिंसा करना एक बात है और अज्ञात दशा में कृमियों का मारना 
अधवा अपने प्राण बचाने के लिए. तिंइसर्पादि का मारना दूसरी बात है। यहीं तो " दृष्टिपूत 
न्यसेत्‌ पाई बख्पूर्त जरू पिबेतू ! अर्थात्‌ फूँड फूँककर पैर रखने और छान छानकर पानी 
पीने पर भो जो हिंत्राहे जातो है, उसी की गणना अशात हिंसा में है और इस अशात 
हिंसा से किसी प्रकार बचाव नहीं हैं । 

वर्तमान समय के सबभ चड़ अर्दिताबादी भद्ठात्मा गांधी तारीख २८ अक्टूबर सन्‌ १९२८ 
के गुजराती नवजीवन में छिखते हैं कि “मुझ कबूछ करना चाहिये हे मैं प्रातिक्षण हिंसा 
करके है शरीर का भी निर्वाह करता हूँ। इसीसे शररविषयक्र राग क्षीण होता जाता है। 
आश्रम की रक्षा करने में भी हिंता कर रक्ष हैँ। प्रत्येक श्वास में सूक्म जन्तुओं की हिंता करता 
हूं, पर यह ज्ञानते हुए भी कभी श्वाध को नहीं रोकता | वनत्पति आहार करने में भी हिंशा 
करता हूँ, तो भी आह्वर का त्याग नहीं करता | मच्छरादिक के छेशा से बचने के लिए मिट्टी 
कै तेछ आदि का भी उपयोग करता हूँ जिसते उनका नाश हो जाता है, पर यह जानते 
हुए भी इन नाशक पदार्थों का उपयोग नहीं छोड़ता । सर्पों के उपद्रव से आश्रमवासियों के 
बचाने के लिए जग देखता हूँ फि विना मारे ये दूर नहीं द्वो सकते तब मारने देता हूँ। बैलों 
को चलाने के लिए. आश्रमवाले डे मारते हैं, यह भी सहन कर लेता हूँ। इस तरह 
मेरी हिंसा का अन्त ही नहीं है।? ठीक है, मनुष्य इस प्रकार की अज्ञात और प्राणराक्षिणो 
ढिंसा से बच ही नहीं सकता | 

अब रही बात ज्ञात हिंसा की । ज्ञात हिंसा के दो विभाग ई-पहिला विभाग मनुष्यों के 
अतिरिक्त अन्य प्राणियों की हिंसा से सम्बन्ध रखता हैं और दूमरा विभाग मनुष्यों की हिंसा से 
सम्बन्ध रखता है। इन दोनों प्रकार की हिंसाओं को मनुष्य कर्मयोनि इने से जान-बूझकर 
करता है, इसलिए बह हिंसा का फल पाता है और दूसरी योनियों में जाकर नाना प्रकार की 
उपयुक्त नरकयातनाएँ मोगता है | यद्यपि इन दोनों प्रकार की हिंसाओं में पप होता है, पर 
इनमें मनुष्यों के नाश से सम्बन्ध रखनेवाली हिंसा तो अत्यन्त ही घोर है। मनुष्य का 
मारना तो दूर की बात है। आर्यों ने तो मनुष्य को कटु वाक्य कहने में भी हिंसा है मानी 
है। यहाँ तक कि डठके प्रति मन में दुष्ट विचार छाने को भी हिंठा ही कहा है। कहने का 
मतलब यह है कि मनुद्य को इस ज्ञात हिंसा से सदैव बचना चाहिये | किन्तु जैता कि ऊपर 
चार भअणी की हिंसा का वर्णन किया गया है | उसे यही प्रतीत होता है कि संधार में हि 
का एक ग्रचण्ड प्रवाह वह वहा है, लो निर्मल नहीं किया जा सकता | क्‍योंकि यह हिंशा- 
प्रवाह ही संतार का बूढ कारण है| जिस दिन हिला का उन्मूलन हो जायंगा, उस दिन 
सृष्ठि ही का अन्त हो जायगा | क्योंकि कायिक, वाचिक और मानसिक हिंसा से ही छोगों 
को दुःख होता है और दूलरें को दुःख देना ही पाप है और पाएँ का भोग ही संतार का 
कारण है | इसाकेछ ढंक़ार की.हय खुल़कारण हिंता का अत्यन्तामाव हो ही नहीं सकता। 


बदिक आया की सभ्यता । (७९७ ) 


चाहे जितना धामिक बंदेबस्त किया जाय, हिंसा करनेवाने मनुष्यों की उत्पत्ति हो हो 
जायगी और शुद्ध व्यवस्था में अपवाद हों ही जायगा | परिआाट चाहे जितना सदाचार का 
प्रचार करे, अर्थ और काम में-लोभ और मोह म-बृद्धि शो ही जायगी और हिंसा अथवव्‌ 
पापजन्य पीड़ा से मनुष्यों को दुःख हो ही जायगा | जितने प्रकार के दुःख हईं-वेदनाएँ हैं- 
सत्र मृत्यु की छोटी बढ़ी सद़कें हें, ख्रका अंत मृत्यु में हि होता है ओर सब्र किसी न 
किसी प्रकार सृत्यु के निकट ही ले जाती ६, इशीलिए अपवादों से उत्पन्न हुई मृत्यु ले 
बचने के लिए, आपद्वम की योजना हुई है। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि--- 

विश्वेश्व देवेः साध्येश्व बराइणिग्व महूविंशिः | 

आपत्सु मरणाद्वीतैविंघेः प्रतिनिधि: ऋृतः ॥ 

अर्थात्‌ क्र देवों, साध्यों, आझणे। और क्राषियों ने आपत्तकाल के समय मृत्यु से 

बचने के लिए धर्म के प्रतिनिधि इस आपधर्म की रचना की है। इसी को नीति भी कहते 
६ । यह नीति शुद्ध सत्य के आस ही पास रहती है। इसी को वेदों में ऋत कहा गहां है। 
वेदों में * ऋतग्व सत्यक्ब ” की मोँति यह ऋत प्रावः सत्य के साथ ही आता है, 
क्योकि सत्य शुद्ध धर्म है ओर ऋत आपद्वम है। यह आपद्धम धार्मिक, सामाजिक ओर 
राजनेतिक तीन प्रकार का होता है। अथवैवेद ८।९॥१३ में लिखा है कि--- 

ऋतस्य पन्थामनु तिस्र आगुखयो धर्मा अनु रेत आगुः । 

प्रजामेका जिन्वत्यूजेमेका राष्ट्रमेका. रक्षति देवयूनाम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ ऋत के तीन मार्ग चलते ई और तीनें अनुधर्मा कलहाते ६- एक प्रजा (8माज) 

के बल की रक्षा करता है, दूमरा राष्ट्‌ ( राजनीति ) की रक्षा करता है ओर तीसरा ब्यक्ति 
( धर्म ) की रक्षा करता दे। अर्थात्‌ सामाजिक, राजनैतिक ओर घार्मिक तीनों क्षेत्रों में 
अनुधर्म भर्थाव्‌ ऋत के तीना मागे दोड़ता ६। जब जहाँ जैसी आवश्यकता हो तब तहां 
ऐसा व्यवह्वार करना चाहिये । भमगवत ११।१९।३८ में ऋत की व्याख्या करते हुए “ ऋत 
न सूनूता बाणी ' कहा गया है। सूडता शब्द का अर्थ करते हुए टीकाकार ने रेखा है कि 
« सत्पभ्रिया बाकू सूनृता * अर्थात्‌ प्रिय सत्य वाणी को सूद्ृता। कहते ६ं। प्रिय सत्य में 
और शुद्ध खत्य॑ में जो अन्तर होता है, वही अन्तर ऋत ओर सत्य में है। प्रिय सदेव शुद्ध 
सत्य नहीं रह सकता। वह कभी कभी प्रियता के कारण छोुद्ध सत्य से इट जाता है। 
इसीलिए ऋत आपद्धरम का और रुत्य शुद्ध धर्म का प्रतिनिधि माना गया है । झुद्ध धर्म और 
आपदूर्भ सदैव सामाजिक, यजनेतिक और धार्मिक व्यवहारें में साथ साथ रहते ह 
अतः जब नभिसदी आवश्यकता होतीं हे तब वद्दी आगे हो जाता है। कऋ० ६,४७।७ में 
बहुत ही स्पष्ट रीति से कह दिया है कि “ भवा सुनीतिरुत बासनीतिः ” अर्थात्‌ सुनीति- 
धर्म से अथवा वामनीति-आपद्धमं से ही सदेव कार्य सिद्ध करना चाहिये। इसका कारण 
८पष्ट है $ जब दुष्ट मनुष्यों ते सब्रिक्रा पड़ता है ओर दुःखों से त्राव उत्पन्न होता है- 
म॒त्यु का भय *ूर रूप सासने देखने लगता ह-तब आपद्धम के द्वार ही अपनी रक्षा की 
जा सकती है। *त हि हिंदुओं और मुसत्मानों की लछडाइयों में बहुधा मुसलमान 
सेनाघ्यक्ष »पर्न। भेना के आंगे बहुत सी गोबों को कर लिया करते थे। इसका फल यह 
होता था कि हिंदू सैनिक गोवध के डर से गोडी चछाना बन्द कर देते थे ओर मसल्ममान 


(७९८ ) वैदिक सम्पत्ति । 


सेनिक उन पर गोली चलाकर विजय प्राप्त कर लेते य। किंठु यदि हिंदू सेनापति आपड। 
के अनुधार उस समय के गोबध को पाप न समझते और गे।ली बाद करने की आशा दे देते 
तो आज देश में हिंदुओं के सामने इतना बड़ा गोसह्वार न होता। इस पर आपकद्वर्म के 
शाता किडी नीतिनिपुण ने सत्य ही कहा है हि ' ब्रजीनत ते मूठधिय्र पराभ् 
भवन्ति मायाविषु ये न मायिनः ? अथांत्‌ जो मायावियों की माया को नहीं समझ पात, 
वे मूठबुद्धे भवश्य ही पराजित होते ६। इसीलिए कश है कि ' यास्मिन्यथा पबतेते यो 
मनुष्यः तर्मस्तथा वर्तिव्य स घ+: ” अर्थात्‌ जो जिससे जिस प्रकार का व्यवहार करे, 
उससे उसी प्रकार व्यवह्दर करना धर्म है। क्‍योंकि “ शठस्य शाठ्य शठ एव बेत्ति ! 
अथांत्‌ शठ को शठ ही शिक्षा दे सकता है। इसका कारण यह है कि आपत्ति के 
समय कतंव्य अकतव्य और अकतव्य कतैब्य हो जाता है। इश्ीलिए श्रीकृष्ण भगवान्‌ गीता 
में कहते हैं कि--- 


हे 


(ै ।च चर और 
कमण्यकम य परयेदक्रमाणि व कमे यः । 
स बुद्धिमान्मनुष्येषु ध् युक्तः कृत्सनकमकृत्‌ ॥ 


अथांव जो कर्म अकर्म और अकर्म में कर्म देखता है वद्दी मनुष्यों में बुद्धमात है। 
इसलिए जत्र जहाँ जैसा मोका हो तत्र तहाँ वैसा ही व्यवहार करना चाहिये। यही आपध्च्त 
का रहस्प है ओर यहीं उप्तका तात्पय है। 

आयेशाजओँ में वेदों के अतिरिक्त जो स्मृतियोँ देखने में आती हैं, वे भी एक प्रकार से 
आपद्धम की ही गठरी ६। श्रति के सामने स्मृति की कोई गणना नहीं है, पर कभी कभी 
स्मृति से ही काम लिया जातः दे । इसका कारण आपद्धम ही है। यह मानी हुई बात है 
कि मनुष्य का वही समाज उन्नत रह सकता है कि जिधमें ऋत ओर सत्य के तत्त्व समझे 
गये हे और दोनों के व्यवद्गार की कुज्ञी बतलाई गई हा। आपब्धर्म वा नीतिघर्म में 
कहो तक पाप है ओर कहें। तक धर्म है इस बात का निर्णय करन्मय सहज है। झुध्च धर्म पर 
आई हुई बाधाओं को निवारण करने के लिए जिध् वामनीति से काम लिश्न गया हो, यदि वह 
घर्मोध्चार के बाद ही छोड़ दी बाय तत्र तो वह मर्यादित आपध्चम अर्थात्‌ ऋत नाम को 
नीति दी कहलायेगी, ।्कतु यदि धर्ष्चार के बाद भी वही नीति व्यवहर में रख ठी जाय 
तो वह ऋत नहीं प्रत्युत पाप ही कही जायगी। ऋत में-आपद्धम में-वामनीति मैं- 
पापांश है, पर वह धर्मोष्चार का कारण होने से पाप नहीं कहा जा सकता | पर वहीं यदि 
अपने मनोरञ्ञन के लिए, दूधरों की हानि के ढहिएः. औ९ रुदेव व्यवद्वार में लाने के लिए 
नियुक्त कर दिया जाय तो अवश्य पाप हो जायगा, इसमें सन्देह नहीं है। मनुस्मृति 
११।२९-३० में लिखा है कि--- 


प्रभुः प्रथमकल्पस्य योउनुकल्पेन बतेते । ] 

न साम्परायि# यस्य दुमेतेवियते फछम ॥३०॥ 

आपत्कल्पेन यो धर्म कुरुते नापदि द्विजः । 

स॒ नाप्नोदि फू तस्य परत्रेति विचारितम्‌ ॥२८॥ ( मनुध्झृति ११ ) 


बेदिक आयों की सभ्यता। (७९९ ) 


अथांत्‌ धमंपालन की शक्ति रखता हुआ जो आपड्धर्म का सेवन करता है, उसको 
परलोक में फल नहीं मिलता। इसी तरह आपत्काल के धर्म को जो घ॒र्म के समय में करता 
है उसका भी कर्म परलोक में निष्फल हो जाता है। अर्थात्‌ वे दोनों पापी समझे जाते हैं। 
इन प्रमाणों से स्पष्ट हो गया कि धर्म और आपढ्भर्म का ब्यवहार अपने अपने समयों में 
ही करना चाहिये। आपद्वर्म का उत्तम उपयोग यही है कि वह धर्मोद्धार के दी लिए 
मैपवशर में छाया जाय । धर्मद्वार हो जाने पर, घंसंकट टठ जाने पर और मत्युभय इट 
ज ने पर वामनीति अथवा आपद्धर्म का ब्यवद्वार छोड़ देना चाहिये | 


यही धर्म और आपद्वम की व्यवस्था है। इसका एक उत्तम डदाइरण छान्दोस्य उपनिषद्‌ 
३०।१ १० में दिया हुआ है। वहाँ लिखा हुआ है कि कुरदेश में ओलों के पड़ने से दुष्काल 
पड़ गया | दुष्तफाल के कारण उषस्ति ऋषि अपनी स्त्री के सहित हाथीवानों के गाँव में गये 
ओर हाथीवानों को कुंड्मास ( कुलथी या उडद ) खाते ुए देखकर खुद भी याचना की | 
हाथीवानों ने कष्ट कि हमारे पास दूसरे उड़द नहीं हैं, इस बत॑न में हैं, जिसमें हम 
खा रहे हैं। उपस्ति ने कह्ा कि इन्हीं भें से हमको भी दीजिए । हाथीबानों ने उषस्ति 
को उसी बर्तन मे सेडडद ओर पानी दिया। उषस्ति ने कहा कि यह पानी जूठा है। 
इस पर शथीवानों ने कहा कि “ न स्विद एते अपि उच्छिष्ठा इति ” अर्थात्‌ क्‍या ये कुल्माष 
जूठे नहीं है ! इस पर उपषांध्त ने कहा कि “ न वे अजीविष्याम इमान्‌ अखादन, कामों 
में अनुपानम्‌ इति ” अर्थात्‌ इन उड़दों के बिना हम्र जी नहीं सकते थे, परन्तु पानी तो 
सर्वत्र भरा हुआ है। 

इस कथा में धमं ओर आपद्धम का चित्र खिंचा हुआ है | जिन उड़दों के बिना मत्यु 
का भय थावे आपद्धम के द्वारा लिये मंत्र, परन्तु जिस पानी के विना मरने का भय 
नहीं था, उसके लिए शु& धम का व्यवद्ार किया गया ओर जूठा पानी नहीं छिया गया। 
यही आप॑ब्घम की रुची कसोटी है। 

इसी प्रकार की एक दूधरी कथा आधुनिक काल में भी पाई जाती है। ता० २८ अक्तूबर 
सन्‌ १९२८ के गुजराती नवजीबन मे आत्मकथा लिखते हुए मशत्मा गांधो लिखते ई कि 
« डॉक्टर दुलाछ ने कह्य कि आप यदि लोह और सखिया की पिचकारी लें ओर दूध पियें, 
तो में गेरंटी देता हूँ कि अ'पका शरीर फिर दुरुस्त कर दूँ। भेंने कहा कि पिचकारी दौजिये, 
पर दूध तो में नहीं दूँगा | डॉक्टर ने पूछा कि आपकी दुध की प्रतिज्ञा क्या ३ ! मैंने कहा 
कि गाय मैंस दुदने के लिए दुधवात्ठ बॉस की नही से उनके गुप्तश्थानों में फूँक मारते ६, यह 
जानने के बाद मुझे दूध पर तिरस्कार हुआ है। | 

“ दूध मनुष्य की खूराक नहीं है यह तो में हमेशा से है मानता रहता हूँ, इसीलिए मेंने 
दूध का त्याग किज्ञ है। इस पर कस्तूरी बाई ने कहा कि तब तो बकरी का दूध लिया जा 
सकता है। इस पर डॉक्टर दलाल ने कह कि थदि आप बक़री का दूध हैं, तो मेरा काम 
निकल जायगा | इस पर में गिरा | सत्याग्रह की लड़ाई ने मुझमें जीने का लोभ पैदा 
किया और मेंने प्रत्ििशा के अक्षरों के पालन से संतुष्ट होकर उनकी आत्मा का 
इनन किया 4 


(८०० ) वैदिक सम्पत्ति । 


४ यद्यपि दुध की प्रतिशा के समय मेरी दृष्टि मैं गाय ओर मैंस ही थी तथापि मेरी 
प्रतिशा दूधमात्र के लिए समझना चाहिये। जहाँ तक में पश्ञमात्र के दूध को मनुष्य की 
निषिद्ध खुगक मानता हूँ, वहों तक मुझ दूध पीने का अधिकार नहीं है। यहं जानता हुआ 
भी मैं बकरी का दूध पीने के लिए तैयार हुआ । रुत्य के पुजारी ने सत्याग्रह की छड़ाई के 
लिए. जीने की इच्छा से अपने सत्य में परदा डाछा ””। यह क्‍या आपद्भर्म के मर्म को और 
भी स्पष्ट कर देती है। प्राचीन ऋषियों ने इस प्रकार के आपद्धम को हर मोक़े के 
लिए, बड़े यत्त से क्रायम रक्‍खा है । इसीलिए संस्कारों का समय निश्चित करने तक में उन्हों 
ने ' सवेकालमित्येके ' का तिद्धांत स्थिर रकखा है। यही धम और आपद्धर्म का रहस्य है| 
इस प्रकार के आपद्धर्म अथवा ऋतघम या वामनीति का काम प्रायः पड़ा ही करता. है । 
पर जब्र तक ऐसा मोक़ा न आ जाय कि अब धम ही जाता है, मृत्यु ही निकट आ रही है 
अथवा जाति या राष्ट का ही नाश हो रहा है तन तक उसका अंजुहानि मैं फैरना चाहिये । 
अथवेवेद की आशानुस्रर प्रजा के दुःखी होने पर, राष्ट के दुःखों होने पर और अपने धर्म 
वर संकट आने पर ही ऋतु का ब्यवद्दार करना चाहिए। यही नीति है। इसने गत पृष्ठों 
में वैदेक अर्थ के चारों विभागों को जिन प्रमार्ों के साथ लिखा है, उन्हीं प्रमाणों के साथ 
साथ उन्हीं ग्रंथों में परस्पर विरोधी प्रमाण भी मिलते हैं | उन खचका इन आपद कोट में ही 
समझना चाहिये । 

उदाहरणार्थ मनुष्य फलाहारी है, किन्तु मोक़ा आने पर वह अन्न भी खा सक्षता है । 
वेदों में जे अपूप, खकतु ओर इवथि आदि अन्न मिश्रित पदार्थों का बर्भन है, वह या तो यज्ञों 
में हवन करने के लिए है या आपत्काल में मनुष्यों के खाने के है। इसी तरह मनुष्यों 
को बहुत ही कम वस्त्रों के साथ रहना चाहिये-अधोवलस्ल और उपवस्त्र ही पहिनना चाहिय- 
किंतु वेदों में जो अनेक वस्त्रों का वर्णन है, वह से देशों मे या दबोंरों में या किसी अन्य 
आवश्यक मोक़े पर पदहिनने के ही लिए हैं। मोक़ा पड़ने पर अपवाद के समय मनुष्य 
कीमती भड़कदार ओर अधिक कपड़े भी पहन सकता है। इसी तरह मकान मिट्टी और 
तृण का ही होना चाहिए, पर पुर्तका के रखने के लिए, राज्यस्ामग्री तथा किसी दरबार 
के लिए यशमण्डप ओर क़िडों के लिए. बडे बड़े ईंट पत्थर के भी महल बनवाये जा 
सकते है, और दुष्ट तथा बर्भर शत्रुओं से बचने के लिए नाना प्रकार के शज्जास्त्र, रसद, 
सामान, कल, कारखाने और यंत्रों का भी संग्रह और उपयोग किया ज्ञा सकता है। 

इस प्रकार से वेदिक अर्थ में कहे हुए इन चारों विभागों में आपद्धमे के समय 
फ़ेर्फार हो सकता है। इसी तरह आवश्यकृतानुधार एक या एक से अधिक संतान भी 
उत्पन्न की जा सकती है और आपत्ति के समय अहिंसा के स्थान में दुश शझ्ञओं का 
नाश भी किया जा सकता है । इस प्रकार के आपद्धर्म का पालन करने से 
मनुष्य को मोक्ष के सीधे मार्ग से यद्यपि ज़रा सा हट ज्ञानां पड़ता है, थोड़ा पाष 
भी होता है और हिंसा भी होती है पर कार्य हो चुकने पर-अड चनों के इंड जाने पर-नसुका& 
होने पर-फिर झुद्ध घर्म का अनुशन होता है और फिर मोक्ष मांगे सीधा हो जौता है। क्योंकि 
आपत्तिकाल दीर्घ काल तक नहीं रहता और न आपत्ति के समय उपमोग किये पदार्थों का 
संस्कार दी इद होता है, इसलिए आपद्धम के समय में उपयोग किये हुए ब्यवद्वार शुद्ध 


वैदिक आया की सभ्यता । (८०१) 


धर्म के समय कुछ भी अड़चन पेंदा नहीं करते | यही सुनीति और वामनीति का निर्णय है 
और यही वेदादि शात्त्रों में आये हुए, विरोधी वचनों की संगति है । 

सुकाल और आपत्काल का फेरा आया ही करता है, इसलिए शुद्ध धर्म और आपदर्म 
का भी फरा आया करता है। कहा नहीं जा सकता के कब कौन सी आपत्ति आ बाव और 
उससे बचन का क्‍या उपाय करना पड़े । यही सम्झकर आयों ने अपनी सम्यता में आपदर्म 
को विशेष स्थ'न दिया है | हम कह आये ई कि जिस प्रकार शुद्ध धर्म आअमन्यवस्था कौ 
भूमिका पर स्थिर किया गया है, उसी प्रकार आपद्धम वर्णव्यवस्था की भूमिका पर निर्मित 
किया गया हैं। आशमरव्यवस्था जत्र तक स्थिर रहती है तब तक बुद्ध घम्म का व्यवधर होता 
है ओर मनुष्यसमाज पर किसी प्रकार की आपत्ति नहीं आती। किन्तु आभ्रमव्यवस्था के 
तिरोभाव के साथ ही साथ संधार में आपत्तियों का दौरा शुरू हो जाता है, अतएव आपत्तियों 
का मुक़ाबला करने के लिए वर्णव्यवस्था की दरकार होती है। 

कहने को तो वर्ण चार हैं, पर वे भी आभर्मों की तरह दो ही है। दो वर्ण तो दो प्रधान 
वर्णों के सहायक हैं। प्रधान वर्णों में त्राह्ण और क्षत्री ब्णोंकी गणना है। नबिस समय 
शुद्ध धर्म का ज़माना रहता है, उत समय सब वर्ण ब्राह्मण्य ही रहते हैं, परन्तु आपत्तियों 
के आते ही क्षत्रिय वर्ण का आविर्माव होता है ओर चारों वर्गों के अपने अपने व्यवहार 
आरम्म हो जाते ६ और जो जिस काम के योग्य होता है, उसको उसी काम में लगा दिया 
जाता ह और आपत्तियों को दूर कर दिया जाता है। इसीलिए वर्णब्यवरथा की तुलना 
शरीर के साथ की गई है ओर शिर ब्राह्मण, बाहु श्षत्री, पेट बेश्य और पैर शूद्र माना गया 
है। आपत्तिरष्ठित अवस्था में जिम प्रकार विना हाथ और पेर का मनुप्य जी सकता ह- 
जिस प्रकार विना हाथ पेर का सप अपनी पूर्ण आयु जी लेता है-छसी प्रकार शुद्ध धर्म 
के समय अह्षपरायण लोग भी जी सकतट हैं, किन्तु आपत्ति के समय विना हाथ पेर 
के मनुष्य कोई काम नहीं कर सकता | उस समय केवल मस्तिष्क के द्वारा सम्पन्न दोने- 
वाले शानविशान और योग समाधि से समाज का काम नहीं चलता। इसलिए आपद्धर्म का 
संरक्षक क्षत्री ही माना गया है ओर आपदरर्म के समक समस्त प्रज्ञा को क्षत्रधर्म दीक्षित 
होकर राजा की आशानुसार राष्ट के काम का बटवारा करफे गुभकर्म स्वाभावानुसार अपने अपने 
कार्मों में नियुक्त होना ही धर्म ठहराया गया है। ऐसे समय में समस्त समाज गजन्य प्रधान दो 
जाता है भारतवर्ष में इस प्रकार समय आ चुके हैं। महाभारत में लिखा हे कि मधा- 
भारत के समय द्रोणाचायादि ब्राह्मण भा क्षात्रधर्म में ही दीक्षित हुए थे । इसका कारण यही 
है कि विना इस प्रकार की सद्जठित शक्ति के-विना प्रत्येक व्यक्ति के सहयोग क-आपत्ति टल ही 
नहीं सकती । तात्पय यह कि जिप प्रकार शुद्ध ध्काल में समस्त समाज ब्राह्मण्य रहता है, ब्राह्मण 
रीति-नीति का ही व्यवहार होता है ओर परित्राट्‌ के द्वारा दीक्षित होकर सन्च मनुष्य आश्रमों 
में ही सिर रहते हैं ओर मोक्ष साधन में ही लूगे रहते हैं, डसी प्रकार आपत्काल मे नमस्त लमाज 
राजन्य हो जाता है, सर्वत्र राजनीति का ही व्यवहार होने छगता है और रुप्ताट के द्वारा दीक्षित 
होकर सब मनुष्य चार वर्णो में विभक्त हो जाते हैं और आपत्ति के इटने में छग जाते हैं। परंतु 
इसते यह न समझना चाहिये कि शुद्ध थर्म के समय वर्णों का अभाव हो जाता »है' और 


आपद्धम के समय आशभर्मो का छोप हो नाता है। प्रत्युत यह समझना चारिये कि दोनों 
२१०१ 


(८०२) भैदिक सम्पत्ति । 


समये में वर्णाअ्रमव्यवध्था के कुछ न कुछ बीजांकुर बने रहते दे। क्‍योंकि सुकाल और आपत्कात 
का फेरा सदेव होता ही रहता है। यही काग्ण है कि घर्मशाल्रों में वर्गव्यवस्था के दो प्रकार 
के प्रमाण मिलेत है । जिस समय शुद्ध धर्म का व्यवहार होता है और समस्त ब्यवह्दार आशभ्रम- 
व्यवस्था के अनुसार ही चलते ६ उस समय सत्र छोंग ब्राह्मणस्थभाववाझे ओर आर्रर्मों के 
राग में रंगे ओर मोक्षमागें के पथिक ही रहते है| उस समय सब्र काम धर्मानुसार ही चलता 
है, कोई आपत्ति नहीं होती इसलिए किसी वर्ण का वास्तावेक स्वरूप भी प्रकाशित नहीं 
होता, प्रत्युत सब वे छुत हो जाते हैं। किन्तु जि सप्रव आपद्धर्म का व्यवहार होता 
है और समस्त व्यवहार वर्णव्यवस्था क अनुसार ही चलते हैं, उतत समय वर्णब्यवस्था गुण, 
कर्म ओर स्वभावानुसार मानी जती है ओर जो काम के योग्य होता है, वह उस काम 
में लगा दिया जाता है । उस समय मनु भगवान्‌ के आदेशानुसार आवश्यकता पड़ने पर 
भूतपूव आपत्काल के समय में ब्राक्षण कइलनिवाले मनुष्य झूद्र और भूतपूर्व आपत्काल के 
समय में झूद्र कहलानवाले लोग बहक्षण हो जते हैं। इसी प्रकार क्षत्री और वेश्यों के वर्णों 
में भी अदलाबदली हो जाती है । इसका यरी है कि आपत्ति के समय वर्णधर्म का पालन 
ठीक टीक किया ज्ञाता है | इसलिए जो जिस काम को अच्छी तरह कर सकता है, वह उसी 
काम में लगा दिया जाता है, जिसते काम में त्रट न हों और आफ़त टल जाय। उस समय 
आपत्तिनिवारण ही उद्देश्य होता है, इसलिए सब लोग अपना अपना काम भी अलग 
अलग करने छुगुते ह और आफ़त टालने के लिए समस्त समाज वर्णों में विभक्त होता 
हुआ क्षात्रघम प्रधान हो जाता है | कहने का मतलब यह कि ब्रक्षशक्ति और क्षात्रशक्ति हर 
समय क्रायम रइती है और आवश्यकृतानुतार आपत्काल में स्‍्पट रूप से आविभूत हो जाती 
है। यही आयों की नीति का रहस्य है ओर यही उनकी वणव्यवस्था का आदर्श है। इस 
आदशश का वर्णन करते हुए वेद उपदेश करते ६ कि-- 


यन्न ब्रह्म च क्षत्र च सम्यग्वोी चरतः सह । 
त॑ छोक॑ पुण्य प्रल्लेय यत्र देवा: सदाभिना ॥ ( यज्ञु० २०२५ ) 
अर्थात्‌ जहेँ ब्रक्षशक्ति और क्षात्रशक्ति साथ ताथ रदती है ओर जहां पद्चमद्ाायशों का 
अनुष्ठान क्रायम रहता है, वही देश पुण्य देश कहलाता है। इन दोनों शक्तियों के समझस्प 
से ही देश में-जनसमाज मे-शान्ति हियिर रह सकती है। अर्थात्‌ दोनों शक्तियों जश्न 
एक दूसरे को सहायता देती हैं तमी छोक परलोक के कार सम्पन्न दोते ५। मनु भगवान्‌ 


कहते हैं कि--- 

नात्रद्म क्षत्रम॒ृप्नोति नाक्षत्र अद्य वधेते । 

ब्रह्म क्षत्र च संपृक्तमिद्द चामुनत्र बधेते॥ ( मनु० ६।३२२ ) 
अर्थात्‌ न विना बक्षशक्ति के क्षात्रशक्ति बंद सकती है. और न विना क्षात्रशक्ति के 
त्रह्मशाक्ति बढ सकती है, प्रत्युत दोनों के मेल से ही छोक परल्लेक की उनति होती है। यही 
आयी की नीति है और यही वर्णव्यवस्था की उपयोगिता है। किन्तु इस प्राचीन वर्णव्यवस्था 
की वर्तमान दुर्देशा को जानते हुए भी छोग कहते हैं कि आरयों की वर्णव्यवस्था किसी काम की 
नहीं है। के इसोंस तीन दोष बतत्यते हैं। के कहते हैं के एक तो वर्णव्यवश्या से सुदंगठित मानव 


जा 


बादिक आरयो की सभ्यता । (८०३) 


समाज के चार विभाग हो जाते है और ऐक्यता नष्ट शे जाती है तथा युद्ध करनेवाऊे थोड़े ऐ 
क्षत्री ही रह जति है, शेष वर्ण युप्धकलाहीन हो जाते हैं | दुरुर केवल लड़नेवाली जाति ही का 
प्रभुल हो जाता है ओर उसी जाति के विशेष व्यक्ति के हाथ से ही मनमाना शासन होता है। 
तीसरे प्राचीन क्षत्रियों की ग्णबला नतो आजकल के विज्ञानजात रणक्रौशर्लो के साथ 
मुक्कात्रिठ्ध ही करने की योग्यता रखती ह और न उनहें पास वर्तमान योरप की भौंति कल- 
युक्त गाल्लाल, यान ओर युद्वापफ्रण ही उपस्थित हैं। इसलिए राष्टानिमांण का वह 
प्राचीन बगेब्प्बस्धा का आदर्श इस समय के लिए उपयुक्त नहीं है। यद्यपि सुनने में ये शह्लुएँ 
बड़ी प्रचल प्रतीत होतो है, पर 5णव्यवस्था के यथार्थ स्वरूप पर विचार करने से तीनों शड्डएँ 
ब्रदम हो जाती है । जे! लोग कहते है कि वर्भव्यवस्था अनैक्यता उत्पन्न करती है-एरकू जाति 
को चार विभागा में बॉँट देती है-व गलती पर हैं। उनकी यह बात यथार्थ नहीं है 

यह शक्ला ता वर्तमान अस्तव्यत्त वर्णव्यवस्था को देखकर उत्पन्न हुई है। पर वास्तविक 
वण्ब्यवस्था में इस प्रकार की शड्भा की गुंजायश नहीं है। क्योंकि वास्तविक वर्णव्यतस्था का 
प्रादुभव तो आपत्ति से, संकट से, म॒त्यु से और दुःख से बचने के लिए ही होता है ओर सारे 
राष्ट की सम्मति छे राष्ट का काम चलाने के लिए स्थिर किया जाता है। और जिमकी जैसी 
योग्यता द्वोती है, वह उसी काम में नियुक्त क़िया जाता है। अर्थात्‌ वह नर्नयुाक्ति गुण, कर्म 
ओर स्वाभावानुमार होती है | कर्म से आयी ओर दस्युओं का विभाग होता है, गुण से 
द्विजों ओर झूठ का विभाग होता हैं और स्वमाव से ब्राह्मणों, क्षत्रियों और बैश्यों का 
विभाग होता है| दुष्ट कम करनेवाले अनार्य कहलात हैं। वे चाहे भछे विद्वान हों और गुण- 
वन्‌ हो, परन्तु थदि उनका व्यवहार अच्छा नहीं है, यदि वे पापी हैं और दुश हैं, तो वे 
आयममा।ज में नहीं रह सकत | कम को इस कसोटी से दुशें को प्रथक करके शुद्ध आरयों को 
गुण की कप्ताटी से दो भागों में बटा जाता है । इन विभागों का नाम द्विज और झूद्र है, 

जिम्होने ब्रह्मचपंपूवंक विद्या, सभ्यता और सदाचाररूपी गुणों को घारण किया है, 
वे द्विनविमाग में समझ जते £ और जिन्होंने इन गुणों को धारण नहीं किया, 
झूद कहलाते ईं। विद्वान, गुणवान्‌ , अक्षचारी और सदाचारी ही राष्ट का काम चला सकता 
है, इसलिए द्विजों को ही राष्ट के काम में नियुक्त किया जाता है। क्योंकि आपत्ति के समय 
राष्ट्‌ को प्रायः तीन प्रकार की ज़िम्मेदारियों की दरकार रहती है। राष्ट्र चाइता है कि चाहे 
जितनी आपतत्त आवबे, पर बर्चों की शिक्षा का काम बन्द न हो इसी तरह चाई जितना 
संकट उपस्थित हो, पर छात्र से देश और धर्म की रक्षा की जाय और चहे जैता भयद्डंर 
समय हा, जीविका का प्रबन्ध शिथिल न होने पावे | इन तीनों प्रकार के प्रत॒न्धों के लिए 
समस्त द्विजें को तीन मार्गों में बॉटकर तीनों प्रकार के कार्यों भें लगा दिया जाता है। यह 
कार्यविभिन्नता द्विजें' के स्वाभावानुसार की जाती है। जितकी तबीयत का जैसा झुकाव देखा 
जाता है, उतको उसी काम में नियुक्त किया जाता है। जा पढ़ाने की ओर विशेष राचे रखंत 
हैंउनका शिक्षा का काम, जो झूरबीर और निर्मय ढ़ेतें हैं, उनको रक्षा का काम ओर जो 
पशुपालन तथा कृषि की ओर राचि रखते ६, उनको जोविक़ा का कम दिया जता है। 

इसी तरह जो अशैेक्षित (झूद्र ) हैं, उनका सेवा का काम दिया जाता है। आपत्ति के 
समय यदि इस प्रकार से कार्मे! का बटवारा ने कर दया जाय और सारी प्रजा एक ही काम 


(८०४) .. वैदिक सम्पत्ति 


में छगा दी जाय तो कभी स्वप्त में भी रक्षा नहीं हो तफती | सके सब्र लड़ने ही सं तें। 
पैना के लिए युद्वोपफ्रण-शस्त्र, यान और खाद्य-कीन तैयार करे और भविष्य युवकों को 
योग्य बनाने के लिए. शिक्षा कोन दे ! इसालेए आपत्ति के समय कार्मों का बटवारा करके 
राष्ट का काम चलाने के लिए एक जाति को चार भागों में बॉटना ही पढ़ता है। "रन्तु इस 
बंटवारे का यह अर्थ नहीं है कि एक विभाग का दूसेर विभाग से कुछ वास्ता ही नहीं रता | 
आपत्ति के समय सभी विभाग एकमत होकर आपत्ति को इटने में छुट जाते हं। जैसे कि 
आवश्यकता पडने पर द्रोणाचाय शिक्षा का काम छोडकर युद्ध करने लग गये थे | कइने का 
प्रतलत् यह कि आपत्ति के समय समस्त लनससाज राजा के अधीन रहकर अपनी याग्यता 
के अनुसार आवश्यक ब्रिभाग का काम करता है, इसालिए, इस वर्णव्यवध्था में अनैक्यता और 
सेनिकों की कभी की अद्चन नहीं आती । 

दूसरी शाह! बिशरमें राजा के एकहथे राज्य की बात कही जाती है, पर उसमें भी ग़लती 
है। आयों का गजा कभी अकेला जो कुछ चाहता था, वह नहीं कर सकता था | उसके साथ 
संदेव विचार करने के लिए एक वेदश पंडितों की सभा रहा करती थी, जिसकी सलाह से राजा 
शासन करता था | किन्तु स्मरण रखना चाहिये कि राजा की तरह यह सभा भी मनपाना 
कानून नहीं भअना सकती थी । यहाँ नवीन क़ानून बनाने का रिवाज ही नहीं था। यहाँ तो 
भगवान्‌ का बनाया हुआ क़.नून-वेद-विना किसी दलील ओर प्रमाण के चलछता था। राजा 
ओर राजप्भा तो केंवछ वदानुकूछ व्यवहार चलाने के लिए. ही थी, नये क्रानून बनाने के 
लिए नहीं | अतएवं चाहे राजा अकेला हो अथवा दश हज़ार सभ्यों की सभा हो, किसी को 
नया धर्म, नया क्रायदा और नया विधान जारी करने का अधिकार नहीं था। उस सम्रय 
ऐरगैरों का बहुमत नहीं लिया जता था। डस समय तो यह क़ायदा था कि--- 

एका5पि वेदबिद्धसे ये व्यवस्येत्‌ द्विजोत्तमः । 
स विश्वेयः परो धर्मो नाज्ञानामुदिताइयुतेः॥ ( मनु० १५१११३ ) 

अर्थात्‌ एक भी वेदश जिस बात को कद्दे वही घर्म माना जाय और वेददीन दश इज्ार 
प्नुष्यों को भी बात न मानी जाय । इसका कारण वेदों की अपोस्षयता ही था। आर्यों के 
विश्वासानुतार वेद ही ऐसा क़ानून द, जो ईश्वरीय ज्ञान होने के कारण सबका समान रूप से 
लाभ परुँचानेवाला है। इसीलिए उन्होंने नये क़ानूनों को कभी नहीं बनाया । आजकल संसार 
में जिस प्रकार के बहुमत का रिव्राज चल रहा है, वह बहुत ही दानिकारक है। क्योंकि संक्षार में 
समी मनुष्य घमत्मा नहीं होते। विशेषफर आपत्ति के समय तो बदुत ही थाड़े आदमी 
धर्मात्पा और विद्वान्‌ होते हैं । यदि सभी घर्मात्मा ओर ढिद्वान्‌ दो, तो बहुमत की-राजममा 
कीन्आवश्यकता ही न हो | कानून के पालन कराने की आवश्यकता दो तभी होती है, जज 
जनतमाज अशिक्षिन अधघर्मी ओर कर्महीन 'होता हैं । पर अशिक्षित और अधर्मी समाज का 
बहुमत मी वेश ही होता है, जेमी उढ़की राचे होती है। रात पीनेवाले कभी शराब के 
विरद्ध अपना मत दे ही नहीं खकते। विछाडी, कामलोलुप, ध्वार्थी और परोपमोगी कभी 
अपन स्व,थे के विरुद्ध अपना मत दे ही नहीं छकते | इतालिए «भा के मत से क्रानून के बनाने 
की प्रथा ठीक नहीं है। प्रथा तो वही उत्तम है कि जा हनन वेदिक आरयों की अम्यता के 
अनुसार चलाई जाब | 


वैदिक भायों की सभ्यता । (८०५) 


अब रही तासरी दहला, उसके उत्तर मे निवेदन है कि जिस प्रकार के लोगों के साथ युद्ध 
करना उसित था, उन ले गो को दमन करने के योग्य प्राचीन आयों के पास युद्धोपकरण थे, 
किन्तु जिस प्रकार के लछागों के साथ युद्ध करना उचित नहीं था, उनके साथ युद्ध करने योग्य 
डपकरण भी नहीं थे। आयंसम्यता में युद्ध के लिए स्थान तो है, पर युद्ध की मर्यादा भी है । 
क्र किसके साथ किस प्रकार युद्ध करना चाहे थे, ये बते आयों की सभ्यता में शेष स्थान 
रखती हैं| क्येंकि आये छोग युद्ध का यह मतलत्र नहीं मानते थे कि बिना सोचे समसे जहाँ 
देखे वहीं लड़ मरो | इसलिए, युद्ध के विषय में मनु भगवान लिखते हैं कि 


अनित्यो विजयो यस्‍्माद्‌ हरयते युद्धयमानयोः । 
पराजयरच संग्रासे तस्मायुद्ध बिवजयेत्‌ू ॥ ( मनु० ७।१९९ ) 


एवं विज्यसानस्य ये5स्य स्युः परिपन्थिनः । 

तानानयेद्वश सर्बानू सामादिभिरुपकरें! ॥ 

यदि ते तु न तिष्ठेयुरुपायेः प्रथमेख्रिभिः । 

दण्डेनेष प्रसह्मतांइछनकेवेशमानयेत्‌ू ॥ ( मनु० ७३१०७-१०८ ) 

अर्थात्‌ संग्राम में लडनेवालों कु जब और पराजय अनित्य है, इसलिए युद्ध न करना 
चाहये। सबसे पहले ते विरोधियों का खामादि उपायों से ही वश में करना चाहिये, पर 
यदि सामादि तीनें। उपायों से दान न मानें तो दण्ड (युद्ध ) से ही वश में करना चाहेये। 
इन प्रमाणों से पाया जाता है कि युद्ध कोई बहुत आवश्यक वस्तु नहीं है। वह तो उन 
मूलों, जंगली बत्ररों ओर अत्याचारियों को वश में करने के लिए है, जो न ज्ञान जानते हैं 
न विशान, न नीति जानते हैंन चर्म ओर न हानि जानते हैं न लाभ, प्रत्युत छेगों को 
सताना ही जिनका उद्देश्य है। परंतु युद्ध उनके लिए नहीं है जो इर बात को अच्छी तरह 
समझते है। यही कारण है हि आयों ने सदेव बच्नरों के ही साथ युद्ध किया है ओर उनकी 
ही परास्त किया है। रावण से लछकर घसकंदर, गोरी, ग़ज़नी और औरंगज़ेत्र तक के 
साथ आये छोग युद्ध करत रहे ६ आर सब्चको परास्त किया है। यद्यपि मुसलमानों को 
परास्‍्त करने में उनको चार सो वर्ष लगे है, तथापि अंध भें उन्होंने उनका भी परास्त 
ही कर दिया है। रहे यारपत्रासी, सो ये आरंभ में व्यापारेक रूप से यहाँ आये और 
घधींर धीरे देश के स्वामी बन गये, अतः इनके साथ युद्ध करने का अच्छी तरह मोक ही 
नहीं आया | ह 
इन्होंने आरंभ से द अपनी सम्पता, प्रत्रंच, शान, विशान ओर कल'कैशल का 

हम पर ऐसा #िका जमाया कि इमने कभी इनकी अपना छात्र ही नहीं समझा। शरन्रु न 
सप्तझने का कारण यह था, कि ये वर्जर नहीं, किन्तु लभ्य ओर डदात्त विचारबाले थे। 
भायों का विश्वास था, कि ऐसे छोगों से अधिक खतश नहीं है। आयों का यह अलुमान 
गलत नहीं था। उनके अनुमान के प्रमाण समय सप्य पर मिलते रहे है ओर विशेष रूप 
से इस समय मिल रहे हैं। आज सपम्स्त संसार में जो साम्यवाद की चरचा फेल रही है, 
जर्मनयुद्ध के समय से जो अब काई देश किसी अन्य देश पर अधिकार करने के लिए 
प्रयात् नहीं करता, इँयलेण्ड' के अनेक मातहत देश जो धीरे धीरे स्वतंत्र हो रहे है और 


(८०६ ) वैदिक सम्पत्ति | 


भारतवर्ष म भी जो स्वतंत्रता का शह्भुनाद चार्गे तरफ़ बज रहा है, इस समस्त संशर- 
व्यापिनी स्वतंत्रता के जन्मदाता और बिस्तारकर्ता कौन हैं ! इम हैं, या चीनवाल हैं, या 
अमरीकावाले हैं, या अफ़गानिग्तान के पठान है? इमारी समझ में तो इनमें से कोई नहीं 
हैं। इसका यदि किसी को अब है, ते वह केवल योरपीनिवांसनी जातियों को ही है। 
उन्हींने ही इम सावंभौम स्वतंत्रता का सिंइनाद किया है। 


अतएव इस प्रकार की स्वतंत्रताप्रिय, विद्याव्ययनी और उच्च विचारवाली जातियें! के 
साथ युद्ध करन के लिए आर्य लोग केसे तेयारी, करते ! जिन जातिया ने आरंभ से ही 
अपनी उंराशाक्ति के द्वारा इबेट स्पेंतर, टाल्प्टाय, लेनिन और ऐसे ही अनेकों महान 
पुरुषा को जन्म दिया है, जिन जातियों के लाखों आदमी आज विश्वस्वातंत््य का प्रश्नत्त कर 
रहे हैं ओर जिन जातियों ने संसार को अप्रित विद्यामंडार का दान दिया है, उन जातियों 
के साथ युद्ध की तेयारी करना आयभ्वभाव के >िपरीत ह। वे ते धीरे घाई उन्हीं बातों की 
ओर आ रही हैं, जो त्रिलकुल ही आर्य सभ्यता के अनुकूछ हैं। इसलिए यास्पत्रासियों के 
साथ अथवा इसी प्रकार की उन्नत मम्यता प्राप्त किसी भी जाति के शाथ आये लोग युद्ध 
नहीं करते | यही कारण है कि यदेों कलायुक्त यत्रो का भी आविष्कार नहीं किया गया। 
यहाँ वाले को विश्वात था कि जो जातियों ज्ञानविशन में इतनी उच्च ओर उन्नत होंगी, 
उनस हमें अधिक हानि न होगों। आर्यों की ऐसी समझ और धारणा को राजनातिक 
गृलती नहीं कही जा सकते । आ््वों की सी उच्च सम्यता में पहुँचकर कोई भी मनुष्य 
जाति, चाहे वह पहिले कितनी ही बच्रर रही हो, इसी परिणाम पर पंडुँचती है। योरप के 
विकतित मस्तिष्क भी आज इसी परिणाम पर पहुँचे हैं। वहाँ भी युद्धे को बंद कराने आर 
संप्तार से कुटलता की अड़ खोद बहानेबाल ल,खो आदमी पैदा हो गये हैं । 


तारीख २३ मई सन्‌ १९२५ के वतमानपत्र में छपा था # ९ अपनी मृत्यु से पहिले १० 
दितबर सन्‌ १९१० इं० में मदशात्मा टाल्सटाय ने एक पत्र हिखा था कि अधकार की वह दशा 
जिसमे मानवजाति ड्रबी जा २ही है ओर भी भग्कर हो जाती, यदि सैकड़ों मनुष्य अपने 
जीवन की खतरे में डालकर उसे रोकने का प्रथल न करते। अधिकारियों की ओर से उनको 
हर प्रकार के दण्ड' दिये जाने का भय दिखडाया गया, परंतु वे तिल भर नहीं डिने। वे स्वतंत्र 
रहने के इच्छुक ६, इमलिए वे अधिकारियों बी अ 7 का पालन नहीं करते, बरन्‌ व अपनी 
आत्मा बी आवाज़ पर अमल करते हैं। में मरने # निकट हूँ, परंतु में यह देखकर प्रसन्न हूँ 
कि उन मनुष्यों की संख्या बढ़ती जा रही है, जो अधिकारियों की ओर से मानवजाति के 
संहारक पद दिये जाने पर भी शान्ति के साथ इन्कार कर देते ६ और अवशा करने का 
दण्ड स्वयं भोग लेते हैं। रूत में ऐसे युवक बहुत हैं, जो जल की भयह्वर यातनायें भोग 
रहे हैं। उन्होने अपने पत्रों में लिखा है तथा मिलनेवालें से अतछाया है कि वे जेल में बड़ी 
शान्ति से हैं । 


४ केवल रूस में ही नहीं बरन्‌ महायुद्ध के समय सन्‌ १९१५ में दार्लेड में भी एक 
संस्था युद्ध रोकने के उद्देश्य से स्थापित की गई थी। उसने एक घोषणापन्न भी निकाला 
था | उस समय उसके सश्जालक गिरफ़तार कर लिये थे, परन्तु अब हॉऊैँड सरकार ने उसके 


बैदिक आरयोँ की सभ्यता । (८०७) 


प्रकांधन तथा उ8की एक लाख प्रतियों वितरम करने की आज्ञा दे दी है। घोषभापत्र का 
आशय इस प्रकार है-- हम युद्धनीति के विरोधों त्री पुरुष देख रहे ई कि छोगों में 
झांति की भाषना बढ़ रही हैं, ओर जो लोग सोह्जर नहीं बनना चाहते, उनकी संख्या शनेः 
धन: निरन्तर बृद्धि करती जा रही है। अत; दृठता के ताथ घोषित कर हैं कि हमने निश्चय 
कर लिया है कि हम हर प्रकार की फ़्र/जी नोकरी करने से इनकार करते हैं। केवक बारक-रूमों, 
टेखें।, युद्धसेनितरं, ओर हवाई-जहाज़ें। की सर्विस से ही हम इनकार नहीं करते, बग्न्‌ 
युद्धसामग्री बनानेवाल समस्त कारखानों ओर दांतपोर्ट के डीपुओं से भी अपनी प्रथकृता 
प्रकट करते हैं । धारांश यई कि कोई भी ऐसा कार्य जो युद्ध भी तब री के संबंध में शेगा, 
इस लाग उत्तम भाग न लेंगे । हम यथासम्भव युद्ध के लिये एकत्र हनेत्राली सेनाओं को 
भी इक्टे होने से रोफेंग । जो बंधु युद्ध बंद करने के पक्षपती हों, वे इममें सम्मिलित हों 
और जत्र युद्वम्रारम्म हो, तो उसके बंद कराने का प्रयक्ञ कर । इस संस्था की ओर से एक 
पत्र भी निकछता है, जा सदैव युद्ध के विरुद्ध प्रचार किया करता है। अमेरिकन महिलाओं 
ने भी अपन देश में इसी उद्दश्य से एक संस्था खोली है । 

इतना ही नहीं किन्तु योरपवाधियों की सभ्यता इतनी डच्चता को पहुँचती जाती दे 
कि अच् उनके वैशानिक खुद ही वेशानिक युध्धोपकरणें। को तेयार करने के लिए रज़ामन्द 
नहीं हैं। ताराख १० डिशम्बर सन्‌ १९२१ के आदर्श पत्र में लिखा है कि * इटन नगर के 
प्रसिष्ध अध्यापक डॉक्टर लिटिल्स्टन ने कहा था कि साल भर पूव युद्धतरिभाग ( ज़ए 
0/8०6 ) ने दो बढ़े वेशानि्की लिखा था कि वे एक ऐसी जहरीली गेस तेयार करें जो 
आधि मिनट में एक पूंरे नगर को न'्ट कर दे । परल्तु दोनों विद्वानों ने यह जवाब दिया कि हम 


# 


ऐसी विद्या का इस प्रकार दुरुपयोग नहीं कर सकते ? | योरप के वेशानिर्को में अब अधिकांश 
ऐसे विद्वान ई जो युद्धों को पसंद नहीं करते | वे नहीं चाहते कि विज्ञान के द्वारा विज्ञान- 
वादियों का नाश किया जाय । इस ज्ञत का प्रमाण उस पन्न से मिलता है जो जर्मन युद्ध के 
चाद इँगढँड की ऑक्सफड युनिर्वातद के प्रोफ़ेसरों, डॉक्टरें। और अन्य विद्वानों ने जर्मनी के 
बिद्वानें की लिखा था | सन्‌ १९२० में हिन्दास्तान पत्र में छपा था कि " ब्रिटिश विद्वानों ने 
जर्मनी के विद्वानों. को पत्र लिखा है कि ' हे जमनी ओर आस्टिया के वैज्ञानिक्रो | 
ससायनिक्रो | और अन्य विद्वाने | गत युद्ध के कारण थोड़े समय के लिये हमर छोगों की 
मैत्री मज़े हो गई थी जिसके लिये हमें खेद है ओर इम जानते हैं कि आप छोगों को भी खेद 
हुए बिना न रहा होगा । 

८ हम आशा करते हैं कि पुरानी मैत्री को फिर से जोड़ने का प्रजंध दोनों और के विद्वान्‌ 
करेंगे । युद्ध के समय स्वदेश्ञामिमान के कारण जो कुछ वेरबुद्धे उतपन्न हो गई ६, उसके जल्दी 
ही परित्याग करने की आवश्यकता है। युध्ध के समय हम छोगों का ध्यान एक दूसरें की 
विरड दिशाओं में था, पर अब दोनों पक्षे। के बीच विद्वानों का मान एक ही कमान होने से 
सुलह अतंभव नहीं हैं। आध्यात्मिक शक्तियों को ध्यान में रखकर एक अथवा एक से अधिक 
जातियों की उचित पद्टिचान करने में हम लोगों को देर न करना चाहिये । राजनेटिक मत- 
भेद संधार की एथक्‌ प्ृथक्‌ जातियों के बैच में विक्षेप कर रहा है, ऐसी दशा में हमको 
जिस संध्कृति की आवश्यकता है, उस मेन्नीमाव की संस्कृति की खापना के हिए जो 


(८०८) वैदिक सम्पत्ति । 


कुछ वन पड़े वह झ्ञीप्र करना चाहिये ”। इस पत्र से स््ट हो रहा है कि युद्ध से 
विद्वानों को कष्ट हुआ था, अठः वे मैत्री की संस्कृति को अब मज़बूत करना चाहते हैं 
जिससे भविष्य में फिर युध्ध न हो | यह पत्र दँगलैण्ड के निवासियों का हे । ईँगलैण्डनिवा- 
सियों को लोग संसार भर से अधिक पतित समझते हैं, हिंतु यहाँ के बिद्वान्‌ भी वेशानिक 
युध्चों को अच्छा नहीं समझते । इतना ही नहीं प्रत्युत इंगलेड' में तो इतन अच्छे आदमी 
उत्पन्न हो गये हैं कि वे अपनी जाति के दुष्ट मनुष्यों से बचने के लिए दुसरे देश के नित्रा- 
सियों को सचेत करने में भी नहीं चूकत । 

एक बार जापान के मारकुइस हटो ने इबर्ट स्पेंसर थे जापान की रक्षा के लिए. कुछ प्रश 
पूछे थे। स्पेंसर न रक्षा के अनेक उपाय बतलछात हुए यह भी लिखा था कि “ जापान में 
अगरेज़ अथबा किठी मी विदेशी को बसने का अधिकार न देना !। कितना स्पष्ट सत्य है। 
इसीलिए हम कहते हैं कि जिन जातियों की सम्यता का विकाल इक प्रकार हो चुकता हे वे 
युध्चों से, वेशानिक युध्धापकरणों से और हर प्रकार की कुटित्ता के धरे घोरे पृथक्‌ हो जाती 
हैं। अतएव विशानकुशल नातियों से साथ वैशानिक युध्धें की तैयारी करना राशनेतिक भूछ 
है और आयों के पास कलछायुक्त युद्धोपकरणों के अभाव के कारण वर्णव्यवस्था को निकम्मी 
बतढाना उससे भी अधिक भूल हैं। कक्‍्येंकि सभ्य जातियों के साथ आयों ने रुदैव वैदिक 
बिचारो ओर आयंआचारों के ही द्वारा युद्ध किया है और वेदिक विचारों तथा आर्यआच रो 
से ही उन्हें परास्त किया है। इस प्रकार + युद्ध पूव समग्र में हुए हैं। पूर्वकारू में यहों के 
ऋषियों ने अमरिका, आस्टेलिया, पेलिस्टाइन, मिश्र और इंरान में अपनी सभ्यता ओर 
आचार का प्रचार करके वह्टों की प्रजा को पराजित किया है। यही कारण है कि आर्य- 
सम्यता के आदिम राजनीतिश मनु भगवान्‌ कहते है कि--- 

एतहदेशप्रसूतस्य सकाशादग्र जन्‍्मनः 
स्व स्‍्व॑ चरित्र शिक्षरन प्रथिवयां सदमानवाः ॥ ( मनुस्मंत २।२० ) 

अर्थांत ब्रह्मावत के आह्मर्णीं स समस्त संतार के मनुष्य सदाचार की शिक्षा प्राप्त करें। 
प्राचीन आये ऋषि अपनी इसी वेदिक शिक्षा-सदाचार-से खंखर की समतत थातियों को 
अपना शिष्य बनाकर उन पर अपना प्रभाव जमाते थे ॥ आज भी वैदिक विचारों को प्रचारों 
के द्वारा ओर आयेआचारों को अपने सादे ओर तपत्वी ब्यवहारों के द्वारा हस्त दूसरी सम्य 
जातियों तक पहुँचा सकते है और उन्हे प्रभावित कर सकते हैं। ऐसा करना हमारी सभ्यता 
का एक विशेष अज्ञ है। आज यदि इम आर्यमाजन, आर्यवस्र, आयंगह और आयरय॑ंगइस्थी 
के साथ अपना निवाह करने लगें ओर दोगार, विछास तथा कामुकता को छोड़कर तपत्वी 
बन जायें आर देशदेशान्तर्त में जाकर अपने आचार का नमूना दिखलाते हुए वादेक विशान 
का प्रचार करें, तो सम्य जातियाँ इमारी सुम्यता को स्वीकार कर ले और अनायात्त ही परास्त 
हो बाय और परतन्त्रता नष्ट हो, जाय, इसमें ज़रा भी रुंदेह नहीं। क्योंकि विदेशियों 
ने इमकों इमारी असली सभ्यता से हटाकर ही-हमें शौफक्निन, विछापी और लछोलप बनाकर 
ही-गुलाम बनाया है। इसाडेए यदि हम अपनी वेदिक रहने सहन में आ जाये, तो अना- 
यास ही विज्ञय प्रात्त कर सकते हैं। इस बात को हम अपनी एक ऐतिहासिक आख्यायिका 
से अच्छी तरह समझस कते हैं। 


बेदिक आया की सभ्यता | (८०९) 


रामायण में लिखा है के लंका जाते समय इनूमान को रास्ते में सुरणा मिली | सुरसा 
ने इनूमान को खा डालने के लिए मुँह फेलाया। हनूमान ने भी अपना शरीर अधिक फुछा 
दिया | इस पर उसने अपना मुँह ओर भी अधिक फेलाया | तब इनूमान ने आयेनीति का 
स्मरण किया ओर झट छोटे हो गये । इतने छोटे थे गये कि उपके मुँह में बिला गए। अत्यंत 
छोटा होने के कारण न तो वह उन्हें दँँतें। से ही दबा सक्रती थी और न जिड्डा से ही 
टटोल सकती थी। अत में वह लाचार हो गई और हनूमान उसके फेर से बच गये । 
यह आर्यनीति की आख्यायिका है। इसमें बतछाया गया है कि यदि सम्य शात्र लपनी 
विद्या, सम्यता, धन, ऐसश्वय, यन्त्र, शबत् ओर नीति का स्वरूप बेहद चबढा खा डालने के 
इरादे में हे तो आयों को चादिए कि वे अपने अत्यंत सादे, धार्मिक और तपस्री जीवन 
द्वारा हर प्रकार से उसकी महत्ता को निरथथंक कर दें। सभ्य शत्रुओं के प्रति आयों की 
सदैव यही नीति रही है। उन्होंने सदेव बनरों को दण्ड स और सर्भ्यों को उपदेश और 
तप से-...छादगी और धार्मिकता से---ही वश में करने का आयोजन किया है। इसीलिए 
उन्होंने शुद्ध धर्म का केन्द्र परित्राट्‌ ओर आपद्धम का केन्द्र सम्राद को माना है और बर्भरों 
को सम्राट के द्वारा तथा रुम्यों को परित्राद के छारा परास्त किया है और सदेव स्वतंत्रता 
का ध्येय अपेन सामने रक्‍्खा है। उन्हेंने स्वतंत्रता को अपनी सभ्यता का मूल माना है 
और सात जागत इस बात को कमी नहीं भूले कि “ सबे परवद्दी दुःखे सबेमात्मवशं 
सुखम्‌ ? अर्थात्‌ परवशता ही महान्‌ दुःख है ओर स्वतंत्रता ही मद्दान्‌ सुख है | यही कारण 
है कि आयो की इस मनाजृत्ति को सफल बनाने के लिए मनु भगवान्‌ उपदेश करते 
हैं. कि-++ 

स्ववीयोद्रादजर्वायात्र स्ववीय बलवत्तरम्‌ । 
तस्मात्‌ स्वेनेव वीर्यण निगृद्दीयादरीन्‌ द्विजः ॥ ( मनुस्मृति ) 

अथांतू आत्मब्रल और राजबरल में अपना आत्मब्रल ही महान्‌ है, इसलिए आयों को 
चाहिये कि वे अपने सरुभ्य शात्र को अपने आत्मिक चल से ही निवारण करें। यहीं धर्म 
ओर आपद्धम का सारांश है। इस धम और आपद्धर्म के मिश्रित बह को यर्णाश्रमव्यवस्था 
कहत ई। यह वर्णाश्रमव्यवस्था भारतीय वेदिक आर्यों के भतिरिक्त संसार में और कहीं 
नहीं पाइं जाती । आया का घम इसी में ओतप्रोत है और यही अपने शुद्ध धर्म 
और आपद्धम की विशाल नीति से लोक तथा परलोक से सबंध रखनेवाले अर्थ, काम 
ओर मोक्ष में सामझ्ञस्य उत्पन्न करके केवल मनुष्यजाति को ही नहीं प्रत्युत समस्त प्राणि- 
समूह को सुखी, शांत ओर मोक्षामिमुखीं बनाती है। यही आयरयंधर्म का आदर्श है और 
यही धर्म की प्रधानता का रहस्य है। 

यहाँ तक हमने आर्यसम्यता का संक्षेप से वणेन करके दिखलाया और बतलाया कि 
आयों ने वेदें। के उपदेश! से किस प्रकार अपनी रुभ्यता की रचना की ओर किस प्रकार उस 
सम्यता को खतार के लिए उपयोगी तथा लाभदायक सिद्ध किया। आरयों की सभ्यता के 
इस प्रकार उपयोगी होने का कारण उसकी स्वाभाविकता है ओर स्वाभाविकता का कारण 
उसकी अपोरुषेयता ही है| यह अपोरुषेय आयेषभ्यता मनुष्यकृृत नहीं है, प्रत्युत वह परमात्मा 
की सुझाई हुईं है। जिस प्रकार परमात्मा ने सृष्टि के आदि में आयों को उत्पन्न किया है, 
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(८१०) वैदिक सम्पाती | 


उप्ती प्रकार परमात्मा ने ही उनकी सभ्यता को भी वैदिक शान के द्वारा निर्माण करने की 
छूचना दी है । यही कारण है कि आयंत्तस्यता संसार के समत्त मनुष्यों, पश्च पक्षियों, कीट- 
पतज्रों और तृण-पहत्रों को एक ही समान छाभदायक्र तथा सबको छोग परकोक के सुर्खोकी 
देनेवाली सिद्ध हुई है। इमने अनेक प्रमाणों से छिद्ध किया है कि यह सम्पता वेदमंत्रों के 
आधार पर रची गई है और पयात्त वेदमंत्रों को लिखाकर तथा आयेसम्यता की रचना को 
दिखलाकर स्पष्ट कर दिया है कि दोनों अंग एक दूसरे में ओतप्रोत ६। यही वेदों की शिक्षा 
फा रहस्य हे ओर इस चतुर्थ खण्ड' का सारांश है। 


इस चतुर्थ खण्ड ही में इस पुस्तक के प्रधान प्रतिपाद विषय का वर्णन है। इमने उपक्रम 
में जित आधुनिक योरपीय नेचरवाद से संबंध रखनेवाली विचारमाछा को लिखकर और 
डसमें कई एक तटियों की सूचना देकर इस पुस्तक का उपक्रम किया है, उशी भाव को इस 
चतुर्थ खण्ड में विस्तार से दिखलाया दिया है ओर उन तुटियों की पूर्ति का उपाय भी इस 
चतुर्थ खण्ड ही में बंतला दिया है। हमने इस वैदिक सम्पत्ति ” के चारों खंण्ड' लिंखकर 
क्रम से यह बात अच्छी तरह स्पष्ट करने का प्रयत्न किया है कि वेद ही इंश्वरोय शान हैं, 
इंतलिए उनमें बतलाई हुई वर्णाभ्रमव्यक्स्या के द्वारा शुद्ध घम ओर आपद्धर्म के प्रतिनिषि 
परित्राट्‌ और सम्राट्‌ की सहायता से समस्त मनुष्यतमाज को इंश्वरप्राति की ओर छंगाकर 
ही रुतार को सुखी बनाया जा सकता है और इसी व्यवस्था के द्वारा सबको लोक तथा 
परछोक से संबंध रखनेवाले अर्थ, धर्म, काम और मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है। यहीं 
इस वैदिक सम्पात्ति का तात्पर्य है और यही संठार के सुख शांति का उपाय है | 


ओरेम्‌ 
वैदिक सम्पत्ति 
० 3... 
उपसंदहार । 
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वेदों के पाठ से, वैदिक साहित्य के अवलोकन से, वेदानुकुल अन्य समस्त लोकिक 
बाहमय के अनुशीलन से ओर आयों के रहन-सहन, रीत-रिवाज, तिथित्योहार, संस्कार 
और समस्त व्यवदारी पर एक गम्भीर दृष्टि डालने से सारी बैदिक सम्पत्ति का यही तात्यने 
निष्पन्न होता है कि मनुष्य मोध्ट को अपने जीवन का लक्ष्य मानकक ऐसा व्यवहार करें कि 
जिससे स्थयं दीघजीवन प्राप्त कर सके ओर किसी भी प्राणी की आयु तथा भोगें। में किसी 
प्रकार का विश्न उत्पन्न न हो, प्रत्युत वर्णाश्रम के द्वारा समाज का ऐसा संगठन हो कि सरलता 
से सबकी रक्षा होती रह और शिक्षा तथा दीक्षा से समस्त प्राणितमुदाय मोश्चाभिमुखी 
बना रहे। आयों की शिक्षा ओर सभ्यता के किसी अज्भ की आलोचना की जाय, तो डसकी 
अतभोवना से इसी उद्देश्य की पूर्ति की आवाज़ सुनाई पड़ेगी । आयों के प्राचीन किसी राजा 
रानी, ऋषि, आह्याण और वेश्यजझूद्र आदि के जीवनचरित्र को बारीकी से पढ़ा जाय, तो उससे 
यही ध्वनि नि+लेगी। अर्थाव्‌ आयों की शिक्षा और सम्यता उपयुक्त उद्देश्य में ओतप्रोत है। 
यही कारण है कि आयों की यह शिक्षा और सभ्यता अत्यन्त प्राचीन होने पर ओर अनेक 
प्रकार के संकटों और विपतियों का सामना करते हुए भी आज जीवित है। संधार में अनेकी 
सम्यताओं का जन्म हुआ ओर विस्तार हुआ, पर आज उनका कहीं नामोनिशान भी वाकी 
नहीं है। किंतु आयों का आहार-विहार, वेश भूषा, रहन-सहन, आचार-व्यवशर, यज्ञ-याग 
दान-पुण्य, ब्त-उपवास, घम-कर्म, दया-प्रेम, दर्शन-विशन, योग-समाधि, कर्म-फल 
बंधमोक्ष, अह्नचर्य, पातित्रत, गोभक्ति, वाटिकामक्ति और क्रिमी कीद आदि समस्त प्राणियों 
के साथ सहानुभूति आदि जितने आदिमकाढीन मंतव्य ओर कर्तव्य हैं, वे आज भी ज्यों के 
त्यों पाये जाते हैं। इससे यर सहज ही अनुमान हो सकता है कि आयों की सम्यता में 
अपनी रक्षा कर छेने की पूरी योग्यता है और उलको चिरजीवी रचने की पूण्ण शक्ति 
है। इसीलिए इमने उचित समय पर उसको संशार के सामने फिर उपस्थित करने का 
आयोजन किया है। 

योरप इस समय पक ऐसी व्यवस्था की खोज हो रही है, लो सबकी एक समान 
ढाभदायक को और स्वयं स्थिर रह सकने की शाक्ते रखती हो। इस उद्देश्य फो छेकर 


(८१२) बैदिक सम्पात्ति 


योरपवासियों ने कई प्रकार की विधियों और व्यवस्थाएँ, उपस्थित की हैं और उनकीं और 
संसार की समस्त आतियाँ आकर्षित भी हुई हैं। क्‍योंकि संसार का यह एक प्रत्॒ु८ नियम 
हैकि मनुष्य जिससे प्रभावित होता है, उत्ती का अनुकरण करने लछगतो हैं। आज 
समस्त संसार में योरप प्रभावशाली है, इसलिए सभी देश इसका अनुकरण करते हैं। 
जत्र वह भीतिक उन्नति के द्वारा श्ज्ञारिक अमीरत का खाँग भरकर घनो और निधन के- 
मालिक आर नोकर के-रूप में दिखलाई पड़ा तो संधार के सभी देशों ने उसी प्रकार 
की नक़ल करना आरम्म कर दिया ओर जब वह कामरेड संस्था के द्वारा साम्यवाद 
का रूप भरकर सामने आया, तो सारे संतार में साम्यवाद का प्रचार होने लगा। जित 
प्रकार उतने अपनी जंगली अवस्था से निकलकर आज तक भौंँति भाँति के अनेक रूप 
घारण करके अनेक प्रकार के नमूने दिखलाये हैं और संसार को प्रभावित किया है, उसी तरह 
अब वह समस्त सखॉगों सेइताश होकर और थक्रकर खुद ही कुदरती जीवन की ओर 
आने का इरादा कर रहा है | इरादा ही नहीं कर रहा है, किन्तु कुररती जीवन के अनु- 
कूल व्यवहार भी करना आरम्म कर दिया है | योरप के हज़ारों आदमी सैकड़ों संध्याआ, 
सैकड़ों पुस्तकों और सैकड़ों पत्रों के द्वारा वर्तमान भौतिक सभ्यता का खण्डन कर रहे 
हैं, वतंमान यान्त्रिक उन्नति के द्वारा उत्पन्न हुई कला और विलछास तथा कामुकता 
दा घोर विरोध कर रहे हैं ओर भोौतिकवाद के अनिवाय परिणाम रूप युद्वों का तिरस्कार 
कर रहे हैं। इतना ही नहीं प्रत्युत इज़ारों मनुष्यों ने वर्तमान नागरिक जीवन का परित्याग 
करके जंगलों में सादा जीवन ( +४६प्रा/॥) !70 ) जिताना भी आरम्म कर दिया है ! 

जिस प्रकार नत्र तक योरप देश की अन्य रीति-नीतियों का प्रभाव दूसरों पर पड़ा हैं 
उती प्रकार उसके इस कुदरती जीवन का भी प्रभाव दूतरों पर पड़ रद्द है ओर संसार के 
समस्त देशों में इस प्रकार की रहन सहन की उपयोगिता की बड़ाई हो रही है। इतना ही 
नहीं किन्तु थोड़े बहुन मनुष्यों ने संधार के समस्त देशों में इस कुदरती जीवन के 
अनुकूल अपना जीवन बनाना भी आरम्म कर दिया है। इससे शाद होता है कि भोतिक 
उन्नति का नतीजा अच्छी तरद सत्र पर विदित हो गया है, इसलिए अब निश्चय ही उस 
का अन्त होनेवाला है। क्योंकि कुदरती जीवनवादियों की खरल ओर सीधी . बांतें 
सन्रके हृदय में घर कर जाती हैं, उनकी बातें दद॒य में जम ज'ती हैं ओर इस बात की 
उमड़ पेदा कर देती ई कि वर्तमान नागरिक जीवन से हटाकर आरंभेक रहन खन के 
साथ ही रहना चाहिये । लोगों को स्पष्ट दिखलाई पड़ने लगता हैँ कि बिना कुदरती जीवन 
बनाये ओर विना शईज्ञारिक जीवन से हंटे जन#ख्या की वृद्धि का, समता की प्रश्नृत्ति का, 
दीघजीवन की अभिछाधा का और इंश्वर, जीव, कर्मफल ओर मोक्ष आदि पारलोकिक 
समस्याओं का कोई अच्छा हल निक्रठ ही नहीं सकता | ठीक है, कुदरती जीवन से उक्त 
सप्रस्याओं का इल हो सकता है | #म्मव है कि सादे सीधे जीवन से ब्रह्मचय॑ के लिए, 
सहारा मिले और सांद सीधे जीवन से साम्यवाद की भी उलझन सुल्स जाय और 
दीघेजीवन भी प्राप्त हो सके | पर इस योरपीय कुदरती जीवन में जो श्रुटि है जब्र तक 
बह न निकाल दी जाय तन्र तक यह सभ्यता चिरस्थायी नहीं हो सकती ओर न अधिक 
दिन तक मनुप्यनाति का कल्याण ही कर सकती है। 


उपसहार । (८१३) 


इस कुदरती सम्यता में जो खबसे बड़ी त्रुट है, वह यह है कि इस सम्यता के प्रचार 
करनेवाले विद्वान मनुष्य को भी कुदरत के अनुसार चलनेवाला एक प्रकार का पश्ुु ही 
समझत हैं| वे सदैव मनुष्य की रहन सहन के दृशान्त पश्चाओं से ही दिया करते हैं। वे 
कहते हई कि आदि में पशुओं की मौति मनुष्य भी कुदरत की आशानुसार ही चल्ता था, 
तभी सुखी था ओर यदि वह फिर कुदाती आश्ञाओं का पालन करने लगे तो फिर सुखी हो 
जाय | पर यह बात ठीक नहीं है | क्योंकि मनुष्य में हम आहारविद्र सम्बन्धी जो नियम 
देखते है, वे पशुओं की मौँति कुदरत की आशाओं पर अवलम्बित दिखलाई नहीं पड़ते । 
जिम प्रकार प्रशु अपनी खूराक को पद्िचानता है ओर अपनी ही खूगक को खाता है, उस 
प्रकार मनुष्य की कोई खूगक नियत नहीं देखी जाती | मनुष्य सभी कुछ खा जाता है 
ओर सभी कुछ पी जाता है, पर कुदरत डस आहार का कुछ भी निर्णय नहीं कग्ती | यही 
हाल उसके विहार का भी है। न उसके मैथुन का कोई समय मुक़रर है ओर न वह ऋतु- 
मती सत्रीकी गन्ध आदि से कोई सूचना ही अनुमव कर सकता है| इसलिए यह बात 
बिलकुल ग़लत है कि आरम्म में मनुष्य को पश्युओं की भौति कुररत की ओर से सूचनाएँ 
मिलती थीं। ऐसी दशा में इस प्रकार के विचारों ओर तदनुतार व्यवहारों से भविष्य में 
बहुत बड़ी हानि की आशड्ढा हे। क्योंकि जब तक इस प्रकार के विवार ओर आचार पढ़े 
लिखे लोगों के द्वारा व्यवद्दार में आ रहे हैं तमी तक खरियत है। परन्तु ज्यों ही कुदरत 
की धुन भे पढ़ना लिखना छोड़ा गया तोों ह--थोड़े दिनों में ही--लछोगों की हालत जंगली 
हो जायगी ओर कुदरती जीवन छूटकर जंगली जीवन हो जायगा । 


जंगली जीवन कुदरती जीवन नहीं है। क्योंकि कुदरती जीवन के अनुपतार मनुष्य को 
केवल फल ही खाना चाहिए, पर देखा जाता है कि जंगली छोग प्रायः मांध ही अधिक 
खाते हे | इसी तरह कुदरती जीवन की शिक्षा के अनुसार श्यज्ञारजित जीवन ही बिताना 
चाहए और सनन्‍्तान कम पैदा करना चाहिए, पर जंगली लोग बड़े ही ःटज्ञारप्रिय होते है, 
खूब शराब पीते हैं और अमर्यादित सनन्‍्तान उत्पन्न करते हैं। सबसे बड़ा दोष तो उनमें 
यह है कि वे अपनी रक्षा नहीं कर सकते | विदान्‌ जातियोँ सदैव उनको गुलाम बनाकर 
अपना काम कराती हैं ओर उनकी जंगली रहन सइन को बदलकर अपनी जेसी बना देती 
है। इसलिए जंगली जीवन में कुदरती जीवन के समाजाने की अनिवार्य आशह्ला है| यह 
बात ऐतिद्यासिक प्रमाण से मी सिद्ध है। इस समय संसार में जितनी अप्तभ््य ओर जंगली 
जातियों हैं, वे सब पहिले की सभ्य, उन्नत और पढ़ी लिखी ही हैं, पर कारणवश शिक्षा के 
छूट जाने से आज इस दशा को प्राप्त है। ऐसी दशा में यह कभी आशा नहीं की जा सकती 
कि कुदरती जीवन को स्वीकार कर लेने से-पढ़ना लिखना छोड़कर एक प्रकार का पद्म हो 
जाने से-मनुष्य उस आदर्श कुदरती जीवन का पालन कस्ता रहेगा जो पढ़े लिखे नेचरपरस्त 
पारचात्यों के मस्तिष्कों में घूम रहा है। वह जीवन ते तमी तक टिक सकता है जब तक 
शिक्षा के दारा भले, बुर ओर हानि, छाभ का शान है। शिक्षा के बिदा होते ही कुदरती 
जीवनवाले लोग जंगली हो जायैंगे ओर दूसरी शिक्षित जातियों के दारा गुढाम बनाये नायेंगे 
और खुशी से दूसरों की सभ्यता को स्वीकार कर हेंगे। इसाढेए विद्या ओर दिक्षा से 


(८१४) ' वैदिक सम्पत्ति | 


उपेक्षा करानेवाली ओर भोले मनुष्यों को जंगली बनाकर दूसरों का गुठाम बननेवाली 
कुदरती रीति नीति ओर रइन सहन एकदम ही त्रटिपूर्ण है। 


इस सम्यता में सादगी, सदाचार, फलाहार, ब्ह्नचय, शान्ति और विशार भावनाओं का 
जो चित्र दिखलाई पड़ता है वह नेचर का उत्पन्न किया हुआ नहीं है, प्रत्युत वह उच्च शिक्षा 
थे ही उत्पन्न हुआ है ओर उच्च सभ्यता का ही फल है। मूख, असभ्य ओर जंगली मनुष्यों 
के मस्तिष्क में इस प्रकार की भावनाओं का उदय हो ही नहीं सकता | ऐसी भावनाएँ तो तत्र 
उदय होती हैं । जब्न कई पीढ़ियों तक उच्च शिक्षा का प्रचार रह_्ता है ओर शिक्षित नेत्रों को 
कई प्रकार के सामाजिक उतार चढ़ाव देखने को मिलते हैं। पाश्चात्य विद्दा्ों को जो 
कुनरती जीवन से संबंध रखनेवाले विचार सूझ हैं उनकी सूझका भी यही कारण है । 
उनकी उच्च शिक्षा के साथ साथ कई एक सामाजिक क्रान्तियों के भी भूत इतिहास पढ़ने 
को मिले हैं ओर कई एक क्रान्तियों स्वयं देखने, सुनने और अनुभव करने को भी मिली 
हैं। इतना ही नहीं दिंतु वैज्ञानिक खोजों के द्वाश डनको यह भी निश्चय हो गया है कि मनुष्य 
सष्टथ॒त्पत्ति के समय हर प्रकार के रोंग दोष और दुःख दरिद्रों से मुक्त था+। इसीलिए वे कइते 
हैं कि मनुष्य को उसी आदार-विहदार और उठी रहन सदन के साथ रहना चाहिये जो आदिम 
काल में थी। हम भी कहते हैँ कि ठीक है आरम्मिक रीति-नीति, रइन-सहन ओर आहार- 
विद्वार उत्तम था, इसलिए उत्ती प्रकार से मनुष्य मात्र को रहना चाहिये, किन्तु प्रश्न तो यह 
है कि क्‍या वह रइन-सहन ऐसी ही थी जैसी कि नेचरवादी बतलाते हैं, क्या आदिम- 
कालीन मनुष्यों के सुल-शान्ति का कारण नेचर था और क्‍या मनुष्य फ्री आदिमकालीन 
स्थिति पद्चुओं की सी थी ! यदि एवी ही थी, तो आज मनुष्यों की वह पशुता कहाँ चली 
गई ओर उत्तके आद्ार-विद्दार, रइन-छद्दन और रीति-नीति की प्रेरणा आज भी नेचर की ओर 
ले क्‍यों नहीं होती ! जब आज नचर की ओर से मनुष्य को किसी प्रकार की सूचना नहीं 
मिलती, तो सहज ही अनुमान कर लेना चाहिये कि आरम्भिक अवस्था में भी मनुष्य को 
नेचर की ओर से कोई प्रेरणा नहीं होती थी ओर न उव समय के सुख-शांति का कारण 
नेचर अथव्रा पग्ुरशा ही थी। प्रद्युत वतमान काल की ६ माति उप्त समय की सुख- 
शांति का कारण भी ज्ञान, समझ ओर सोचने विचारने की शक्ति ही थी | जिस प्रकार 
आज शान, समझ ओर विचार करने की शक्ति शिक्षा और गुरुपरम्परा से प्राप्त होती ह, 
उधी तरद आदिम ज्ञान परमात्मा ते प्राप्त हुआ था, इसतीडैए उस आरम्मिक शान, समम 
ओर विचारशक्ति को आयों ने अपोरुषेय कहा है ओर उसी को वेद अर्थात्‌ इंश्वरीय ज्ञान 
के न|म से सूचित किया है | इस आराम्मिक वेदिक ज्ञान में मनुष्ियोपयागी वे समस्त 
बाते ता ज्यें। की तो हैं ही जिनको नेचसर्वादी लोग उपस्थित करते है, किन्तु इनके आतिरेक्त 
कुछ बांत आर भी है जिनके दारा वेदिक सभ्यता स्थिर रह सकती है ओर दूहरों के प्रभाव 
से अपनी रक्षा भी कर सकती हैं। यद बात हमारी कल्पना नहीं है, प्रत्युत प्रत्यक्ष है और 
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उपसहार | (८१५) 


सब्र लोगीं। के अनुभव योग्य है। मारतीय आय्यों की बैदिक सभ्यता छा्खों वर्ष से सेकड़ों 
विन्न्राधाओं का सामना करती हुई भी आज तक सुराक्षित है। इससे सहज हो अनुमान 
किया जा सकता है कि इस सभ्यता में नेचरबादियों की सभ्यता के गुण है ही प्रत्युत 
कुछ विद्या ओर रक्षासंत्रधी ऐसे भी गुण है जो नेचरवादियों की रुम्यता में नहीं ६। यही 
कारण है कि नेचरवादी सभ्यता का किसी देश या आति या राष्ट के कुछ थोड़े से व्यक्ति ही 
स्वीकार कर सकते हैं, सारा देश और सारा समाज नहीं। क्येंकि समस्त समाज के स्वीकार 
कर लेने से थोड़ी ही पीढ़ियों के बाद समस्त समाज के जंगली हो जाने का डर है और 
दूसरी सभ्य जातियें से अपनी ओर अपनी सभ्यता की रक्षा कर लेना कठिन है। पर वेदिक 
आयेसमभ्यता में इस प्रकार के भय की आशक्ला नहीं है, इसालिए मनुष्यज्ञाति के लिए वेदिक 
आयेसम्यता ही उपयोगी है, अम्य कोई नहीं 

वैदिक आयंसम्यता वैदिक होने से ही अपौरुषेय अर्थात्‌ इंश्वरीय कहलाती है। क्योंकि 
ध्नातन से आयों का यही बिश्वास रहा है कि वेद अपोरुषेय ही-ईश्वरीय हैं। किन्तु आयों 
में अनेकों अनाये जातियें के सम्मिश्रण के कारण वेदिक और लोकिक साहित्य में नवीन 
विचारों ओर नवीन आचार्य का प्रक्षेप हो गया है, जिससे वेदों की अपोरुषेयता में लोगों 
को शंका होने लगी है। छोग कहते है कि वेदों में हिंसा, असम्पता, इतिहास और ज्योतिष- 
संचंधी वर्णनों से शात होता है कि वे ईश्वरीय नहीं ई, प्र॒ध्युत बहुत दी अर्वाचीन है और 
बहुत दी साधारण शानवालों की रचना हैं। इसके सिवा पाश्रात्य विज्ञान का सहारा 
लेकर लोग यह भी कहते हैं कि जत्र मनुष्य अपने उत्पत्तिकालेस ही विकास के छारा क्रम 
क्रम उन्नति करता हुआ आगे बढ़ रहा है तब उसका अपोस्षेष शान की आवश्यकता दी 
क्या है ! यद्यपि सुनने में ये बाते ठीक प्रतीत होती हैं, पर इनमें कुछ भी सार नहीं है। 
क्योंकि जो वेद कहते हैं कि “मा हिंसस्‍्यात्‌ सवा भूतानि ” अर्थात्‌ किसी भी प्राणी 
की हिंसा मत करो ओर * सभ्य सभां में पाहि ? अर्थात्‌ है सभ्य इस मेरी सभा की 
रक्षा कर, उन वेदों में हिंसा ओर अधभ्यता की आशंका करना नितान्त ही अनुचित है। 
इसी तरह इतिहास में आये हुए पुरूरवा, नहुष, ययाति, पुरु, अन्रि, जमदग्नि, वेज, 
अवे, अयोध्या, गंगा और सरध्वती आदि नामों को वेदों में देखकर इतिहास की आशंका 
करना भी उचित नहीं है । 

क्योंकि वेदों में ये नाम सूर्क; नक्षत्र, विद्यतू, किरण, नेत्र, गोगोष्ठ, शरौर और बाणी 
अपदि के लिए आये है। किसी खास व्यक्ति, जाति और समाज अथबा देश नगर के छिए 
नहीं। हों, इतिहासों और पुराणों में ये नाम व्यक्तियों के लिए. अवश्य आगे हैं, परन्तु 
उन ब्यक्तियें। का नामकरण करने के पूर्व भी ये नाम उपस्थित थे ओर अपना कुछ 
अथे रखते थे। अथांत्‌ पुरूरवा, आत्रि, श्रज, अमोध्या ओर मंगा आदि का नाम रखते 
समय ये दाब्द काल्पित नहीं कर लिये गए ये, प्रत्युत ये शब्द इन व्यक्तियों के पहिले भी 
मोजूद थे ओर अन्य पदार्थों के नामों के लिए, काप्र में आते थे। यह बात हम आज 
भी अनुभव करते हैं। आज भी हमको जब्र किसी पदार्थ के नामकरण की आवश्यकता 
पढ़ती है, तो नामवांले दाब्द हमारे पा पहले दी से युराक्षित मिलते है ओर उन्हीं में से 
घुनकर हम अभीष्ट पदार्थ का नाम रख देते हैं| - 

इसी तरह पुरूरवा आदि राजाओं के भी जब नाम रक्खे गये थे तब भी पुरुरवा आदि 


/ ८१६) बेदिक सम्पत्ति । 


नाम उनके पिता के पास पूर्व से ही उपस्थित थे | इसलिए वेद में आये हुए शब्द व्यक्तियों 
के बाद के नहीं ई प्रत्युत व्यक्तियों से बहुत काल पूर्व के हैं। रहा वेदों में कहीं कहीं पुरूरवा 
आदि शब्दों के साथ साथ युद्ध, विवाह ओर ऐसी ही अनक्‌ सामाजिक बातें का वर्णन, वह 
मनुष्यों का नहीं प्रत्युत आकाशीय पदार्थों का है। क्‍योंकि वेदों में अनेक आकाशीय जगव्‌ 
का भी वर्णन है. जिसमें इस लोक की ही भौंति समस्त पदार्थों की चरचा की गई है। 

इसी अलोकिक चरचा के साथ लोकिक व्यक्तियों के चरित्रों का सम्मिश्रण करके पु ण- 
कारों ने वेद के आकाशीय वणणनों ओर अलड्भारा के भावों का विस्फोट किया है। भागवत 
१४ २८ में रपष्ट लिखा है कि * भारतव्यपदेशेन श्याम्नायाथेदच दर्शितः ? अर्थात्‌ भारतीष 
इतिहास के भिष्र से बद का अर्थ ही प्रदर्शित किया गया है। इसलिए मदहाभारतकार* कहते 
हैं कि ' इतिहासपुराणाभ्यां बेदं समुपब्ृहयेत्‌ ” अथांव्‌ इतिहास और पुरर्णों से ही वेदों 
का मर्म जाना जाता है। कहे का तात्पर्य यह हि वेदों में इतिहास से संबंध रखने- 
वाला कुछ भी वणन नहीं है । इसी तरह वेदों में ज्तोतिषसंत्रंधी भी किसी ऐसी घटना का 
5णन नहीं ह, जिससे वेदें। का समय निकाला जा सके | यदि वर्दों में काल सूचित कराने- 
वाले ज्योतिषम्रत्रंधी वर्णन द्ोते, तो उनमें बधू को श्रुवतारा दिखलान-का वर्णन अवश्य 
होता । क्‍योंकि सभी जानते हैं कि विताइ के समय वधू को प्रुअतारा का अवलाकन करना 
आयों का बहुत प्राचीन रिवाज है। इत क्रिया का वर्णन दूत्रग्नंथों में भी आया है, परन्तु 
वेदों में इसका वर्णन नहीं है| यदि वेदों में श्रवतारे के अवलोकन का वर्णन होता, तो इस 
घटना से निस्सन्‍देद ज्योतिष की गणना के द्वारा वेदों का समय निकाला जा सकता । कक्‍्येकि 
प्रवतारा हमेशा से इस स्थानपर नहीं है। वह दो हज़ार वर्षों से ही इस स्थान में आया 
है । इसके पूर्व अर्थात्‌ सन्‌ इंसखी के २८२७० वर्ष पूर्व इस.अव.के स्थान में दूसरा ही तारा 
था, परन्तु उसका भी वर्णन वद में नहीं ह +। 

इस घटना से बहुत ही अच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि वेदों में ज्योतिषसंबंधी 
किसी भी ऐसी घटना का वर्णन नहीं है, जिससे वेदों का समय निक्राछा था 
सके। कयेंकि जब वर्दों में आरयों के वित्राह जेते मद्तत्त्वपूर्ण धार्मिक संस्कार की अत्येत 
आवश्यक क्रिया का भी वर्णन नहीं है, अर्थात्‌ जत्र ज्योतिषसं्ंधी ध्यव अवलोकन 
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उपसहार । (८१७) 


का भी वर्णन नहीं है, तब ज्यातिषसंबंधी दूभरी एसी घटनाओं के वर्णन की आशा रखना, 
जिनसे वेदों का समय निकल सके, नितान्‍्त श्रम है| इसलिए वेदों का समय न तो ऐवि- 
हा0क शब्दों से निकाला जा सकता है ओर न ज्योतिषतंत्रंघी किसी घटना से ही। इसका 
कारण यद्दी है कि वेदों का प्रादुभाव किसी ऐतिदासिक काल में नहीं हुआ, प्रत्युत उश् 
समय हुआ है, जिस समय मनुष्यों की उत्पत्ति का प्रारम्भ था, इसलिए वेदों की आदिम- 
कार्लानता पर कुछ भी संदेह नहीं हो सकता , ५ 

वेदों की इस आदिमकाछीनता के प्रब॒ल प्रमाण आरयों के आदिमकालिक इतिहास में 
सुरक्षित हैं। आयों की एतिहासिक खोज को पूवक्राछ की ओर बढ़ाने से वेदों का समय 
आदिसृष्टि तक जा पहुँचता है। सम्राट चन्द्रगुत के सरकारी दफ्तुर से मेगस्थर्नज़ ने जो 
राजवंशावाल प्राप्त की थी, उसकी पीढ़ियो ओर उन पीदियों के लिए दिये हुए वर्षों को आज 
तक जोड़ने स ८७०१ वष होते हैं। यह नो दृज़ार वर्ष का समय संसार की समस्त समभ्यताओं। 
से अधिक प्राचीन है | मिश्र, बेबिलन ओर सीरिया आदि देशों की प्र'चीन से भी प्राचीन 
सम्पताएँ इसके बाद ही की सिद्ध होती हैं। परन्तु आरयों के इतिहास में इस काल के पूर्व 
का ऐतिदद,मिक प्रमाण भी शतपथ ब्राह्मण में विद्यमान है। दतपथ ब्राह्मण ६:२।२।१८ में लिखा 
है कि ' एपा हू संबत्सरस्य प्रथमा रात्रियत्फाल्गुनी पूणमासी ” अर्थात्‌ निश्चय ही यह 
फाल्युनी पूंमासी संवत्सर की प्रथम रात्रि है। यह उस समय का वाक्य है, जिछ समय 
फाल्पुनो पूर्णमासी से संवत्सर का प्रारम्भ होता था। ज्येंतिषियों ने हिसात्र लगाया है कि 
उस समय वसन्तसम्पात उत्तराभाद्रपद नक्षत्र में होता था। परन्तु इस समय वडन्तसम्पत 
पूत्राभाद्पद में होता है। अर्थात्‌ सम्पात की एक पूर्ण प्रदक्षिणा हो चुक्री है ओर 
अन्न दूनरी प्रदक्षिण का आरम्म है। सम्पात की पूर्ण प्रदक्षिणा में २१००० वर्ष छगते है, 
अतः इक्कीस इज़ार वर्ष की प्रदक्षिणा को पूर्ण कर: एक हजार वर्ष से दूसरी प्रदक्षिणा आश्म्म 
हो गई है, अतरव शतपथ ब्राह्मण का उक्त वास २२००० वर्ष का प्राचीन है। उक्त वाक्य में 
आँखों देखा वर्णन है, जिससे स्पष्ट हो जाता है कि शतप्रथ ब्राह्माण का यह भाव बाईसख 
इजार वर्ष का पुराना है । 

जिन ब्राह्मणग्रयों की प्राचीनता इतनी पुरानी है, उन्हीं ब्राक्षणा के अवलोन करने 
से शात होता है कि इन ब्राक्षणों के पूर्व भी एक पूर्ण शाहित्य ओर भी उपलब्ध था, जिसमें 
छन्द, व्यावरण, ज्ये तिष, इतिदात ओर अन्य अनेक्ो विद्याओं के ग्रन्ध डपत्थित थे। डप- 
निषदों में जहों तशोँ “ तदेष ज्छोकः ? लिखकर जो अनेक हछोरू >द्धत किये गये हैं, वे उसी 
रुप्त साहित्य के ई | इसके अतिरिक्त ब्राह्मणग्रेथों में बदों के नवीन' और प्राचीन ऋषियों 
का भी वर्णन आता है। ऐसे ऋषियों का वर्णन आता है, जो इस खमय वेदों के ऋषि नहीं माने 
जाते, किन्तु किसी समय माने जते थे | इतना ही नहीं प्रत्युत ब्राझ्मणग्रंथों में वेदों फे खेलिक 
( प्रक्षिप्त ) भार्गों ओर वेदों की अनेकों शाखाओं का भी वर्णन आता हैं, जिधसे अच्छी तरह 
स्पष्ट हो जाता है कि वर्तमान ब्राप्णशाहित्य के पूर्व भी एक विस्तृत साहित्य उपस्थित था, जे। 
अब अप्राय है । 

इस साहित्य को भी यदि हम पच्चौीस इजार वर्ष से भी आगे पच्चीस इजार वर्ष 


पूत्र तक ले जायें, तो कोई आपत्ति की बात नहीं दिखलाई पड़ती। क्योंकि वर्णमान सूजे- 
१०३ 


(८१८) वैदिक सम्पत्ति | 


मिद्धांत जित प्राचीन यूर्नसिद्धान्त फे आधार पर बनाया गया है, उसका सप्तय ब्रेता के आदि 
तक ला पहुंचता है, जिसके लिए लाखों वर्ष का समय आवश्यक दे । 


इस साहित्य के पूत्र वेद के उन ऋषियों का समय आता है, जो इस समय वेद के मन्त्र 
पर लिख हुए हैं। इनका समय उपयुक्त साहित्य भी प्राचीन है। इन ऋषियों के साथ 
४ साथ वर्दों के सूक्ते पर अब तक अल्य॑त प्राचीन अर्थात्‌ आदिप्रकालीन ऋषियों के भी 
नाम लिख हुए मिलेत है। इन आदमकालीन ऋषियों में सबते प्रधान क्ष मनुष्यजातिं के 
आदि पितामह भगवान्‌ वेवस्वत मनु ६॥। मनुष्यजाति का प्रारम्भ इन्हीं बेवल्वत मनु के 
शासनकाल में हुआ है, इसीलिए मनुसम्बन्धी होने से मनुष्य मनुष्य कहलछात हैं। इन आदिम 
मनु का नाम ऋग्वेद के अनेक यूक्तों के साथ ऋषियों में लिखा हुआ है। इतना दही नहीं 
प्रत्युत ऐतरेय ब्राह्मण ५।१४ में लिखा है कि वेबखत मनु न अपने छोटे पुत्र नाभानेदिष्ट 
को दो सूक्त भी दिये थ। यही कारण है कि ऋग्वेद मण्डल दश के ६१ वें ओर ६२ वें यूक्त 
का क्ष मनुष्य नाभानेदिष्ट री आज तर लिखा हुआ आ रहा है। ऐसी दशा में वेदों की 
प्राचीनता मनुष्य की आदिमकालानता तक जा पहुँचती है, इसमें सन्देद नहीं । 


अब रही बात वेदों की अपोस्षेयता की | इस पर लोग कहते हैँ कि जन्न विकासक्रम 
से मनुष्य अपनी उन्नति करता हुआ आज तक आ रहा है, तत्र उतके लिए अपोरुषय 
ज्ञान की कुछ आवश्यकता नहीं है। वह तो अनुभव के द्वारा धीरे धीरे वशानुक्रम 
से आप ही आप शानजृद्धि कर सकता है, इसलिए अपोरुषय ज्ञान का पचड़ा छगाना 
टीक नहीं है। सुनमे में यद बात ठीक मालूम होती है, परन्तु जब हम अनुभव और 
वंशपरम्परा पर ध्यान देते हैं, तो शात होता है कि मनुष्य का ज्ञान वंशपरम्परा के अनु-- 
भव का फल नहीं है। इम रोज देखते हैं कि पतंगा चिशाग़ के पाम आता है ओर 
ओंच लगने पर भागता है, पर फिर आता हैं ओर अन्त में जल मरता है। उसका अनुभव 
उसकी शानबूद्वधि म कुछ भी सहायता नहीं करता ओर न यह अनुभव पतिज्ञ के वंशजओं 
में कुछ भी शानबवृद्धि का कारण होता है। जिस तरह छाखें वर्ष पूर्व पतिज्ञे चिराग में 
जलते थे, उसी तरह उनके. वंशन आज भी जलते हैं। पतिज्ञों को जाने दाजिय, हम तो 
देखते हैं कि इस शानवान्‌ प्राणी मनुष्य के वंशज! में भी अनुमव के संस्कार नहीं उतरते | 


यह कहों नहीं देखा गया कि अमुक खानदान में दश पीढ़ी से पण्डिताई हो रही है, इस- 
लिए. अब उत खानदान में जे। लड़के पेंदा होते दह, उाको पढ़ना नहीं पड़ता, प्रत्युत बे पढ़े 
पढये धे पेदा होते हैँ । जत्र यह बात देखने में नहीं आती तब कैसे मान लें कि पिता का अनु- 
भत्र पुत्र का मिलता है ! संधार में तो इससे उल्टा देखा जाता है। सुधार में तो प्रथक्ष देखा 
जाता दै कि भारतवर्ष के प्राचीन ऋषि मुनि जितने उन्नत ये, जितने ज्ञानपढु थे ओर जितने 
योद्धा थे, उनरे वंशज. वैसे नहीं हैं। ऋषित्रंशजों से तो उनकी पुरानी पूँजी भी जाती रही 
है| ऐसी दशा में यह नहीं कहा जा सकता कि शान अनुभव से बढ़ता है आर आप ही आप 
वंशजें। को मिलता है| शान यदि स्वयं उपाजित होता, तो अनुभव से बढ़ता और पेतृक् 
रुत्कारों के द्वारा आप ही आफ वंशर्जोी को मिलता। किंतु ज्ञान तो नैमित्तिक है-दूपरे 
» निमित्त से मिलता है-इसलिए वह आप ही आप पंशजों में रंक्रमित नहीं हो सकता । 


उपसहार | ' (८:१९ ) 


आज जब्र इतनी शानोन्नति हो जाने पर भी मनुष्य अपने अनुभत्र से ज्ञान की उन्नति नहीं 
कर सकता-कोई जंगडी मनुष्य अपने आप विना पढ़े पढ़ाय ही रेखागणित का आचा4 नहीं 
शे जाता तो-- उत्त समय जत्र मनुष्य आदिम दशा में ज-नव्रजात था-केसे कहा जा लम्ता 
है कि उतने अपने अनुभव मे ज्ञान में उन्नति कर ली और वद ज्ञान उसके वंशजों में संक्रामत 
हो गया १ ऐसी दशा में वही कहां जा सकता हैं कि नेमित्तिऊ होता है ओर आदियुष्टि 
में वह शान मनुष्यों को परमात्मा के ही निर्मित्त से मिला है। 

परमात्मा के निमित्त से जो शान आदि में मनुष्यों को मिला है, उठी को अपीरुषेश शञान-- 
वेद-कहते हैं। यइ वेदशान जित भाषा के द्वार दिया गया है, उस भाषा की उत्पत्ति 
संसार की किसी भाषा से नहीं हुईं ओर न वह भाषा संसार की किसी आवाज़ दी नक्कूड 
से या मनुष्य के स्वाभाविक उच्चारणों से आप दी आप उद्मुत हुई है। क्योंकि हम दंभार 
में देखत हैं कि जिस प्रकार की वर्णात्मक ध्वनि मनुष्य के मुख से निकलती है, उ प्रकार 
की स्पष्ट ध्वनि संतार में आर किसी स्थान से नहीं निकलतो | इसालेए मनुष्य अपने वो 


के] [4 


की दूसरी ध्वनियों से नक्कऊ नहीं कर सकता | यदि बाहरी ध्वनिर्यों से मनुष्य वर्णों क। 
नक़ल कर सकता तो आज संसार में किती भी जाति की वर्णम/छ्ा अपूर्ग न हाती। सब्र 
लाग बाहरी ध्वनियों से वर्णमाला बढ़ा लेते | पर बात यह नहीं हैं। निनकी भाषाओं में 
टवा नहीं है, वे टर्ग को विना भनुष्य ऊे मुख से सुने ओर किसी सुरत से भी उत्पन्न नं 
कर सकते | इसलिए भाषा बाह्य ब्वनितरों से नहीं बन सक्ती। इसी तरह भाषा अप 
ही अःप मनुष्य के मुख से भी नहीं नि*ल सकती | क्योंकि मनुष्य बद्ी वर्ण बोलता है, जा 
सुनता है | जो वर्ण नहीं सुनता उनकी बोल भी नहीं सकता | 


३. 


इसलिए भाषा न तो बाह्य ध्वनियों से नकल की जा सकती है और न आप ही आप मनुष्य 
के मुख से ही निकल सकती है, प्रत्युत वह केवल परमात्मा को ही प्ररणा से उत्पन्न हो 
सकती है, अन्य उपायों से नहीं | दूमरा उपाय अपश्रष्टता का है। दूसरी भाषाओं से अप- 
अष्ट होकर नवीन भाषाएँ. बन सकती हैं, परन्तु वेदभाषा किसी दूसरी भाषाओं का अपमश्रंश 
भी नहीं है। क्‍योंकि अपश्रेश सदेव छ्लिंट्ट उच्चारणों से सरल उच्चारणों की और और बिस्‍्तृत 
वर्णमाला से संकुचित वर्णमाला की ओर जता हैं। €म देखते हैं कि वर्दों दी बर्णमाछा 
संसार भर की वर्णमाला से विघ्तूत ओर छिश है। इसमें ऋ, लू, ष, क्ष, श, घ, छ, द, 
घ, भ, ४, णग, ज ओर £ आदि ऐसे डच्चारण है, जो इसको छ्लिटता और 'विशालता के 
उत्कृष्ट प्रमाण हैं, इसालेए वह दूसरी भाषाओं का ५भ्रश नहीं हो सकती । कहने का 
तात्पय यह कि जो वैदिक भाषा किसी भाषा का अपभ्रंश नहीं है, मोलिक है, वह न तो 
आप ही आप उच्चरित हो सकती हैं और न वह संसार की आवाज्ञों से नक़छ दी की ना 
सकती है। इठालेए वह अपौरुषेय है और उस भाषा को मनुष्य तक पहुँचानेवाला सिवा 
परमात्मा के और कोई नहीं है । वैदिक भाषा की प्रेरणा परमात्मा ने ही की है, पर स्मरण 
रखना चाहिये कि परमात्मा ने इस भाषा को निष्प्योजन नहीं दिया। उसने मनुष्य को 
उन्नति करने के लिए. इसे दिया है, इसालिए वेदभाषा सार्थक्र है और उठी अर्थशहित भाषा 
को वेद अर्थात्‌ वेदशान कहते है । 


(८२० ) वैदिक सम्पत्ति | 


संत्ार में जितनी भाषाएँ फेली हैं, सब उसी वैदिक भाषा का ही अपश्रेश हैं। इसी 
तरह संध्!र में गणित, ज्योतिष , बैयर, दर्शन ओर धर्म से सम्बन्ध रखनेवाला जो कुछ 
शान फेछा है, वद भी वेदें के ही ज्ञान मे फेला है। जिन वेदिक ऋषियों ने संतार में 
माषा, ज्ञान, धर्म आर सम्यता का विघ्तार किया है, वे कहते हैं कि इस शन का प्रचार 
करनेब/ला “ स एव पूर्वपामांप गुरु)! अर्थात पूर्वजें' का भी गुर परमाताा ही है| उसी 
के झ्वासभूत वेदों के द्वारा आदियसृष्टि में यह ज्ञान प्राप्त है । इसलिए नेचरवादी जो कहते 
हैं कि आर्म्वय में मनुष्य हर प्रकार से सुखी था, इसका यही कारण है कि वह परमेश्वर के 
दिये हुए वेदिक ज्ञान के द्वारा ही उत्पन्न हुआ था और उत्ती के अनुसार व्यवश्वर करता 
था ओर दर प्रकार से-सुखी मी था| इस वर्णन से सहज दी अनुमान कर लेना चाहिए 
कि मनुष्य की सुख शांति का वहीं मार्ग उत्तम हो सकता है जो आदिमकाली है 
ओर इंश्वरप्रदत वेदानुकूठ है। 

यद्यपि यह सत्य है कि वेदशान इंश्वरीय है ओर उठी के अनुमार मनुष्य का व्यवहार 
होना चाहिये, किन्तु हम देखते हैं कि आज संसार में नाना प्रकार की मनमानी सम्पताओं 
को स्थिर करने के लिए प्रट्ेकत जाति के लोग अपने अपने बच्चों को नाना प्रकार की 
प्रतरत्तताली शिक्षा दे रहे ह। यदि उनते कोई उन शिक्षाओं के विषय में यह पूछे कि 
आप लोग किस अधिकार से अदने बच्चों को इस प्रकार की शिक्षा देते है तो वे सिवा इसके 
की बच्चों को हमने पंदा किया है ओर पालन किया है, इसलिए हमको अधिकार है कि हम 
उनको अपनी रुचि क अनुमार अमु# रीतिनीति की शिक्षा दें ओर कोई दूमरा उत्तर नहीं है। 
परन्तु यदि कोई फिर प्रश्न करे कि क्या बच्चों ने आपके पास कोई दरख्वास्त भेजी थी कि 
आप हम पेंदा कीजि), पालिये आर मनमाने ठंग की शिक्षा देकर अपनी झुचि का बना 
डालिये ! तो तिवा इधर उधर की बातें बनाने के ओर कोई उत्तर नहीं बन खकता। 
इसलिए संतार की किसी जाति या मनुष्य को यह अधिकार नहीं है फ़ि वह शिक्षा के 
नाम से, सभ्यता के नाम से ओर धर्म के नाम से अपने बच्चों को या संधार के किसी 
मी मनुष्य को अपनी रुचि के अनुप्तार अमुऊ रीतिनीटिवाला बनाये | क्योंकि शिक्षा की 
मनमानी नीति स्वीकार करने से--भविष्य सन्‍्तान को केवल अपने मनोरज्षन का खिलोना 
बनाने से---संस।र में कभी सुख और शांति स्थापित नहीं हो सकतो, अतएवं शिक्षा ओर 
घर्मप्रचार की नीति ऐसी होनी चाहिये, जो संधार में किसी प्राणी के प्रतिकूल न हो । ऐसी 
शिश्षा वदिक शिक्षा ही है, जो आदिसष्टि में परमात्मा की ओर से प्राणिपात्र के सुखशान्ति 
के लिए दी गई है, अतः वही शिक्षा मनुष्य और अन्य प्राणितमुदाय की स्वाम/विक 
इच्छाओं के अनुकूल है | 

हम संतार में दखते हैं कि सभी मनुष्य दीघजीवन, ज्ञान, मान, काम, न्याय और मोक्ष 
की इच्छा रखते है और अन्य सभी प्राणी ज्ञान, मान और न्याय आदि बातों का शान न रखते हुए 
मी दीर्ध जीवन की कामना एक समान ही करते हैं | इसलिए समस्त मनुष्यों को दौधेजीवन, 
हान, मान, काम, न्याय और मोक्ष प्राप्ति का समान स्वत्व दिलानेवाली ओर समस्त प्राणिसमूह 
को पूण आयु जीने की सुविधा दिलानेवाली केवल वेदों की ही शिक्षा है, अन्य कोई नहीं । 
वैदिक शिक्षा (| ऐसी है जो प्राणिमात्र के दीघ॑त्रीवन की सुविधा का ध्यान रखते हुए समस्त 


चपसंहार (८२१ ) 


मनुष्यों को उनकी इच्छाओं में वितेत्र उत्पत कराकर ओर सम्तान स्वत्व दिलाकर सब को 
मोक्ष की ओर अग्र॒वर करती है। 

मनुष्य भी ये इच्छाएँ दो श्रेणियां में बॉँदी जा सकती ६। पढहिली श्रेणी में काम, 
अर्थ ओर मान है ओर दूसरी भ्ेणी में शान, न्याय ओर दीघजीवन है। काम का दूभरा नाम 
पुत्रषणा है, अर्थ का दूसरा नाम वित्तेषणा है और मान का दूमरा नाम छोकैषणा है । वेदिक 
शिक्षा के अनुसार ये तीनो ऐषगाएँ त्याज्य है। काम के लिए गीता में स्पष्ट लिखा हद कि 
« झ्ानिना निद्यतरैरिण: ! अर्थात्‌ काम शानियों का नित्य वेरी ६ै। इसीलिए छान्दोग्य 
ठपनिषद्‌ में लिखा है ऊि ' के प्रजया करिष्याम; ? अर्थात्‌ संतति से का लाभ है [ इसी 
तरह अर्थ ( धन ) के लिए भी लिखा द कि--- 


अधमा धघनमिच्छानित घने मान च मध्यमाः । 
उत्तमा मानमिच्छन्ति मानो हि मह॒तां घनम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ अधम मनुष्य घन की इच्छा करते हैं, मध्यम मनुष्य धन ओर मान की 
इच्छा करते हैं ओर उत्तम मनुष्य केवल मान ही की इच्छा करते है। यहाँ धार को निकृत 
दर्जा दिया गया है ओर मान को उत्तम कहा गया है परन्तु मनुस्मीत में ब्राह्मण के लिए मान 
की इच्छा भी वेष के तुल्य ही हानिकारक बतलाई गई है। मनु भगवान्‌ कहते हैं कि- 


समानाद्‌ ब्राद्मणा निद्यमुद्विजेत विषादिव । 
अमृ तस्येव चाकाइुक्षेद्वमानस्थ सवेदा ॥ ( मनु० २।१६२ ) 


अर्थात्‌ ब्राह्मण मान से सदेव विष की तरह डरे और अपमान की सदेव अमृत के समान 
इच्छा करे । वैदिक शिशा के इन आदरशों से ज्ञान होता हैं कि आयेसम्यता में काम, अर्थ 
ओर मान के लिए बिलकुल ही स्थान नहीं है। वेदिक आर्यसभ्यता के मूलप्रचारक भगवान्‌ 
मनु कहते हैं कि--- 
तमसो छक्षणं कामो रजसस्त्वथे उच्यंते । 
सत्त्वस्म लक्षण घमेः श्रष्टथमेषां यथोत्तरप्‌ ॥ ( मनु० १२३८ ) 


अर्थात्‌ तमोगुण का लक्षण काप हैं, रजोगुण का अर्थ है और सतोगुण का धर्म है। 
ये तीनों उत्तरोत्तर पक दूसरे से अ्रष्ठ हैं। इन प्रमाण से शात होता है कि आंशम्यता मैं 
अर्थ, काम और मान अथांत्‌ पुत्रेषणा, वित्तेषणा ओर लोकेषणा की बेहद भरमार का मद्दत्त् 
नहीं है, किंतु उतने ही अर्थ, काम और मान का महत्त्व है, धर्मपूर्वक प्राप्त होता ह्ो। 
क्योंकि घर्मपू्तक ही अर्थ, काम और मान के संग्रह से मनुष्यों और अन्य प्राणियों को एक- 
समान सुख मिल सकता है और सब प्राथी अपने भोगें को प्राप्त करते हुए पूर्ण आयु जी 
सकते हैँ । यह बात मरने के समय ठीक ठीक समझाई पडती है। उस समय समत्त ऐषणाएँ 
बिदा हो जाती हैं और यह भावना डदय हो जाती है कि समस्त अर्थ, काम और मान को लेकर 
भी यदि कोई दो दिन और जीने का उपाय कर दे तो इम अर्थ, काम और मान की व्यर्थ ममता 
का प्रायश्वत्त कर लें ।.इसीलिए आयेधम्यता में उपयुक्त तीनों ऐषणाओं का त्याग आवश्यक 


(८२२ ) उपसहार | 


बतलाया गया है और ननुष्य को स्वाभाविक इच्छाओं हो दूसरी श्रेणी को जिप्तमें शान, 
न्याय और दीघधर्जबन सम्मिलित हैं, बहुत बड़ा मदत्त दिया गया है। 

इस दूसरी भणी में ज्ञन का दर्जा बहुत ही बड़ा है। क्‍योंकि शान ही से न्याय और 
दीघजीवन की मद्कत्ता समझ में आती है। शान ही से बुद्धि अर्थात्‌ रुत्त जग्रत होता है। 
ओर “ रुत्त्वस्य लक्षण घर; ? के अनुसार सत्त्त अर्थाव बुद्धि का हो उत्तम परिणाम धर्म है, 
उसकी प्रद्ृ॑त्त होती है । धर्म की प्रवृत्ति से समस्त प्राणियों के प्रति, न्‍्यायबुद्धि और अपने प्रति 
दीघजीवन की आमिलाषा उत्पन्न होती है | समस्त प्राणियों के प्रति न्याय का मी यही आपि- 
प्राय है कि किसी की आयु आ९ भोगों में विन्न न हो अर्थात्‌ किसी प्रणी की स्वाभाविक 
आयु में बाघा न पड़े | इस प्रकार से घ॒मिक बुद्ध की विस्तृत ओर सूक्ष अवलोडनश्वक्ति क 
कारण अन्तिम आर प्रधान ध्येय यही स्थिर हवा जाता है कि कोई कभी न मेरे | इस कभी ने 
मरन के उद्देश्य के सामने अथ, काम, मान, शान, ओर न्याय सन्न फीके पड़ जाते है और 
सारी उल्झन सुलझकर यह तत्वशान उपलब्ध होता ह कि संखार में कभी न मरने की इच्छा- 
धारा आवीच्छिन्न रूप से वह यही है। कभी न मरने की इस अविच्छिन्न आभिलाषा का रुहृष्ट 
अर्य यदी दे कि कोई कभी पेदा न हो ओर कभी पदा न होने का अर्थ भी यही है कि एक 
बार मरकर फिर न मरना पड़े | इसीलिए कटा गया है कि “ को वा मख्॒तों यस्य पुनने सृस्युः ? 
अर्थात्‌ बद्दी मरा है जिसका फिर न मरना पड़े | इसी को अनिमृत्यु कहते देँ | यदी दीघजावन 
की आअमिल,षा का रदृसस्‍्व है | इसी अभिलाषा की प्रेरणा से प्रत्येक प्राणी चाहता ह कि मैं कभी 
न मरूँ। | 

लाक की अभिकषा रखनेवाले समस्त प्राणियों की अन्तिम सम्मति वही है कि 
कोई कमी न मेरे आर परलोक की अभिलाषा रखनेवालों की यही सम्मति है कि एक 
बार मरकर फिर न पैदा होना न पड़े । अर्थात्‌ वर्तमान ज़िन्दगी से लकर मरने की ज़िंदगी के 
बाद तक दीर्घनीवन की-कभी न मरने की-आधीच्छिन्न जीवनच्छा समस्त प्राणिसमुद।य 
में एकसमान विद्यमान है ओर सच इसी इच्छा की पूर्ति में लग रहते हैं कि हम कभी 
न में । अतएवं इस स्वेक्षम्मत ले स्वीकृत सिद्धांत के अनुसार समत्त संसार की शिक्षाओं 
में केवल वेदों की ही शिक्षा उपयोगी ठह्य्ती है| क्‍योंकि वही शिक्षा इप्त लोक में सबको 
दीघजीवन प्राप्त करने का उपाय बतलाती है ओर वही शिक्षा परलोक में भी सबको अनन्त 
जीवन प्राप्त करने का उपाय बतल्यती है। इसलिए अब देखना चाहिये कि दोनों छोकों में 
दीघजीवन प्राप्त करने के लिए वह्ट शिक्षा क्या उपाय बतलाती है। दोनों लोकों में अनन्त जीवन 
प्राप्त करने के लिए बादिक आर्य सभ्यता सात्तिक आहार, उत्तम जल, वायु ओर डचित श्रम 
का सेवन, अक्षचर्य का पालन, चिंता का त्याग, रदाचरण, सद्भीत ओर प्राणायाम आदि 
मात उपायों की शिक्षा देती है, जो सवेमान्य हैं| इसलिए हम यहें केवछ इनका थोड़ा थोड़ा 
बर्णन करके बतला दना चाहते है कि ये सातें। उपाय किस प्रकार खबको समान रूप से 
दीर्घजीवन प्रा'त करनेवाले हैं । 

सबसे पहिला उपाय सात्विक आहार है । सात्तिक आहार में दूध, दंधि, घत, फल, फूल 
और इविष्यान्न की गणना ई। अब देशी ओर विदेशी सभी वेद्यों ओर डॉक्टरों ने मान लिया 
है कि इन पदार्थों के आहार से मनुष्य बीमार नहीं होता, सदेव तरोताज़ा रहता है ओर 
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दौर्घनीबी होता है। इसके सिवा इन सास्विक आहारों से बल, कांति, मेघ', रूप, स्मृति और 
घारणा आदि अनेक देवी शक्तियों की भी प्राति होती है। इरूलिए दौर्धजीवन प्राप्त करनेवाले 
के लिए. सदेव दूध आर फलों का ही ट्वन करना चाहिये । 

भोजन के बाद दीध॑जीवन से ५्रंध रखनेवाली दूसरी चीज़ इवा, पानी और मइनत है। 
हवा पानी शहरों का अच्छा नहीं है| इसलिए शहरों से बाइर जंगल में साद ओर स्पफ़ परों 
में रहना चाहिये ओर फल तथा दूध उत्पन्न करनेवाले श्रम को मर्वादा के साथ करना चाहिये | 
ये पदार्थ बाटिकाओं ओर चरागाह़ें के द्वारा गोबों ते प्राप्त हो सकते हैं, इसालेप वाठेकाओं 
के लगाने ओर चरागाईं के ही बनाने में अरम करना चाह्यि, दण्ड बेठक ओर होकी क्रिकेट 
आदि में नहीं । 
दीघ॑जीवन की सहायक तीसरी बात चिन्ता की निद्कत्ति है। जो मनुष्य सदा सिंता- 


[8] | 


ने 
ग्रस्त रहते हैं, उनका खास्थ्य्य नष्ट हो जाता है | हिसी कवि ने सत्य ही कहझ्ष है हि- 
चिता चिंता द्वयामेध्ये चिंता याति गरीयपती। 


& 


चिता ददति निर्जीब चिंता दहति जीवितम्‌ ॥ 

भर्थात्‌ चिंता ओर चिता ही बड़ी है. क्योंकि चिता केवल मुर्दो को दी जलती 
है, पर चिंता तो ज़िन्दा मनुष्यों को जलाकर भस्म कर दतो है| इसलिए दार्घजीवन की इच्छा 
रखनवालों का संदव चिंता का त्याग ही करना चादिये। जब्र खाने के लिए, बग़ीचों से फल 
और गोवों से दूध मिलता है, तत्र चिंता किस बात की ! चिंता तो केवड आहार की है प६ 
का चिंता मम जीवने यदि हरिविंरवम्भरो गीयते? अर्थात्‌ जो परमात्मा जंगला आर पश्चुओं 
को प्रदान करके सारे विश्व का भरण पोषण करता है, उत्के राज्य में अपने जीवन की बया 
चिंता चिन्ता तो कामी, लोभी ओर इंषां दवंघ्त रखनेवाले नीचों को होतों है पर जिसने अथ, 
काम आर मान के व्यर्थ पाखण्ड' को छोड़ दिया है, उतके लिए. चिंता करने की आवश्ययता 
नहीं | क्योंकि चिंता से शोक ओर शोक से दोर॑ल्य प्राप्त होता है ओर अत में जीवन नष्ट दो 
जाता है, इसालिए दीघंजीवन की इच्छा करनेवारत्मे को कभी चिंता न करना चाहिये। 

दीघजीवन का चाथा उपाय ब्रह्मचर्य हैे। य्रोगशासत्र में लिखा है ' ब्रह्मचयप्रतिष्ठायां 
वीयलाभः ” अर्थात्‌ ऋक्षचर्य से बोर्य प्राप्त होता है ओर 'वीये बाहुब॒लम्‌! अर्थ वीये से बल 
प्राप्त होता है | बलवान्‌ मनुष्य ही वाठिक़राओं के लगान ओर पश्चुओं के लिए. चरागाह बनान में 
भ्रम कर सकता है ओर वीयवान्‌ ही सदव चिंता से मुक्त रह सकता है। क्‍योंकि वीये मे सच्झे 
बड़ा गुग यह दे कि वह मनुष्य को सदेव आनन्दित रखता है। वीय॑ में एक खास प्रकार की 
मस्ती होती है, जो मनुष्य को सदेव प्रसन्न रखती है ओर चिन्तित नहीं होते देती। इसमे 
सिवा ब्रक्षचारी ही बहुसंतान के दुःखें से भी बच सकता है ओर वी अमोधवीय्य होकर 
आवश्यक और उत्तम संतान को उत्पन्न कर सकता है, तथा वही दीर्घातिदीरजीवन प्राप्त कर 
सकता है । वेद में लिखा है कि ' ब्रद्मचयेग तपसा देवा मसृत्युपान्नत ' अर्थात्‌ विद्यान्‌ छोग 
ब्रह्मचर्य से ही मृत्यु को हटा सकते ६। इसलिए दीघष॑जीवन का अनुष्ठन करनेवालों को 
अखण्ड बह्मचर्य की अत्येत आवश्यक्रता है। 

दीघंजीवन का पँचवों उपाय सदाचार हैं। जो मनुष्य चोरी, व्याभिशार, अतत्व भाषण, 
सत्य मांत का सेवन, कलछूई, लडाई और अन्य अनेकों प्रकार की अत्ष्म्यता, अशिश्ता तथा इपों 
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देष आदि अनाचारों को करता हैं ओर संयम, बत, इन्द्रियनिग्रह आदि नहीं करता, उबकी भी 
आयु क्षण हो जाती है। परन्तु जो मनुष्य सदाचाररत हँ-आचरणीशीर हैँ-चरित्रतान्‌ 
हैं, वे दीर्घायु हेते हैं, इसमें सन्दह नहीं । मनु भगवान्‌ कहते हैं कि ' सदाचारेण पुरुषः 
शतवर्षाणि जीवति ? अर्थात्‌ सदाचार से मनुष्य सो वर्ष जीता है। इसका कारण यही 
है कि जो रुदाचार के नियमों में बंधे होते ह वे मयंदित और अतयुक्त होते हैं। अतः वे 
अवश्य ही दीघंजीत्री होते ६। इसलिए दाीध॑जीबन चाहनेवालें को संदेव सुदाचारी द्वाना 
चाहिये | 
दर्घिनीवन का छठा उपाय सल्गीत है + सज्जीत के सहश चित्त को प्रसन्न करनेवाढी ओर कोई 
वस्तु संतार म नहीं है आर न॒ प्रसन्नता के समान-आनन्द के समान-जीवनदान देनेवाढी 
कोई ओषधि ही है। अतएवं दीघंजीवन देनेवाले संगीत का अभ्पासत करना प्रत्येक मनुष्य 
के कतंव्य है। आयों ने अपने प्रत्येक काय में जा वेद के रस्वर पाठ का क्रम खखा है, 
उसका यही कारण है। आय छाग दिन भर किती न किसी वेदिह यज्ञ के अनुष्ठान भें ही 
रहते थ ओर कोई न कोई वेदमन्त्र गाया ही करते थे | परन्तु आजकल दिद्वानों ने स्वर- 
ज्ञान को खो दिया है, इसलिए वेदी का पाठ उतना आनन्द नहीं देता जितना संगीत के 
साथ देता था। इमलिए दीघ॑जीवन चाहनवाला प्रत्मनेक्ष आय को डचित है कि वह 
परमात्मा की स्तुति, प्राथा ओर उपासना से सम्बन्ध रखनवाल वेदमन्त्रों को सदेव सवरों 
के साथ क़ायदे से गाने का अभ्यास करे | वैरिक गान से हृदय को आनरद ओर मध्तिष्क 
को उच्च ज्ञान प्राप्त होगा, जिसे डसकों अपने समस्त कामों को निय्रमपूर्वक करने 
की सूचना मिलती रहेगी ओर वह दीघजीवन के उपायों से कभी विचलित न होगा । 
दीघजीवन का 3 नतिम ओर सातवौं उपाय प्राणायाम है। क्योंकि प्राणियों की आयु 
प्राणों पर ही अवलाम्बित है। जो प्राणी जितने ही कम श्वास लेता है, वह उतना ही अधिक 
जीता हैं | वछुता सबते इवास लेता है, इसलिए वह सबमे अधिक जीता भी है। 
प्राणायाम से दूधरा लाभ प्राणप्रद वायु का संग्रह है। प्राणप्रद वायु के अन्दर जाने से 
रक्त अहनवाले मर्लों की झुद्धि हो जाती है । इसीलिए मनु भगवान न कहा है कि जिम्र 
प्रकार अम्नि धातुओं के में को जला देती है, उसी तरह प्राणायाम से इन्द्रिणें के मल 
नष्ट हो जत हैं। मलों के नष्ट दते ही शरीर निरग हो जाता है ओर दीघ॑ज्ञीबन प्राप्त दोता 
है। प्राणायाम की ये खूजयों अब पश्चिम के विद्वानों को भी मादूम द्वाने छगी हैं। 
इसीलिए वह अब प्राणायाम का खूब प्रचार हो चला है। वहँंवार्ल को प्राणायाम से 
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प्राहवाम खो जहुत हैं! अधिक अचार था। प्रत्येक आये को शा पातः प्राणायाम *रना हो 
प्रदुती था। यही कारण है कि यहाँ प्राणायाम की अन्तिम सीमा समाधि तक लोगों की 
पहुँच हो गई थी | पंजाबकेसरी राणा रंजीतर्िह के रुमय से हरिदास वैरागो मे दवाधरहित 
हो+र और चालीस दिन तक जमीन में गड़कर दिखछा दिया था कि किस प्रकार बिना 
श्वास के मनुष्य जी सकता है। यह चमत्कार उत समय जिन उँगेरजों ने अपनी आँखों 
से देखा था, वह उन्हेंने इतिहास में लिख रक्खा है ल्‍८। इसी तरह मद्रास के एक योगी 
ने आकाश में उड़कर ओर कलकत्ता के भूमिकैलास के एक योगी ने बिना श्वास के मृतवत्‌ 
होकर कितने ही योरपनिवासियों को चकित किया है) इसलिए आर्यों की प्राणायामविया 
बिलकुल ही सिद्ध है। दीघनीवन बनाने का यह उनका अआऑन्तिम उपाय है। इस उपाय 
से वे इस छोक में दीघेजीवन प्रात करते थे और इसी से समाधिस्थ होकर परमात्मा 
का दर्शन करके परलोक का दीर्घातिदीध जीवन--मोक्ष--मी प्राप्त करते थे | कहने 
का अमिप्राय यह कि इन सातो उपायों से दीर्घजीवन प्राप्त हो सकता हैं | पूर्व- 
काल में इन्हीं के द्वारा आयों ने दीघ॑जीवन प्राप्त किया था और इस समय भी प्राप्त किया 
जा सकता है | 
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(८२६) बैदिक सम्पातति 


इन दीर्घजीवन के उपायों में यद्यपि छोक के ही दीर्घजीवन का उपाय दिखाई पढ़ता 
है, पर यदि विचार से देखा जाय तो यही उपाय परलछोक का दीष॑जीवन-मोक्ष-भी प्राप्त 
करा सकता है । मोक्षप्रात्ति के साधन भी तो यही हैं। फलाहार, सदाचार, अखण्ड' ब्रह्मचये, 
बेदपाठ ओर प्राणायाम ( समाधि ) ही तो मोक्षप्रास्ति के मी उपाय हैं। मोक्षप्राप्ति भी 
त्रो उन्हीं उपायों से होती है। इसका कारण यही है कि दोनों लोकों का उद्देश्य दीधजीवन 
ही प्राप्त करना है। यहाँ भी लोग दीर्घजीवन प्राप्त करना चाहते हैं और यहों से भी कभी 
मरने के लिए नहीं आना चाहते । यह इच्छा केवल मनुष्यों की ही नहीं है, प्रत्युत प्राणीमात्र 
का यही उद्देश्य है कि सबको दीर्घातिदीधजीवन प्राप्त हो । श्मीलिएः छोक और परलोक से 
सम्बन्ध रखनेवाले दोनों दी्धजीवन एक ही प्रकार के उपायों से मिल सकते है। जो उपाय 
दोनों प्रकार के दीभजीवन प्राप्त करन के लिए बतलाये गये है, उन उपायों का व्यवद्वार करने 
से न किसी प्राणी की आयु और भोगों में अन्तर पड़ता है और न मनुष्यों में असमानता ही 
उत्पन्न होती है, प्रत्युत सबको एक समान दीर्घातिदीघजीवन प्राप्त होता है और सत्र शान्ति 


के साथ मोध्षाभिमुखी हो जते है। 
इस लोक ओर परछोक की अमर जीवनघारा एक में मिलाने के लिए ओर अनन्त जीवन 


प्राप्त करने के लिए. उपयुक्त जिन सात उपार्यों का वर्णन किया गया है, वे समस्त उपाय खोरे 
मनुष्यसमाज को सररूता से तभी मिल सकते हैं, जब संसार में आयंसम्यता का प्रचार हो। 
आयधश्म्यता के लिन प्रधान प्रधान अंगों से प्राणिमात्र को लोक-परलछोक का अनंत जीवन 
प्राप्त हो सकता है, वे गणना में आठ हैं ओर बक्वचय, सादगी, पशुपालन, जंगलरक्षा, यज्ञ, 
सावेभोम राज्य, युद्ध और धर्मप्रचार से सम्बन्ध रखते हैं। यहाँ क्रम से इन आठों अंगो 
का वर्णन करते हैं । 
ब्रह्मचय । | 

आरयंतभ्यता का सबसे प्रधान अज्भ ब्रह्मचर्य है। ब्रह्मचये के छारा एक आये बास्यावब्धा 
से ही गुरु के पास ज्ञाकर चार बातों का अभ्यास करता है। वह अनेक प्रकार की विद्याएँ, 
पढ़ता है वह वीर्यरक्षा के द्वारा बल प्राप्त करता है, वह सादे ओर तपस्वी जीवन के साथ 
रहने का अभ्यास करता है ओर वह नित्य रुन्ध्योपासन तथा प्राणायाम के द्वारा मोक्ष प्राप्त 
करने का अभ्यास करता है । आयेसभ्यता की सारी इमारत इन चार ही अभ्यार्सों पर स्थिर 
की गई है। इनमें वियासे ज्ञान की वृद्धि होती हे और घर्म जाग्रत होता है, बिससे समंस्त 
प्राणियों के बाय प्रेम, दवा ओर समता के भाव पेंदा होते हैं उतक्षे क्रिसी प्राणी की 
आयु और भोगों में विन्न नहीं पड़ता.। वीयरक्वा से बल, अमोधवीर्यतव ओर तपस्वी-जीवन 
बनता है, जिससे मनुष्य अपने द्वी पुरुषार्थ से अपने आवश्यक अर्थों को उत्पन्न कर सकता है, 
बुन्ततिनिरोभ की शाक्ति उत्पन्न होती है और बहझ्बादिनी, पतित्रता, सती ओर विधवाधर्म- 
दारून करनेबाढी ज्षियों का प्रार्ट्भांव होता है, बिएसे संसार में चारों ओर धभामेक 
बायुमण्डछ तैयार हो जाता है। तपस्वी-नीवन थे शंज्ञार का अभाव हो जाता है, छोगों में 
असमानताजन्ब ईर्षा, द्वेष और मद, मत्सर का तिरोमाव हो जाता है ओर #ंसार से रोग, 
दोष, दुःख, दारिद्र का अन्त हो नाता है ओर खब प्राणी आनन्द से अपना भीवन बिताति 
हैं। सन्प्योपाइन और प्राणायाम से सदाचार की बुद्धि होती हे ओर परमात्मा 
का साक्षात्कार होता है, जिससे सब शह्काएँ  निबवृत्त हो जाती हैं ओर अन्त में मोक्ष हो जाता, 


उपसंहार । (८१७ ) 


है। अर्थाद्‌ ब्डाचर्य के इक्त चार खाधनें से मनुष्य के लीवन को खफऊ बनानेवाली 
जितनी बातें है, तब प्रात हो सकती हैं, इसीलिए आयों ने अपनी हम्यता की इमारत इस 
ब्रह्मचर्यत्षत की मज़बूत आधारशिला पर ह्थिर की है और ब्रह्मचर्यत्रत को सुद्द रखने के 
लिए. बहुत ही कड़ा नियम है । मनुम्मृति में लिखा है कि--- 

अत ऊध्य त्रयोप्येते यथाकालमसंस्कृताः। 

साविश्रीपतिता ब्रात्या भयन्त्यायेब्रिगर््िताः ॥ ( मनुस्मृति ) ४ 

अर्थात्‌ जो आर्य बालक नियत समय के अन्दर गुरु ले दीक्षित होकर ब्रग्नचयंत्रत का: 
पालन नहीं करता बह व्रात्य दो जाता है और आर्यसमान से निकारू दिया जाता दे। 
इसका मतलब यही है कि आये सम्यता विना अक्चाश्रम को प्रतिष्ठा के पूण रूप से 
सफल नहीं हो सकती | यही कारण है कि आायों ने सबसे प्रथम इसी को अपनी सम्यता 
का प्रधान भज्ध माना है | 
सादगी । 


आयसुम्यता का दूवरा प्रधान अज्ञ सादगी है। आबदों के तीनों आभम सादे ई। ब्रद्मचारी 
बानप्रस्थी ओर संन्यासी मिलकर समस्त आयेजनसंल्या का तीन चतुबोश भाग बिल्कुछ 
सादा है। यहों तक कि उसके पास घर भी नहीं है। वह हर प्रकार के श्ज्ञार और बिलास 
से-पोशाक अथवा ठाट बाट से-दूर है। अब रहा गहसस्‍्थों का चोथाई भाग, सो वह भी विलासी 
नहीं है। क्योंकि अश्नचर्य-आाभ्रम से अनि और वानप्रस्थ-आश्रम में शीघ्र ही जाने के कारण 
तथा रातदिन उसके घर में ब्रह्मचारी ओर संन्‍्यासियों का निवास होने के कारण वह 
विलासी और शुज्ञारप्रेय हो ही नहीं सकता । वह तो उक्त तीनों प्रकार के तपल्‍्बी आश्रमिरयों, 
बाल, बृद्ध, रोगी और हवीनगुण मनुष्यों ओर पश्ञु, पक्षी, कीट, पतंग, तृण, पछवों की 
सेवा करने ओर आगे इन सबकी सेवा करनेवाले केबल एक पुत्र को इत्पन्न करके उसे 
योग्य बनाने में ही रातदिन छगा रहता है। इसलिए आयदयंग्हस्थ को सादगी से हटने का 
मोक़ा ही नहीं होता | फल यह होता हैं कि इस सादगी से सारा मनुष्यसमाज समता के 
अलोकिक सुख का डपभोग करता है और भूख तथा इंषद्वेषादि दुःखों से मुक्त हो जाता है | 


। पशुपालन । 
आयसुभ्यताका तीसरा प्रधान अज्ञ पशुपालन ह | लिस प्रकार की सादगी से मनुष्य- 


समाज को सुख मिलता है, उसी प्रकार पशुपालन से ग्राम्य पश्मुओं को खुख मिलता है। 
अतः ग्राप्प पञ्चुओं को सेवा करना आयों ने अपना विशेष कतंज्य समझा है| यह कतंब्य 
आयों ने निरथक ही नहीं मान छिया था, प्रत्युत इसके दो कारण ये | एक कारण तो यह 
था कि आरयों के विश्वासानुधार समस्त पश्च पूर्वजन्म के मनुष्य हैं और पार्पो के कारण 
इन योनियों मे उत्पन्न होकर पाप का प्रायश्रवित कर रहे हैं और दूसरा कारण गह था कि 
जिनके साथ इन्होंने पूवेजन्म में अनुचित व्यवहार किया था और हानि पहुँचाई थी, उनको 
इस जन्म में उस झहननि का प्रतिफल देने के लिए आये है, इसलिए इनको इनके भोगों को 
देते हुए पूण आयु जीने का मोक़ा देना चाहिए ओर थोड़ा सा काम लेकर इनको पूबऋण 
से डद्धार करन । चाहिए। इन विश्वार्सो से प्रेरित होकर आयों ने पश्मपाडन को 
अपना धर्म मान लिया था ओर उनकी सहायताते अपनी आर्थिक समत्या को सहज ही इल 
कर लिया था| पशुओं से आहार ओर बच्चों के लिए दूध, दि, घुत, हृविष्यान्न और ऊन 


(८२८ ) वैदिक सम्पातति । 


आदि को छेकर तभा उनको सवारी, बाखरदारी, कृषि, पहरा ओर सफ़ाई के काम में-रूगाकर 
अपने सादे और तपस्थी-जीवन से सम्बन्ध रखनेधाले सभी अर्थों को ठिद्ध कर लिया था। 
जक्गलछों की रक्षा । 

भायंसम्यता का चौथा प्रधान अड्ज जंमछों की रक्षा और वाटिकाओं का लगाना है। 
कंगुलों ओर वाठिकाओं से फलों, अल और पशुओं के चरने योग्य तृर्णों की प्राति होती 
है। यही कारण है कि आयों का तपल्जी समाज वनस्थ होकर जंगलें में ही निवात् 
करता है ओर उनके पथ्चु भी जंगलें में ही चरते हैं। इसके अतिरिक्त ऋंगलें से जो 
दूसरा लाभ है वह हवा की शुद्धि का है। संसार में जितनी प्राणनाशक वायु उत्पन्न होती है, 
उसको सब वृक्ष ही खाते हैं और बदले में प्राणप्रद वायु देते हैं | यही कार्ण है कि वायु 
की अशुद्धि से उत्पन्त होनेवाली बीमारी जंगलें में नहीं होती | इसी तरह जगलें से तीसरा 
लाभ वर्षा ते सम्बन्ध रखता है। जंगल वषों के भी कारण है। * हाम्संवर्थ हिस्टी ऑफ़ दि 
बल्ड ! में किखा है कि वर्षा में न्यूनाधिकता उत्पन्न कर देना मनुष्य के हाथ में है । यदि 
वर्षा कम करना हो तो जंगलें। को काट दीजिये आर यदि वर्षा अधिक बरताना हो, तो 
जंगलें। को गा दीजिये ७ | जैसे जैसे जंगल कटते जाते ४ और खेती बढ़ती जाती है, वैसे 
ही वैसे वर्षा कम हो रही है और संसार से जल्सम्बन्धी आर्द्रता नष्ट हो रही है। ' ज्योति? 
नामी मासिक पत्मिका के ज्येष्ठ संबत्‌ १९७९ के अंक में लिखा है कि ' मि० मार्टल का कथन 
है कि पानी कमर पड़ रहा है, भूमि सूख रही है ओर पानी उड़ रहा है। सहारा में जो बड़े 
बड़े द्राढ ये और जिनमें पानीं हमेशा रहता था, वे सूबते जाते हैं। (था 08707 की 
नदियों का सूखना और उनके म्थ'नों में केवल (30०७४ 5५]0 [,886 का रहना, ठथा प्रावैन्स 
की तराइयो, अफ़रिक्ता के कई स्थानों ओर मध्य एशिया के जले का सूखना आगे आनेवाली 
दुर्घटना के चिह् हैं। यद्यपि कई स्थानों में तो छाखें। वर्षों से अथवा भूविद्या के त्रेतायुग 
( (४७४६९८०४७ए ९५०० ) से सूखने की क्रिया जारी है; किन्तु कई स्थानों में तो देखते देखते 
अर्थात्‌ ऐतिहासिक समय से ही जल का सूखना आरम्म हुआ है। पानी के सूखन के तीन ही 
कारण अर्थात्‌ वर्षा की कमी, जंगलों का नाश ओर खेतों का विस्तार है| बतलाये बाते । 
क्षमलों से अधिक वृष्टि होने का प्रमाण वेद में भी मिलता है| क्रग्वेद में लिखा है कि-- 

अजुभ्े राजा वरुणो वनस्योध्व स्तूपं ददत पूतरक्षः । 

नीचीनाः स्थुरुपरि बुप्न एपामस्मे अन्तर्निद्दिताः केतवः स्थुः ॥ (ऋग्वेद १२४७) 

अर्थात्‌ अवर्षण के समय में पवित्र करनेवाला वरुण (राजा ) बन के ऊपर स्तूप- 
जलराशि-देता है और नीचे गिरती हुई जलूघाराएँ उठ स्तूंप के ऊपर ठहरती हैं। जिनको 
अन्तरिक्ष में ठहरी हुई किरणें छाती हैं। तात्पर्य यह कि सूर्य की किरणें अन्तरिक्ष में जल 
का संजय करके अवर्धग के समय में भी वर्षा को बनों के ऊपर गिरने की प्रेरणा करती हैं। 
इसीलिए. जंगरों में कभी अवर्षण नहीं होता। परन्तु जहाँ जंगल नहीं है, केबड खती 
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उपसहार | (८२९) 


हो होतो हे, वहें जिस प्रकार अनाबृष्टि से दुष्काल हो जाता है, उसी तरह अतिदृष्टि से भी 
दुष्काल हो जाता है। परन्तु जंगढ में अनाबुष्टि तो होती द्वी नहीं, प्रत्युत अतिदृष्टि से भी 
दुष्काल नहीं होता । क्योंकि अतिषृष्टि से घास और घनवृक्ष खूब बढ़ते हैं, जिनसे फल प्राप्त 
होते हैं ओर गोचारन से दूध प्राप्त होता है। इसीलिए आरयों ने अपनी सम्बता में जगलों 
की रक्षा को महत्व दिया है । 
यज्ञ | 
आयेसभ्यता का पौँचवा प्रधान अज्ञ यज्ञ है। यद्रपि यश का अर्थ बहुत ब्रिशाल है, किंतु 
यहाँ यश का अर्थ इच्छानुसार पानी बरसाना है। आयों की सभ्यता में इच्छानुसार पानी 
चरसाना एक विशेष आविष्कार है। आरयंसभ्यता में इत आविष्कार की महत्ता इसलिए है 
कि मनुष्य का निबोह पश्चुओं पर, पशुओं का जृक्षो पर ओर वृक्षों का वर्षा पर अबलम्बित 
है। यदि पानी न बरसे, तो वृक्षों का अभाव हे जाय और बृक्षे के अभाव से पश्ुओं का 
ओर पश्चुओं के अभाव से मनुष्यों का अमात्र है जाय। कहने का तात्यय यह है कि 
प्राणिमाघ का निर्वाह केवल वर्षा पर ही अवलूम्बित है। इसीलिए आयों ने इच्छानुसार 
पानी बरसाने की घिद्या का आविष्कार किया था। हस विद्या का आविष्कार आयों के मौलिक 
शान-यक्ष-के द्वारा हुआ था। यशज्ञ के द्वारा ही इच्छानुसार पानी अरसाया जाता था। 
शतपथ ब्राह्मण ५।३ में लिखा है कि “ अग्नेें घूमो जायते धृम्रादअमअज्ञाद वृष्टिः” अर्थात्‌ 
अभि से धूप, धूम से बादल और बादल्म से वृष्टि होती है। इसी बात को मनुस्मृति ने 
इस प्रकार कहा हे कि-- 
अप्मो प्रास्ताहुति: सम्यगादित्यमु्पंतिष्ठते । 
आदियाज्ञायते बृष्टिवृष्टेरश ततः प्रज्ञा: ॥ ( मनु० ३७६ ) 
अर्थात्‌ अम्रि में डाढी हुई आहुतियों रूस की किरणा में पहुँचती है और सूथे की किरणों 
से पृष्टि होती है, तथा वृष्टि से अन और अन्न से प्रजा उत्पन्न होती हैं। यही बात भगवद्‌- 
गाता में कृष्ण भगवान्‌ इस प्रकार कहते है कि--- | 
अज्नाद्भवन्ति भूतानि पजन्यादश्संभवः । 
यक्षाउ्बति पजन्यो यज्ञ: कमेसमुद्धजः ॥ ( मगवद्गीता ३॥१४ ) 
अर्थात्‌ अच्न से सब्न प्राणी उत्पन्न दोते हैं, अन्न वर्षा से उत्पन्न होते है, वा यों से 
ठत्पन्न होती ह और यज्ञ कर्मों से उत्पन्न होते हैं। इन वर्णनों से पाया जाता है कि 
भआायों ने किसी खास प्रकार के यज्ञ से इच्छ नुवार पानी बरताने की विद्या ढूँढ निकाली 
थी | इस प्रकार की पिद्या अस्म्भव नहीं है। इस ज़माने में भी कुछ लोग इच्छानुमार 
पानी बरसा सकते हैं। “ ऋग्वेदिक इंडिया में बाबू अविनाशचन्द्र दास कहते है कि “इृश 
समय भी लंगली जातियों में वषों बरखनेवाला मोजूद है। यह वर्षा बरसाने के लिए कुछ 
क्रिया करता है ओर वर्षा बरसा लेता है। जेगली जातियों में इनका बड़ा मान है ! +। इसी 
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(८३० ) वैदिक सम्पत्ति | 


तरह का एक वणन लाहोर के *कर्मवार ? पन्र के २४ मार्च सब्‌ १९२८ के अइछ में छपा है | 
उसमें लिखा है कि 'सन्‌ १९२१ में केलिफ़ोर्निया में मिस्टर हैटफ़ील्ड ने कहा कि मैं आकाश 
से पानी बरता सकतो हूँ। वहाँ के किसानों ने दो हज़ार पाउण्ड' देकर अपने यहाँ पानी 
बरसाना मंजूर किया | लिखा पढ़ी हो गई ओर रुपया बेंक में जमा कर दिया गया। मिस्टर 
हैटफ़ीब्डन एक झील के किनारे सुनसाम स्थात्र में अपनी झोपड़ी बनाई और अपनी क्रिया 
आरम्म की । तीसरे ही दिन पानी बरतना सुरू हो गया ओर उन्होंने दो इज़ास पाउण्ड' बेंक 
से ले लिए. | मिस्टर हैडफ़ील्ड ने पानी बरसाने की विद्या को सिद्ध कर छिका है । वें पानी 
बंरसाने के पाँच सो प्रयोग कर चुके हैं । प्रत्यूक् बार उनका सफलता हुईं है। वे ऊँचे उँचे 
टीडों गा मिनारों पप आग जलाकर कुछ ऐसे पदार्थ डालते हैं, जिनके योग से वाष्प सघन 
होकर बरसने लगती है ?। इन वर्णनों से ज्ञात होता है कि खास प्रकार की क्रिया-यश-न्से 
इच्छानुसार पानी बरस सकता है। इसी प्रकार की किसी क्रिया के द्वाग पूर्वालीन आये भी 
इच्छानुसार पानी बरसाते ये । वेदमें जो * निकामे निकामे पजेन्यों व्ंतु ' लिखा है, उसका 
यही मतलब है कि जब जब वर्षा की कामना की जाती है, तब तब यज्ञ के द्वारा पाना 
बरसता है। 

पानी बरसानेवाले यश्ञों में घी का बहुत बड़ा खच द्वोता है | क्योंकि घी में हवा के रोकने 
ओर दूसरे तरल पदार्थों को अपने साथ जमा देने का गुण है| इसीलिए अभ्रि के द्वारा 
आकाश में घी इतना अधिक फेक दिया जाता है कि प्रद्ट घुत बाष्प ऊपर की ओर अपना 
एक सीधा मार्ग बना छेता है जिसमें वायु प्रवेश नहीं कर सकता | घी का वायुप्रतिरांधक 
गुण हम रोज अपने अनुभव से देखते हैँ | हम देखते हैँ कि सर्दी के दिनों में वायुप्रवेश से 
बचने के लिए. लोग घी, मक्खन, मलाई या मोम का चेहरे आर हाथ पावों में लगाते 
हैं, जितके कारण वायु से खाल नहीं फटती । दूसरा तजुरभा हम घी को एक कटारी में भर- 
कर और आग में चढ़ाकर देख सकते हैं| एक ही साथ एक कठोरी म पानो भरकर और 
दूसरी में थी भरकर आग में चढ़ाने से हमको दिखलाई पड़ेगा कि थी शान्तरूप से धीरे 
घीरे जलकर कम हो रहा है, पर पानीवाली कणेरी की पेंदी में छेटे छोटे बुदबुदे उत्पन्न होते 
हैं । बुदबुदे बढत हैं, फूटंत जाते हैं और पानी कम होता जाता है। पानी में बुदबुदे के उत्पन्न 
होने का कारण पानी में हवा का प्रवेश है, ओर धी में बुदबु्दों के न होनेका कारण हवा का 
प्रतिरोध है। पानी में हवा प्रवेश हो जाती है, पर धी में प्रवेश नहीं करे सकती। इन दोलनों 
अनुभवों रे ज्ञात होता है कि घी में हवा के प्रातिरोध करने का गुण है। यही कारण है कि 
अमि के द्वारा जन्न आकाश में थी फेंका जाता ह तो वह अपने अन्दर वायु को नहीं घु+ने 
देता और दूर तक ऊपर की ओर छक सीधा स्तूवाकार मार्ग बना देता है| फल यह होता है 
कि नीचे - की सघन वायु विर होकर उड़ जाती है ओर उध घुतमाग में आकाशस्थित 
जलबाष्प भर जाता है ओर घी में पानी को जमा देने की शक्ति होने के कारण जल्बाष्प 
सधन हो जाता है और पानी होकर बरस पड़ता है। थी में पानी के जमाने की शक्ति भी 
सबके अनुभव में है।हम देखते हैं कि सर्दी के दिनों में घी के साथ छोँंछ का पानी भी 
जम जाता है ' जिस तरह सर्दी से घी जम जाता है, उसी ,तरह ऊपर के चलवाष्प की ठंडक से 
घृतबाष्प भी जम जाता है और अपनी जमावद के साथ साथ जल्लप्राष्पष को भी सघन. बना 
देता है और पति के रूप में बरसा देता है । अनुमान होता- देकि प्राचीन आरयों ने घृत के 


उपसहार | (८३१) 


हने शुणों के साथ अन्य ऐसे ही पदार्थों के गुणों का संग्रह करके फिसी विशेष प्रक्रिया के 
द्वारा जल बरताने की विद्या सिद्ध कर ली थी जिससे वे इच्छानुदार जंू बरसा लेते थे 
और जल से वनबृक्षों, बनवृक्षों से पद्म और पश्चओं तथाँ वनदृ्शों से समस्त मनुष्यों के 


अथ्थकष्ट को दूर कर देते थे । 
सावंभौम राज्य | 


आयों की सभ्यता का छठा प्रधान अज्ञ सावेभोम राज्य है। आयों के विश्वासानुसार 
जब तक सप्तस्त संलार के मनुष्यों का शासन एक ही राज्य के द्वारा न हो ओर जब्र तक 
सभस्त संसार के मनुष्य एक ही रीतिनीति के न हो जायेँ ओर जत्र तक सन्न मनुष्य एक 
दूसरे के लिए, त्यागभाव से बतांब न करें, तब तक किसी को भी सुख शांति नहीं पिर 
सकती और न आयों की आदश नीति ही जगद्यापी हो सकती है। यह जगदूव्यापी 
ऐक्यता सावमोम चक्रवर्तों राज्य से ही स्थातरेत हो सकती है। यही कारण है कि पूर्वकाल 
में आयों ने सावभोम राज्य स्थापित करने का बहुत बड़ा प्रयत्न किया था। उनके आदिम- 
कालिक इतिहास में भनेकों चक्रवर्ती राजाओंका वर्णन मिलता है, जिससे छिद्ध होता है कि 
जे अपने शुभ संकल्प में कृतकाय हुए भरे ओर जगद्व्यापी सभ्यता स्थापित कर सके थे। 


युद्ध । 

आयों की सम्पता का सातवां प्रधान अद्भ युद्ध है । यह आपद्वम माना गया दे। 
जिस प्रकार अन्य आपसत्तियों के समय अन्य आपडद्धमों की योजना होती है, उसी प्रकार 
असभ्य बचरों को शिक्षित करने के लिए. युद्ध का प्रयोग भी स्वीकार किया गया है। 
युद्ध के द्वारा आयों ने सदैव आततयी बबरों को वश्च में किया है। यही कारण है कि 
आयेसस्यता में युद्धनिपुण योद्धा का बड़ा मान रहा है। जो आये युद्ध से घबराता था, वह 
कराये कहछाने का आधिकारी नहीं रहता था। यही कारण है कि भरी कृष्ण भगवान्‌ ने 
अजुन की युद्ध ते हृटते हुए. देखकर कहा था कि “* अनायजुष्टमस्वस्येमकीतिकरमज़ुन 
अर्थात्‌ हे अज्जुन ! तुम्हारी ये बाते अखग्यं, अप्रीतिकर और अनायों की सी है। यहाँ कृष्ण 
भगवान्‌ के छवारा कायर को अनार्य कहा गया है ओर दुर्योधन, दु:ःशासन, शक्कुनि और ऐसे 
दी अन्य आतंतायी कोरवों बर्भर समझा गया है| इससे ज्ञात होता है कि युद्ध आयोँ 
की सभ्यता का विशेष अक्गल है। क्योंकि बिना युद्ध के-विना बर्बरों को शिक्षा दिए- 
सीधे सादे भायसमाज को सुखशान्ति मिल ही नहीं सकती ओर ने चक्रवर्ती राज्य ही 
स्थापित, हे सकता है | यही कारण है कि आयों ने अपनी सभ्यता में थुद्ध को आवश्यक 
समझा दे | 


धमं-प्रचार । 
आयों की सभ्वता का आठवीं और अन्तिम अग धमसे-प्रचार है। धर्मप्रजार के द्वारा 
आगे कोग अपने विचारों ओर आचारों का संसार में प्रचार करते थे | नि प्रकार युद्ध के 
हारा आतत्ायी बररों को आयें का सम्राट शिक्षित करता था, उठी प्रकार भर्मप्रचार के द्वारा 
सभ्य मनुष्यों को आयों का परितराट्‌ शिक्षित करता था। जब कोई बर्र उनको खताता था 
तो उसे वे युद्ध के द्वारा परास्त करते थे और कोई सभ्य जाति किसी राजनेतिक चखातुये से 


6८११) वैदिक सम्पत्ति 


उनका या उनकी सम्यता का नाश करना चाहती थी, तो वे उठे अपने घार्सिक आचार प्रचार 
से वश में करते थे और अपनी सम्यता की रक्षा कर ठेते ये | इस बात का नमूता इस 
आज अपनी ऑँलों से देख रह है। आज हमने प्राचीन आयैक्षम्यता के केवल एक छोटे से 
अग चखा और खदर की पुनः प्रतिष्ठा करके योरप की सम्पञ्ञतियों के यान्किक कुचऋ को 
टीला कर दिया है। इसी तरह यदि इम वैदिक आचार व्यवहार के अनुसार अर्थ और काम 
सम्बन्धी प्रत्येक व्यवहार में अपने प्राचीन आयों की सी सादी रृनतइन बना लें मार अपने 
प्राचीन आरयों की मौंति तपस्वीजीवन जिताने रूगें तो विना किश्ली तोप नन्दूक के, बिना 
किसी . युद्धोपकरण के इम न केबल योरप की क्तमान नीति को परास्त करके उसके 
चेंगुल से निकल सकते हैं, प्रत्युत संधार की अर्थ और काम संबंधी एक बहुत 
बड़ी और आवश्यक समस्या को इल करने में भी समर्थ हो सकते है, जित हल के 
खोज में योरप के उच्च मस्तिष्क एक शताब्दी से व्यग्न और नाना प्रकार की 
हट सभ्यता ओर ब्यवस्था का प्रचार कर करके संतार को उलकझनों में. डांछे 
हुए ६। : 


यही वैदिक आये ठम्यता के प्रधान अंग है और इन्हीं अंगें को स्वीकार करने से आये 
लोग अपनी रक्षा करते हुए. दीर्घनीवन प्रास करते थे और इस समय भी प्राप्त कर सकते 
हैं। इसलिए हमने इस पुस्तक के उपक्रम में जिन नेचरवादियों की रीति नीति, आचार 
न्धयह्दार ओर रहन सहन का उछेख किया है और उरमें जो त्रटियाँ बतलाई है, उनकी पूर्ति 
विना वैदिक आयों की इस सम्यता को पूर्णरूय से स्वीकार किये और विना आयों ढ़ी वर्णा- 
अमव्यवस्था को अपनाए, नहीं हो सकती । चांद जितने प्ररार की व्यवस्थाएँ, और, स्क्रीमैं 
तैयार की जावे और चाहे जितन प्रकार की शिक्षाएँ. प्रचलित की जाय, उनसे संसार के 
समस्त मनुष्यों ओर अन्य समस्त प्राणियों को छोक पे संबंध रखनेवाली दीघेजीवन- 
समस्या आर परलोक से संबंध रखनेबाली अनेत जीवनसमस्या प्रलयपर्यते इल नहीं हो 
सकती । इन समस्याओं को आरयों की वर्णाश्रमव्यवस्था ही सरलता से ६छ कर सकती है 
ओर एक ऐसा मार्ग बना सकती है लिरुके द्वारा आसानी से अपने अपने समाज की रक्षा 
करते हुए मनुष्यादि समस्त प्राणी लोक और परलछोक के संपूर्ण सु्खों को प्राप्त कर सकते ई। 
यही शांति का सच्चा उपाय है और यही इस पुस्तक के उपक्रम का उपठंहार है। अतएव 
प्राचीन आर्यक्म्यता के प्रेमियों को चाहिये कि बे अपने विचार, आचार और प्रचार से इस 
परमश्वरप्रदत्त बेदिक सभ्यता को संक्षार भर में फैला दें और सबको सबसे लाभ पहुँचाकर 
इस संतार को एक बार फिर आये आदशे से पूर्ण कर दें। परमात्मा की अतुल दया और 
विद्वानों की असीम सहानुभूति से हमारी यह अन्तरेब्छा शीघ्र पूर्ण हो । 


॥ इत्योम्‌ शम्‌ ॥ 
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